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प्रकादाक का निवेदन 


सदियों की मोहनिद्वा के पश्चात्‌ उन्‍्नीसवीं सदी के मध्य भाग में पुन: जागरण 
(ए०क्षं558००) भौर धार्मिक सुधार (९०णागाककांणा) के जिन आन्दोलनों का सूचपात 
भारत में हुआ, मह॒षि दयानन्द सरस्वती का उसमें प्रमुख कतु त्व था । दयानन्द आधुनिक 
भारत के सबसे महान्‌ चिन्तक थे। संसार के उपकार तथा मानवमरात के हित-कल्याण 
के लिए जिस कार्य का उन्होंने प्रास्म्भ किया था, उसी को जारी रखने के प्रयोजन से 
उन्होंने भ्रायंसमाज की स्थापना की थी। मह॒षि यह भी मानते थे, कि भारत संसार का 
सर्वश्रेष्ठ देश है, किसी समय यह विश्व का शिरोमणि रहा है, और सत्य सनातन वैदिक 
धर्म के विशुद्ध स्वरूप की पुनः स्थापना द्वारा यह देश एक वार फिर संसार का नेतृत्व कर 
सकता है, भौर मानवमात्र को सुख-शान्ति, उन्नति एवं समृद्धि का मार्ग प्रदर्शित कर सकता 
है। उन्‍नीसवीं सदी में ब्राह्मसमाज, प्रार्थनासमाज आदि सुधार के जिन अन्य आन्दोलनों 
का भारत में सूत्रपात हुआ था, उनका प्रभाव-क्षेत्र अत्यन्त सीमित रहा । वे जनता के बहुत 
थोड़े वर्ग को ही प्रभावित कर सके | पर आर्यंसमाज ने शीघ्र ही एक जन-शआ्रान्दोलन का 
रूप प्र:प्त कर लिया। भारत का कोई भी ऐसा प्रदेश नहीं है, जहाँ आरयंसमाजों की स्थापना 
न हुई हो। भारत के बाहर अफ्रीका, मॉरीशस, फीजी, सुरीनाम, ग्रुयाना, ग्रेट ब्विटेल, 
कनाडा, हाल॑ण्ड, सिंगापुर, वरमा, थाईलैण्ड आदि सर्वत्र भ्रव श्रायंसमाज स्थापित हो 
चुके हैं, और भायंसमाजों की संख्या अब पाँच हजार से भी श्रधिक हो गयी है। भायें- 
समाज का प्रभावक्षेत्र जनता के किसी विशिष्ट वर्ग तक ही सीमित नहीं है, अपितु 
ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि ऊँचे समझे जाने वाले लोग और पिछड़े हुए व दलित वर्णों के 
लोग समान रूप से झायेसमाज में सम्मिलित हैं। इस समाज में सम्मिलित हो जाने पर 
ऊँच-नीच, छूत-अछूत आदि के भेद रह ही नहीं जाते। एक सदी के लगभग के स्वल्प 
समय में आरयंसमाज ने जिस प्रकार एक विश्वव्यापी आन्दोलन का रूप भ्ाप्त कर लिया 
है, वह वस्तुत: आश्चयें की बात है। शिक्षा के प्रसार, कुरीतियों के निवारण, सामाजिक 
न्‍्याय और समता की स्थापना, दलितोद्धार, स्त्रीशिक्षा, स्वदेशी, राष्ट्रीयता के विकास, 
पाखण्ड के खण्डन, रूढ़ियों के निराकरण और अपनी संस्कृति के प्रति गौरव की अनुभूति 
आदि के लिए जो ठोस कार्य गत एक शताब्दी में आयंसमाज द्वारा किया गया है, वह किसी 
भी श्रन्य संस्था या संगठन ने नहीं किया। आज भारत जो स्वतन्त्र है, उसका बहुत कुछ 
श्रेय भी आर्यंसमाज को दिया जा सकता है। पर खेद है कि आधुनिक इतिहास के लेखकों 
ने भारत के नवजागरण का वृत्तान्त लिखते हुए महर्षि दयानन्द सरस्वती और आर्यंसमाज 
के साथ न्याय नहीं किया है। सम्भवतः, इसका कारण यह है कि अभी तक ऐसे उच्च कोटि 
के ग्रन्थ पर्याप्त संख्या में नहीं लिखे गये, जिनमें कि महधि के मौलिक व प्रगतिशील 


है झायंसमाज का इतिहास 


चिन्तन तथा मन्तव्यों का वैज्ञानिक ढंग से निरूपण किया गया हो, और जिन द्वारा भारत 
के नवजागरण के सम्बन्ध में आयंसमांज के कतृ त््व पर उस शैली से प्रकाश डाला गया 
हो, जो भ्राधुनिक इतिहास लेखकों द्वारा प्रयुक्त की जाती है। इसी तथ्य को दृष्टि में रखकर 
यह विचार किया गया कि ग्रार्यंसमाज का एक ऐसा विस्तृत इतिहास तैयार किया जाए, 
जिसमें कि स्पष्ट व वेज्ञानिक ढंग से यह प्रकाश में लाया जाए कि इस समाज की स्थापना 
किन परिस्थितियों में और कित उद्देश्यों को सम्मुख रखकर की गयी, उसका प्रचार व 
प्रसार किस प्रकार हुआ, उसके कार्यक्षेत्र में केसे निरस्तर बुद्धि होती गयी, उस द्वारा भारत 
में किस प्रकार जन-जागरण उत्पन्न हुआ, शिक्षा तथा समाज सुधार के क्षेत्रों में उसने क्या 
महत्त्वपूर्ण काये किया, देश को स्वतन्त्रता तथा उन्नति के मार्ग पर अग्रसर करने में आरय॑- 
समाज और उसके सभास दों का क्या योगदान रहा, किस प्रकार उसने एक विश्वव्यापी 
संगठन का रूप प्राप्त कर लिया, और अपने महानू उद्देश्यों की पूति के लिए अभी आर्य॑- 
समाज को क्‍या कुछ करना है। इस प्रकार के विस्तृत इतिहास से जहाँ मह॒धि दयानन्द 
सरस्वती तथा आझार्यसमाज के महत्त्वपूर्ण कार्यकलाप के प्रति विश्व के उद्बुद्ध व सुशिक्षित 
लोगों का ध्यान आाक्ृष्ट होगा, वहाँ साथ ही श्रायंसमाज के विद्वान, नेता तथा कार्यकर्ता 
भविष्य के लिए प्रेरणा भी प्राप्त कर सकेंगे । आये बन्धुओं में अपने समाज के प्रति हीनता 
और निराशा की जो भावना कभी-कभी उत्पन्न होने लगती है, उसके निराकरण में भी 
इस इतिहास से सहायता मिलेगी | इस “इतिहास” का रूप एक ऐसे विशाल विश्वकोश के 
समान होगा, जिससे पाठक आय समाज के सुविस्तृत कार्यक्षेत्र एवं का्यंकलाप के सम्बन्ध 
में सब श्रावश्यक जानकारी प्राप्त कर सकेंगे | 
पर आर्यसमाज के विस्तृत इतिहास को तैयार करने का कार्य इतना महान्‌ है 
कि कोई एक लेखक अकेले इसे सम्पल्त नहीं कर सकता। इसके लिए अनेक विद्वानों व 
इतिहासज्ञों को परस्परसहयोग से काम करना होगा । आर्यंसमाज के इतिहास की आवश्यक 
सामग्री को एकत्र करने के लिए श्रत्यधिक श्रम करना होगा, भर प्रचुर मात्रा में धन की 
भी आवश्यकता होगी । झ्रार्यसमाज के प्रचार-प्रसार तथा कार्यकलाप का पुराना वृत्तान्त 
जिन पत्र-पत्निकाश्रों में विद्यमान है, पुराने सरकारी रिकार्डों में ग्रायें नेताञ्ों के कार्यों का 
जो उल्लेख है, और भ्रायंसमाज की विविध संस्थाओं व संगठनों की जो पुरानी विवरण- 
पंत्रिकाएँ हैं, उन सवका अवलोकन, अनुशीलन एवं विवेचन करके ही इस महत्त्वपूर्ण व 
उपयोगी कार्य को सम्पादित कर सकना सम्भव है। व्यापारिक दृष्टि से न ऐसे इतिहास 
लिखवाये जा सकते हैं, और न कोई प्रकाशक उनका प्रकाशन ही कर सकता है। ऐसे 
प्रेल्थों का प्रणयत प्रायः यूनिवर्सिटियों और साहित्य-संस्थानों द्वारा ही किया जाता है, 
ओर इस प्रकार के साहित्य-निर्माण के लिए सरकार से भी उन्हें भरपूर झ्राथिक सहायता 
: प्रदान की जाती है। आर्यसमाज में शिक्षण-संस्थाओ्ों की कोई कमी नहीं है । अनेक आाय॑ 
विश्वविद्यालय भी विद्यमान हैं। गुरुकुल काँगड़ी के रूप में एक ऐसी आय शिक्षण-संस्था 
भी है, जिसे यूनिवर्सिटी की स्थिति प्राप्त है, श्रौर जिसका सब खर्च भारत सरकार द्वारा 
वहन किया जाता है। रोहतक में एक महर्षि दयानन्द सरस्वती यूनिवर्सिटी भी स्थापित 
हो गयी है। पंजाव यूनिवर्सिटी, चण्डीगढ़ में एक दयानन्द पीठ की सत्ता है, और डी० ए० 
वीं० कॉलिज, अजमेर में भी दयानन्द पीठ स्थापित हो गया है। गुरु नानकरदेव यनिवर्सिटी: 
अमृतसर भोर पंजाबी यूनिवर्सिटी, पटियाला सदृश अ्रनेक शिक्षण-संस्थाएँ सिक्ख इतिहास 


निवेदन प्र 


और सिक्ख अध्ययन के सम्बन्ध में महत्त्वपूर्ण कार्य कर रही हैं, भौर सरकार भी उन्हें इन 
कार्यों के लिए सहायता प्रदांन कर रही है। सम्भवत्त,, श्रधिक उचित तो यह होता, कि : 
आर्यंसमाज की उच्च शिक्षण-संस्थाएँ श्यंसमाज के इतिहास के इस महत्त्वपूर्ण कार्य को 
अपने हाथों में ले लेतीं, और सरकार से समुचित सहायता प्राप्त कर तथा अपने साधनों 
व प्रभाव को प्रयुक्त कर इसे सम्पन्न करतीं। यह कह सकना तो सम्भव नहीं है, कि इन 
संस्थाओं की दृष्टि में इस प्रकार के इतिहास का कोई महत्त्व नहीं है, पर सम्भवतः, वे 
इससे भी बहुत अधिक महत्त्व के अन्य कार्यों में संलग्न हैं, जिसके कारण उन्होंने इसकी 
और कोई ध्यान नहीं दिया, और हमारे इस कार्य को प्रारम्भ कर देने और हमारे प्रयत्न के 
परिणाम को प्रत्यक्ष रूप से देख लेने पर भी इसे श्रपना लेने या इसे श्रपना संरक्षण प्रदान 
करने की उन्होंने कोई श्रावश्यकता नहीं समझी । पर एक प्रकार से यह उचित ही हुआ, 
क्योंकि इस प्रकार के गम्भीर और परिश्रमसाध्य कार्यों के लिए जिस लगन तथा कमेंठता 
की आवश्यकता होती है, वे सरकारी सहायता पर निर्भर रहने वाली यूनिवर्सिटियों 
तथा संस्थानों में श्राज की परिस्थितियों में कम ही पायी जाती हैं । 

हमें इस बात की प्रसन्‍्तता है, कि अपने अत्यन्त सीमित साधनों से जिस अ्र्थ- 
साध्य कार्य का हमने प्रारम्भ किया था, श्रनेक आये नर-नारियों ने उसके महत्त्व को अनु- 
भव किया और हमारी सव प्रकार से सहायता की । इनमें पण्डित सत्यदेव वेदालंकार का 
नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय है, जिन्होंने न केवल स्वयं ही इस “इतिहास का संरक्षक 
होना स्वीकार किया, भ्रपित्‌ अपने बन्धुओं तथा मित्रों को भी संरक्षक बनने के लिए 
प्रेरित किया | श्री सीताराम आय, श्री योगेन्द्रनाथ ग्रवस्थी और पण्डित सत्यदेव विद्या- 
लंकार भी इस 'इतिहास' के लिए आरथिक साधन जुटाने में निरन्तर प्रयत्न करते रहे । 
श्री राज मल्होत्रा, श्री स्वामी सर्वानन्‍्दजी महाराज, श्री प्रतचन्द्र आय, श्री गजानन्द आये 
और श्री गोविन्दराम भूटानी सदृुश जिन आये सज्जनों ने आये स्वाध्याय केन्द्र के संचालक 
से कोई भी पूर्व-परिचय न होते हुए उनपर विश्वास कर जिस सात्विकता से 'इतिहास' के 
लिए सहायता प्रदान की, उसे भूला सकना असम्भव है। आर्थिक साहाय्य प्रदान करने 
वाले संरक्षकों तथा प्रतिष्ठित-सदस्यों के प्रति क्ृतज्ञता प्रकट करने के लिए उनके सचित्र 
परिचय इस “इतिहास ' के सातों भागों में प्रकाशित किये जा रहे हैं। किसी प्रियजन की 
पुण्य स्मृति को चिरस्थायी बनाने या भ्रपने सुक्ृत की सुरभि का दूर-दूंर तक विस्तार करने 
का यह भी एक सशक्त साधन है । इस प्रकार के 'इतिहास' का स्थायी मूल्य होता है। उसे 
पुस्तकालयों में सुरक्षित रखा जाता है, और देश-विदेश के लाखों पाठक उसे पढ़ते हैं। इस 
प्रकार के उपयोगी साहित्य के प्रणयत्त में सहायता प्रदान करने वाले इन नर-नारियों से 
भी वे परिचय प्राप्त करते हैं, और उनके प्रति नतमस्तक भी होते हैं। हम जो 'इतिहास” 
में इन दानी नर-नारियों के सचित्र परिचय प्रकाशित कर रहे हैं, उसका प्रयोजन उनके 
प्रति क्ृतज्ञता प्रकट करना ही है। सार्वदेशिक आर्य प्रतिनिधि सभा, नयी दिल्‍ली तथा 
परोपकारिणी सभा, अजमेर का श्राशीर्वाद तथा संरक्षण तो हमें प्राप्त है ही। उनके कुछ 

पदाधिकारियों के चित्र देकर उनके प्रति भो हमने क्ृतज्ञता प्रकट की है। 

४ “आझ्रारयंससाज का इतिहास” के इस भाग (शिक्षा के क्षेत्र में आर्यंसमाज का कार्य- 
कलाप) के लिए सामग्री एकत्र करने में जिन महानुभावों ने हमारी सहायता की, उनकी 
संख्या इतनी अ्रधिक है कि उन सबका उल्लेख कर सकना सम्भव ही नहीं है । सम्भवतः, वे 
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इसकी अपेक्षा भी नहीं करते, पर ब्रह्मचा री नन्दकिशोर विद्यावाचस्पति, (वानप्रस्थ श्राअ्रम, 
ज्वालापुर) श्री धमंवी रसिह विद्यालंकार और श्री प्रसन्‍तकुमार शास्त्री ने विभिन्‍न स्थानों 
पर घूम-बूमकर जिस परिश्रम व लगन से इस 'इतिहास' के लिए तथ्य जुटाये हैं और प्रलभ्य 
सामग्री एकत्र की है, उसका घन्यवादपूर्वक उल्लेख करना भ्रावश्यक है। झ्रार्यंसमाज के 
शिक्षाविषयक कार्यकलाप के सम्बन्ध में जिन वहुत-से ग्रन्थों से जानकारी प्राप्त की गयी 
है, उन्हें जुटाने में श्रीमती शान्‍्ता मल्होत्रा, श्री नरदेव वेदालंकार, श्री ब्रह्मदत्त स्तातक, 
डा० राजकिशोौ रसिंह, आराचाय॑ दत्तानेय वाव्ले, श्री रामश रनदास एडवोकेट तथा साव॑देशिक 
आये प्रतिनिधि सभा नयी दिल्‍ली एवं ग्रुरुकुढ काँगड़ी विश्वविद्यालय के पुस्तकालयों से 
जो सहायता प्राप्त हुईं, उसके लिए हादिक धन्यवाद देना हमारा कतेव्य है। आये शिक्षण- 
संस्थाओं की संख्या दो हजार से भी भ्रधिक है। हमने प्रायः इन सबकी सेवा में एक 
प्रश्तावली इस प्रार्थना के साथ भेजी थी, कि उसके अनुसार भ्रपनी संस्था का परिचय हमें 
भेजने की कृपा करें, ताकि 'इतिहास' में उसका उपयोग किया जा सके | हमें खेद है, कि 
हत-सी शिक्षण-संस्थाओं -- विशेषतः समुद्ध गुरुकुलों तथा बड़े कॉलिजों ने हमारी प्राथना 
को समुचित महत्त्व नहीं दिया और हमारे वार-वार भ्रनु रोध करने पर भी उन्होंने ग्रावश्यक 
जानकारी देने का कष्ट नहों उठाया । फिर भी उनके सम्बन्ध में विवरण संकलित करने में 
हमें कुछ न कुछ सफलता अवश्य प्राप्त हुई है, और हमने उनके प्रति न्‍्याय करने का पू रा- 
पूरा प्रयत्न किया है। अनेक झ्राये॑ स्कूलों, कॉलिजों श्र ग्रुरुकुलों ने हमारी भ्रश्नावली के 
उत्तर विस्तत रूप से दिये और अपना परिचयात्मक साहित्य भी हमें भेजा। हम उनके 
कृतज्ञ हैं। पर स्थान की कमी के कारण उनका अत्यन्त संक्षेप में ही परिचय दिया जा सका 
है। सम्भवतः, इस ग्रन्थ में इससे अधिक विस्तृत परिचय की आवश्यकता भी नहीं थी, 
क्योंकि हमारा उद्देश्य श्राय॑ शिक्षण-संस्थाओ्रों की निर्देशिका (डाइरेक्टरी) प्रकाशित करना 
न होकर आर्यंसमाज के शिक्षाविषयक कार्यकलाप के विराट्‌ स्वरूप एवं उसकी उपयोगिता 
पर प्रकाश डालना तथा उसका मूल्यांकन करता ही था । पर हमारे कार्यालय में आर्य 
शिक्षणालयों के जो विवरण एकत्र हो गये हैं, उनका उपयोग कर आये शिक्षण-संस्था्रों 
की एक डाइरेक्टरी भ्रवश्य तैयार की जा सकती है, ओर हम प्रयत्न करेंगे कि इस “इतिहास 
के परिशिष्ट रूप में ऐसी डाइरेक्टरी प्रकाशित भी की जाये । 
विविध ग्राय॑ शिक्षण-संस्थाश्रों की स्थापना, संचालन तथा प्रगति में जिन व्यक्तियों 
का प्रमुख कतृ त्त्व रहा है, उनमें से कुछ के चित्र भी इस ग्रस्थ में दिये गये हैं। इस सम्बन्ध 
में हमने यह नीति भ्रपनायी है, कि बड़े शिक्षणालयों के वर्तमान कुलाधिपतियों, कुलपतियों, 
आचार्यों, मुख्याधिष्ठाताश्रों एवं अन्य पदाधिकारियों के चित्र न दिये जायें । इसके कुछ 
अपवाद भी हैं। कुछ शिक्षणालयों के संस्थापक वर्तेमान समय में भी उनके पदाधिकारी व 
संचालक हैं। ऐसे कुछ व्यक्तियों के चित्र दे दिये गये हैं, क्योंकि उन्हीं के पुरुषार्थ से 
“इन्न संस्थाओ्रों की स्थापना हुई थी। अनेक ऐसे झाय॑ नर-नारी भी हैं, जिनके चित्र हम 
प्रकाशित करना चाहते थे। उनके चित्रों की प्राप्ति के लिए हमने पत्रव्यवहार किया और, 
अन्य प्रकार से भी प्रयत्न किया गया, पर हमें सफलता प्राप्त नहीं हो सकी। उनके चित्र 
प्रकाशित न हो सकने का हमें खेद है । 
“आयंसमाज का इतिहास ” के प्रथम भाग के समान इस भाग के मुद्रण में भी 
अजय प्रिट्सें, शाहदरा (दिल्‍ली) के स्वामी श्री अमरनाथ तथा श्री सांवलदास ने जो 
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तत्परता प्रदर्शित की, उसके लिए वे घन्यवाद के पात्र हैं। इस ग्रन्थ के मुद्रण में उनकी 
भावना केवल व्यापारिक न होकर आत्मीयता की भी रही है, जिसके लिए हम उनके 
हृदय से कृतज्ञ हैं | आय॑ स्वाध्याय केन्द्र 'भरर्यसमाज का इतिहास” के लेखन, सम्पादन 
तथा प्रकाशन का जो महान्‌ कार्य प्रारम्भ कर सका, और उसके इस नये भाग को जनता 
के सम्मुख प्रस्तुत कर सका, उसका श्रेय उन अनगिनत आय नर-नारियों को अवश्य दिया 
जाना चाहिये, जिनका प्रत्यक्ष व प्रोक्ष सहयोग हमें निरल्तर प्राप्त होता रहा और जिनकी 
शुभकामनाएं हमें शक्ति एवं उत्साह प्रदान करती रहीं। 'आयेसमाज का इतिहास क्के 
प्रथम भाग के विक्रय एवं प्रचार में स्वामी ओमाननन्‍्दजी महाराज, प्रादेशिक आये अति- 
निधि सभा के प्रधान प्रोफेसर वेदव्यास एवं मन्त्री श्री रामनाथ सहगल, श्राये प्रतिनिधि 
सभा, पंजाव के प्रधान श्री वीरेन्द्र एवं मन्त्री श्री रामचन्द्र जावेद, डी० ए० वी० कॉलिज 
मैंनेजिंग कमेटी के मन्त्री श्री दरवारीलाल, 'भार्यजयत्‌' के सम्पादक पण्डित क्षितीश बेदा- 
लंकार तथा श्रार्यंसमाज, कलकत्ता के पदाधिकारियों से जो सहयोग हमें प्राप्त हुआ है, 
उसके लिए हम अत्यन्त कृतज्ञता अनुभव करते हैं भौर उन्हें हादिक घन्यवाद देते हैं। हमें 
विश्वास है, कि इस 'इतिहास' के अन्य भागों के विक्रय झ्ादि में भी उनकी सहायता हमें 
पूर्व॑वत्‌ प्राप्त होती रहेगी। उत्तरप्रदेश, विहार, महाराष्ट्र, मध्यप्रदेश, दिल्‍ली और 
हर॒याणा आवि की झाये प्रतिनिधि सभाओं के पदाधिकारियों से भी हमारा सानुरोघ निवेदन 
है, कि आरयंसमाज के इस विश्वकोश के विक्रय-प्रचार में हमारी सहायता करें। इस “इति- 
हास' का प्रकाशन व्यापारिक दृष्टि से नहीं किया जा रहा है। कोई भी अकाशन-संस्था 
इसके प्रकाशन से मुनाफा नहीं प्राप्त कर सकती । कागज, छपाई, जिल्द झ्रादि की आज- 
कल जो कीमतें हैं उन्हें दृष्टि में रखकर कोई भी प्रकाशन-संस्था इस “इतिहास ' के प्रत्येक 
भाग का मूल्य ढाई-तीन सौ रुपये से कम न रखती । इसका मूल्य जो इतना कम रखा गया 
है, और इसके क्रय करने पर आयंसमाजों तथा आय संस्थाओं को जो कमीशन दिया जा 
रहा है, उसका प्रयोजन यही है कि इसका अधिक-से-अधिक प्रचार हो। 


७ मई, १६&प८रे सत्यकेतु विद्यालंकार 
निदेशक, आये स्वाध्याय केन्द्र, 
नयी दिल्‍ली 
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प्रस्तावना 


“संसार का उपकार करना इस समाज का मुख्य उद्देश्य है श्र्थात्‌ शारीरिक, 
आत्मिक और सामाजिक उन्नति करना |” (आर्यंसमाज का छठा नियम) । मह॒षि दयानन्‍्द 
सरस्वती ने संसार के उपकार और मानव समाज के हित-कल्याण एवं सुख-समृद्धि के लिए 
ही आयंसमाज की स्थापना की थी, और यह भी निर्दिष्ट कर दिया- था कि इस “मुख्य 
उद्देश्य” की पूर्ति के लिए “अविद्या का नाश तथा विद्या की वृद्धि करनी चाहिये।” भारत 
की दुर्देशा का मुख्य कारण यही था कि इस देश में अविद्यान्धकार छाया हुआ था, और 
अध्ययन-अध्यापन की परम्परा का क्वास' हो गया था । जनता का बहुत वड़ा भाग पूर्णतया 
निरक्षर था, और जो थोड़ी-वहुत शिक्षा उस समय विद्यमान भी थी, वह समाज के एक 
ऐसे वर्ग तक ही सीमित थी जिसका झ्राधार जन्म था। इस (ब्राह्मण) वर्ग में संसक्षत भाषा 
और प्राचीन शास्त्रों के अ्रध्ययन की जो प्रणाली प्रचलित थी, उस द्वारा न वेदशास्त्रों का 
समुचित ज्ञान प्राप्त किया जा सकता था और न बुद्धि का श्रयोग कर मनुष्यों की सुख- 
समृद्धि के नये साधन ही आविष्कृत किये जा सकते थे । परिणाम यह था, कि उन्नति की 
दौड़ में भारत पाश्चात्य देशों की तुलना में बहुत पीछे रह गया था। जनता अनेकविध 
अन्धविश्वासों से ग्रस्त थी और समाज में विविध प्रकार की कुरीतियाँ प्रचलित हो गयी 
थीं | भारत जो अपनी राजनीतिक स्वतन्त्रता को भी कायम नहीं रख सका था, उसका 
भी यही कारण था। ब्विटिश शासक अपनी शक्ति का उपयोग केवल इस देश को भ्रपना 
दास बनाये रखने के लिए ही नहीं कर रहे थे, अपितु उनका यह भी प्रयत्न था कि भारत 
के निवासी गौराजु लोगों की तुलना में अपने को हीन समभने लगें, अपने घ॒र्मं, सभ्यता 
आर संस्कृति का परित्याग कर क्रिश्चियन घर्मं तथा पाश्चात्य संस्क्ृति को अपना लें और 
उनमें यह विश्वास वद्धमूल हो जाए कि भा रत में अंग्रेजी प्रभृत्त् देवी व्यवस्था का परिणाम 
है और विदेशी शासन में रहते रहने में ही उनका वास्तविक हित है। अपने इस प्रयत्न में 
प्रंग्ेजों को आशातीत सफलता भी प्राप्त हो रही थी। क्रिश्वियन मिशनरियों श्रौरसरकार 
द्वारा जो शिक्षणालय इस देश में स्थापित किये गये थे, उनमें शिक्षा प्राप्त करने वाले 
विद्यार्थी सब बातों में अंग्रेजों का अनुकरण करने में गौरव अनुभव करते थे, और घीरे- 
धीरे "काले अंग्रेज” होते जाते थे । इस दशा में महर्षि दयानन्द सरस्वती ने शिक्षा की एक 
ऐसी पद्धति प्रतिपादित की, जो भारत की संस्कृति तथा परम्पराशं के भ्नुरूप थी, जिसमें 
प्राचीन वेदशास्त्रों के अध्ययन के साथ-साथ ज्ञान-विज्ञान के अध्ययन को भी समुचित 
स्थान दिया गया था, जिससे विद्या समाज के केवल एक वर्ग तक ही सीमित नहीं रह 
जाती थी, जिसके अनुसार सबको शिक्षा प्राप्त करने का समान अवसर मिलता था और 
जिस द्वारा सब कोई अपनी योग्यता तथा क्षमता के अनुसार सामाजिक व आरथिक़ स्थिति 
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प्राप्त कर सकते थे। निस्सन्देह, मह्॒षि द्वारा प्रतिपादित शिक्षा प्रणाली का केवल यही 
प्रयोजन नहीं था कि प्रचलित शिक्षा के दोषों को टूर किया जाए, अपितु उस द्वारा विश्व- 
भरमें एक ऐसी नयी सामाजिक व्यवस्था को स्थापित कर सकना भी सम्भव हो जाता था, 
जो औचित्य और न्याय पर आधारित हो । यह सही है कि महषि ने शिक्षाविषयक जिन 
सिद्धान्तों का निरूपण किया था, वे प्राचीन भा रतीय शिक्षा पद्धति के अनुरूप हैं, पर साथ 
ही इस तथ्य से भी इन्कार नहीं किया जा सकता कि वर्तमान परिस्थितियों में उन्हें प्रयुक्त 
करने के जो साधन उन्होंने निदिष्ट किये, वे उनके गम्भीर एवं मौलिक चिन्तन के परि- 
णाम ये । इसमें सन्देह नहीं, कि मह॒षि एक प्रगतिशील शिक्षाशास्त्री थे, ओर संसार के 
उपकार तथा मानवमात्र के हित-कल्याण के लिए उन्होंने जो उपाय प्रत्तिपादित किये हैं 
सही ढंग की शिक्षा का उनमें सर्वेप्रधान स्थान है । 
सन्‌ १८८३ में महर्षि का देहावसान हो जाने पर उनके भ्रनुयायियों, शिष्यों तथा 
भक्तों के लिए यह स्वाभाविक ही था, कि वे उनका कोई स्थायी स्मारक वनाने का विचार 
करें । मह॒षि का समुपयुक्त व सर्वोत्तम स्मारक ऐसी शिक्षण-संस्थाओ्रों के रूप में ही हो 
सकता था, जिनमें उन द्वारा उपदिष्ट शिक्षा पद्धति का अनुसरण किया जाता हो, जिनमें 
संस्कृत भाषा, वेद-वेदांग और प्राचीन सत्य शास्त्रों के साथ-साथ नये ज्ञान-विज्ञान के पठन- 
पाठन की समुचित व्यवस्था हो, और जिनका वातावरण वेदिक घ॒र्मं तथा भारतीय 
संस्क्ृति के भ्रनुरूप हो। ऐसे शिक्षणालयों द्वारा! ही “अविद्या का नाश” किया जा सकता 
था, ओर सच्ची “विद्या की वृद्धि” कर सकता सम्भव था । इसीलिए पंजाब, संयुक्तप्रान्त 
(उत्तरप्रदेश) और राजस्थान के झ्ार्य नेताओं ने महथि के स्मारक के रूप में अपने-अपने 
क्षेत्र में "एंग्लो-वैदिक” या "एंग्लो-आरयंन” शिक्षण-संस्थाश्रों की स्थापना की योजनाएँ 
बनाई, और महर्षि के देहावसान के पश्चात्‌ तीन साल से भी कम समय में ऐसी एक संस्था ने 
लाहौर में कार्य भी प्रारम्भ कर दिया'। लाहौर की इस शिक्षण-संस्था के संचालन के लिए 
जिस डी० ए० वी० ट्रस्ट एण्ड मैनेजिंग सोसायटी की स्थापना की गईं थी, उसके तत्त्वा- 
वंधान में पंजाव, सिन्ध तथा उत्तर-पश्चिमी सीमा प्रान्त में अ्रन्यत्र भी ये संस्थाएँ स्थापित 
होने लगीं। उत्तरप्रदेश भी देर तक इस कार्य में पीछे नहीं रहा और वहाँ भी देहरादून, 
कानपुर श्रादि में डी० ए० वी० संस्थाएँ स्थापित होती गयीं । श्रजमेर के डी० ए० वी० 
स्कूल ने भी उन्नति के मार्ग पर तेजी के साथ अग्नसर होना प्रारम्भ कर दिया परिणाम 
यह हुआ, कि आधी सदी से भी कम समय में भारत में सबेत्र डी० ए० बी० शिक्षण- 
संस्था्रों का जाल-सा विछ गया, और अब तो इन संस्थाओं की संख्या पाँच सौ तक पहुँच 
गयी द्ेः आर अनेक विदेशी राज्यों में भी डी० ए० बी० स्कूल तथा कॉलिज स्थापित हो 
चुके हैं। इसमें सनन्‍्देह नहीं, कि इन संस्थाओं में जिस शिक्षा-पद्धति को श्रपनाया गया, वह 
पूर्णतया तो मह॒र्षि द्वारा प्रतिपादित शिक्षाविषयक सिद्धान्तों के अ्रनुरूप नहीं है, पर उसमें 
उनके अनेक भ्रंश श्रवश्य विद्यमान हैं । उनमें संस्क्रत तथा हिन्दी की शिक्षा पर समुचित 
ध्यान दिया जाता रहा है, घर्मेशिक्षा की भी उनमें व्यवस्था की गयी है, और उनका 
वातावरण पर्याप्त रूप से वैदिक धर्म तथा' भारतीय संस्क्रति के अनुरूप है। क्रिश्चियन 
मिशनरियों तथा सरकार द्वारा स्थापित शिक्षणालयों में हिन्दी तथा संसक्षत की उपेक्षा की 
जाती थी, भारतीय भाषाओं में उर्दू को वहाँ मुख्य स्थान प्राप्त था और उनका वांता- 
वरण पाश्चात्य संस्क्ृति तथा ईसाई घम्मं के अनुरूप होता था। डी० ए० वी० संस्थाओं में 
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यह बात नहीं थी। वहाँ शिक्षा प्राप्त करने वाले विद्यार्थियों को श्रपने घर्म तथा संस्कृति 
से परिचय प्राप्त करने का श्रवसर मिलता था, स्वदेशी तथा देशप्रेम की भावनाएँ उनमें 
विकसित होती थीं और वे विदेशी एवं विधर्मी प्रभाव से बचे रहते थे। महधि द्वारा' प्रति- 
पादित शिक्षा पद्धति को ये संस्थाएं जो पूर्णतया नहीं प्रपना सकी, उसका एक प्रधान कारण 
क्रियात्मक समस्याएँ थीं। सरकार द्वारा मान्यता प्राप्त पाठ्यक्रम से भिन्‍त किसी श्रन्य 
पाठ्यक्रम को अपना लेने पर इन संस्थाओं के विद्याथियों के सम्मुख आजीविका की जो 
समस्या उपस्थित होती थी, उसकी उपेक्षा कर सकना सम्भव नहीं था। इसी कारण 
डी० ए० वी० संस्थाओं ने सरकार द्वारा मान्यता प्राप्त पाठ्यक्रम को श्रपनाया । पर साथ 
ही, यह प्रयत्न भी किया कि यह शिक्षा भारतीय संस्कृति तथा घर्मं के वातावरण में दी जाए 
और विद्यार्थी सदाचारी, देशभक्त तथा राष्ट्रीय भावनाओं से झोत-प्रोत हो सके । इस प्रयत्न 
: में इन संस्थाञ्रों को सफलता भी प्राप्त हुई, और इनकी लोकप्रियता में निरन्तर वृद्धि होती 
गई । इसीका यह परिणाम है, कि आज जालन्धर का डी० ए० वी० कॉलिज पंजाव का 
सबसे बड़ा कॉलिज है, कानपुर के डी० ए० वी० कॉलिज का उत्तरप्रदेश के कॉलिजों में 
सर्वोच्च स्थान है, और भ्रजमेर का डी० ए० वी० कॉलिज एक छोटी यूनिवर्सिटी के समान 
है। डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाओं में जितने विद्यार्थी आज शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं, उतने 
किसी भी अन्य संगठन द्वारा संचालित शिक्षणालयों में नहीं हैं। आरयसमाज का शिक्षा के 
क्षेत्र में यह कार्य कम महत्त्व का नहीं है। क्रिश्चियन तथा' विदेशी प्रभाव से विद्याथियों 
को मुक्त रख कर अपनी संस्कृति तथा राष्ट्रीयता से उन्हें प्रभावित करने का जो प्रयत्न 
डी० ए० वी० संस्थाओं द्वारा किया गया है, वह वस्तुतः सराहनीय है। 

पर भायंसमाज के सब विद्वान्‌ एवं नेता डी०ए०वबी० शिक्षण-संस्थाश्रों की शिक्षा 
से सन्तुष्ट नहीं थे। उनका विचार था, कि इन संस्थाशरों में 'बैदिक' की तुलना में 'एंग्लो' 
को अ्रधिक महत्त्व दिया गया है, और इनकी शिक्षा' पद्धति मह॒षि दयानन्द सरस्वती के 
शिक्षाविषयक सिद्धान्तों के अभ्रनुरूप नहीं है। पण्डित गुरुदत्त विद्यार्थी इन विद्वानों के नेता 
थे | उनके साथियों व समर्थकों--जिनमें लाला मुंशीराम प्रमुख थे-ने गुरुकुलों की 
स्थापना प्रारम्भ की, और यह भ्रयत्न किया कि इन संस्थाश्रों में मह॒षि द्वारा प्रतिपादित 
शिक्षा पद्धति का' अविकल रूप से अनुसरण किया जाए। पर आदर्श -और यथार्थ में जो 
अन्तर होता है, उन्हें भी उसके सम्मुख सिर भुकाना' पड़ा और गुरुकुल काँगड़ी भी घीरे- 
घीरे महर्षि की आदर्श शिक्षा प्रणाली से दूर हटता गया। गुरुकुल काँगड़ी की शिक्षा पद्धति 
से असंतुष्ट विद्वानों ने आर” गुरुकुलों की स्थापना प्रारम्भ की और यह प्रयत्न किया कि 
मह॒षि ने अ्रपने ग्रन्थों में जिस पाठविधि का निरूपण किया है, उसीके अनुसार शिक्षा दी 
जाए। कुछ गुरुकुलों ने 'यथार्थ' की दृष्टि से उसी पाद्यक्रम को पूर्णझूप से भ्रपना लिया ह 
जिसे सरकार द्वारा मान्यता प्राप्त है। इस प्रकार अब गुरुकुल भी अनेक प्रकार के स्थापित 
हो गये हैं, और झ्रायंसमाज का जो वर्ग पहले डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाओं का आलो- 
चक व विरोधी था, उस द्वारा भी वहुत-से ऐसे स्कूलों और कॉलिजों की स्थापना की 
गयी है, जिनमें डी० ए० वी० शिक्षणालयों का अनुकरण कर भारतीय संस्कृति तथा धर्म 
के वातावरण में सरकार द्वारा मान्य पांठविधि के अनुंसार शिक्षा की व्यवस्था है। 
डी० ए० वी० संस्थाओ्रों के समान इन 'दयानन्द' व आये स्कूलों और कॉलिजों की संख्या 
भी सैकड़ों में है। पर झाय॑ शिक्षण-स्रेंस्थाओों का स्वरूप चाहे किसी भी प्रकार का हो, यह 
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स्वीकार करना होगा कि 'अविद्या के नाश” तथा “विद्या की वृद्धि! में उन द्वारा अत्यन्त 
महत्त्वपूर्ण कार्य किया गया है, और वैदिक धर्म के प्रसार तथा भारतीय संस्कृति की रक्षा 
में उनसे श्रमुल्य सहायता प्राप्त हुईं है। चिरकाल से विदेशों में वसे हुए भारतीय भूल के 
लोग जो अपने धर्म, भाषा तथा संस्कृति की रक्षा कर सकने में समर्थ रहे हैं, उसका 
मुख्य श्रेय भी आर्यंसमाज की इन शिक्षण-संस्थाओ्रों को ही दिया जाना चाहिये। “आय॑- 
समाज का इतिहास” के इस तीसरे भाग में श्रायंसमाज के शिक्षाविषयक इसी कार्यकेलाप 
पर विशद रूप से प्रकाश डाला गया है। 

आयंसमाज द्वारा स्थापित व संचालित कतिपय अन्य भी ऐसी संस्थाएं हैं, जिनका 
सम्बन्ध “विद्या की वृद्धि! के साथ है। ये शोध-संस्थानों के रूप में हैं, और इनका प्रयोजन 
वेदशास्त्रों तथा श्रत्य प्राचीन भारतीय ज्ञान ([760०४५) के विषय में शोध व अनु- 
सन्धान करना है। वेद तथा प्राचीन दर्शन आदि के सम्बन्ध में मह॒षि दयानन्द सरस्वती 
के अनेक ऐसे मन्तव्य हैं, जो आ्राधुनिक (प्राच्य एवं पाश्चात्य) विद्वानों के मत से भिन्‍न हैं । 
मह॒षि षड्दश्शनों में ्रविरोध मानते थे, और वैदिक शब्दों को रूढ़ि न मान कर यौगिक 
प्रतिपादित करते थे । इसी प्रकार प्राचीन भारतीय इतिहास के तिथिक्रम आदि के विषय 
में भी उनके अपने मन्तव्य थे, जो भारतीय परम्परा के भ्रनुसार होते हुए भी आधुनिक 
विद्वानों को स्वीकार्य नहीं हैं। इन सब विषयों पर युक्तिसंगत रूप से श्रनुसन्धान एवं शोघ 
के लिए जो अनेक संस्थान आयेसमाज या आये विद्वानों द्वारा स्थापित हैं, उन पर इस 
इतिहास" के छठे भाग में प्रकाश डाला ज़ायेगा। आयंसमाज के शिक्षाविषयक कार्ये- 
कलाप के साथ उनका सम्बन्ध अवश्य है, पर एक पृथक्‌ भांग में ही उनके महत्त्वपर्ण कार्यों 
का विशद विवरण दिया जायेगा। ॥ 

हमने इस ग्रन्थ में आर्यंसमाज के शिक्षाविषयक कार्यकलाप को समग्र रूप से 
प्रस्तुत करने का श्रयत्न किया है। पर ऐसे कार्य में अनेक भूलों व कमियों का रह जाना 
सर्वेथा स्वाभाविक है। सम्भव है, कि अनेक महत्त्वपूर्ण शिक्षण-संस्थाश्रों के नाम तके का 
उल्लेख इस ग्रन्थ में न हुआ हो। 'इतिहास' कभी भी पूर्ण नहीं हुआ करता । ज्यों-ज्यों नये 
तथ्य भ्रकाश में ग्राते-जाते हैं, उसमें संशोधन व परिवर्धन होते रहते हैं। पाठकों से प्रार्थना 
है, कि इस ग्रन्थ की कमियों व भूलों के लिए हमें क्षमा करें, और नये तथ्यों को हमें भेजने 
की कृपा करते रहें, ताकि समय पर इसमें समुचित संशोधन व परिवर्धेन किये जा सकें ! 


सत्यकेतु विद्यालंकार 
प्रधान' सम्पादक, 
आयंसमाज का इतिहास 


ता 
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ध्धी 


श्रा्यंसमाज के संस्थापक 
मह्॒षि श्री स्वामी दयानन्द सरस्वती 


पहला अध्याय 


विषय प्रवेश 


(१) शिक्षा के क्षेत्र में आयंसमाज का कार्यकलाप 


शिक्षा, साहित्य और ज्ञान के क्षैत्रों में आर्यंसमाज का कार्यकलाप श्रत्यन्त महत्त्व 
का है। वर्तमान समय में आर्यसमाज द्वारा जिन शिक्षण-संस्थाश्रों का संचालन किया जा 
रहा है, उनकी संध्या डेढ़ हजार से भी श्रधिक है। ये शिक्षणालय केवल भारत में ही 
नहीं, अपितु मारीशस, केन्या, फिजी, सुरीनाम, दक्षिण अफ्रीका, द्विनिडाड आदि विदेशी 
राज्यों में भी विद्यमान हैं। आर्यसमाज की इन शिक्षण-संस्थाओओं की कंतिपय अपनी 
विशेषताएँ हैं। इनकी स्थापना कुछ निश्चित आदर्शों और उद्देश्यों को सम्मुख रखकर की 
गयी है। महथि दयानन्‍्द सरस्वती ने बालकों और बालिकाओं की शिक्षा तथा पठन- 
पाठन विधि के सम्बन्ध में जिन मन्तव्यों का प्रतिपादन किया था, आयेसमाज का प्रयत्न 
रहा है कि उन्हें क्रियात्वित किया जाये और अपनी शिक्षण-संस्थाओ्ों का संचालन उन्हीं 
के अनुसार किया जाये । सामगरिक आवश्यकताओं और परिस्थितियों को दृष्टि में रखते 
हुए उत्त मच्तव्यों को चाहे अविकल,रूप से क्रियान्वितन किया जा सका हो, पर यह 
स्वीकार करना होगा कि भ्रार्यसमाज ह्वारा संचालित प्राय: सभी शिक्षण-संस्थाओं का' 
वातावरण वैदिक घर्म तथा आय संस्कृति के अनुरूप है, भौर उनमें यह प्रयल्त किया जाता 
है कि बालक और वालिकाएँ सदाचारमय जीवन झौर नैतिक आदर्शों को अपने सम्मुख 
रखें और वैदिक धर्म के मूल तत्त्वों से भी वे परिचित हो जायें। ऐसे अनेक शिक्षणालय भी 
झ्रार्यसमाज द्वारा स्थापित हैं, जिनमें महर्षि दयातन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित शिक्षा- 
पद्धति का अ्विकल रूप से अनुसरण करने का प्रयत्न किया जाता है, और जिनके पाद्य- 
क्रम में झ्रार्ष ग्रल्थों को प्रमुख स्थान प्राप्त है। 

शिक्षणालयों के अतिरिक्त अनेक शोध-संस्थान भी झ्ार्यसमाज के तत्त्वावधान में 
स्थापित हैं। इनमें वेद, दर्शन, उपनिषद्‌, ब्राह्मण प्रच्य, सूत्रग्नन्थ आदि प्राचीन वाइमय के 
सम्बन्ध में मौलिक शोध का प्रयत्त किया जाता है। वेदमन्त्रों के भ्र्थ एवं अ्रभिप्राय के 
विषय में महर्षि दयानन्द सरस्वती ने जिन मत्तव्यों का ध्रतिपादनत किया थां, उनके समर्थन 
तथा उनके अनुसार वेदमन्त्रों की व्याख्या करने के सम्बन्ध सें इन शोघ-संस्थानों ने 
महत्त्वपूर्ण काये किया हैं। षड्दशेनों में अविरीध, याज्ञिक कर्मकाण्ड का वास्तविक 
प्रयोजन, वैदिक देवताओं और ऋषियों का यथार्थ स्वरूप आदि कितने ही विषय हैं, 
जिन पर इन' आर्य व वैदिक संस्थाओं ने मौलिक शोध की है, और उच्च कोटि का ऐसा 
साहित्य तैयार करने का प्रयत्न किया है, जिससे मह॒थि दयांतन्‍्द सरस्वती के मत्तव्यों की 


पुष्टि होती है । ; 
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मह॒धि दयानन्द सरस्वती वैदिक घमर्मं के विशुद्ध स्वरूप को पुनः स्थापित करने 
के लिए प्रयत्नशील थे । शिक्षा के क्षेत्र में भी उनका यही प्रयत्त था कि ऐसी शिक्षण- 
संस्थाओं की स्थापना की जाये, जिनमें आर्ष ग्रन्थों की पढ़ाई की प्रमुखता हो, जिनका 
वातावरण वैदिक धर्म के अनुरूप हो और जिनमें गुरु अपने शिष्यों को उसी ढंग से शिक्षा 
दें, जैसे कि प्राचीन समय के भ्राचारयेकुलों या गुरुकुलों में दी जाती थी । महषि के मत में 
मनुष्य के तीन शिक्षक होते हैं, माता; पिता, और आ्राचार्य । शिक्षा-कार्य में माता-पिता 
का कतुंत्व बच्चे की ग्राठ वर्ष की आयु हो जाने पर समाप्त हो जाता है। इसके पश्चात्‌ 
उसकी शिक्षा आचाय॑ द्वारा की जानी चाहिये। आचार्य बालकों व बालिकाओं को न 
केवल विद्या पढ़ते हैं, अपितु उनको सदाचारी बनाते हुए उनकी अ्रन्तनिहित शक्तियों का 
भी विकास करते हैं। प्राचीन समय में भारत में जो शिक्षणालय विद्यमान थे, उनमें बालक 
और वालिकाएं ब्रह्मचयंपूर्वक जीवन' बिताते हुए विद्याध्ययन करते थे, आचार या गुरु के 
आश्रम को अपना घर मानते थे, और भैक्षचर्या द्वारा अपना निर्वाह करते थे। आ्राचार्य के 
आश्रम या गुरुकुल में घनी-निर्धन व ऊँच-तीच का कोई भेद नहीं होता था'। वेदशास्त् 
आदि धर्मग्रन्थों के साथ-साथ विविध विज्ञानों (जिन्हें उपवेदों की स्थिति प्राप्त थी) 
का पठन-पाठन भी इन प्राचीन आर्य शिक्षणालयों में हुआ करता था। अध्यापक को 
समाज में वहुत ऊँचा स्थान प्राप्त था । अध्यापक-वर्ग की गणना ब्राह्मण वर्ण में की जाती 
थी, और ब्राह्मण के लिए भ्रकिचनता ही सर्वोच्च आदशे था । 

वैदिक धर्म में कालान्तर में अनेक विक्वृतियाँ उत्पन्न हो गई थीं, यह इस इतिहास 
के प्रथम भाग में प्रतिपादित किया जा चुका है। पर सत्य सनातन बंदिक धर्म में 
विक्वतियों के प्रादुर्भूत हो जाने के कारण जिन सस्प्रदायों व मत-मतान्तरों का विकास 
हुआ, उनमें भी वैदिक धर्म के अनेक मूल तत्त्व कायम रहे थे, और प्राचीन आर आदशों 
को उनमें पूर्णतया विस्मृत नहीं कर दिया गया था । यही बात शिक्षा के क्षेत्र में भी हुई । 
वौद्ध और जैन धर्मों के उत्कर्षं के समय भारत में जो शिक्षणालय स्थापित हुए, वे 
प्राचीन आंचायकुलों एवं ऋषि-आश्रमों से अनेक अंशों में अभिन्‍न थे । दूसरी सदी ईस्वी: 
पूर्व में जब बैदिक धर्म का पुनरुत्थान प्रारम्भ हुआ, तो विशेष रूप से ऐसे शिक्षणालयों 
की स्थापना का प्रयत्न किया गया, जिनमें शिक्षाविषयक वेदिक आदर्शों को दृष्टि में 
रखा जाता था। पर ये शिक्षण-संस्थाएँ वैदिक युग के आचारयंकुलों से पूर्ण सादुश्य नहीं 
रखती थीं। तुक-अ्रफगानों और मुगलों के शासनकाल में भारत के शिक्षणालय प्राचीन 
आदरशों से दूर हटते गये। उस समय न वौद्ध युग के विहार कायम रहे, और न आार्ये- 
पद्धति के आ्राश्रम । प्राचीन आपष॑ ग्रन्थों के पठन-पाठन की परम्परा तो इस काल में प्राय: 
लुप्त ही हो गई, यद्यपि कतिपय- विद्वान्‌ व्याकरण, ज्योतिष श्रादि वेदांगों, धर्मशास्‍्त्रों 
तथा पुराण भ्रादि को अपनी पाठशालाशों में पढ़ाते रहे । अंग्रेजी शासन के सूत्रपात के 
साथ भारत में जिन शिक्ष ण-संस्थाओ्रों की स्थापना हुई, उनमें वेदशास्त्र श्रादि का कोई 
स्थान नहीं था। उनका वातावरण श्रार्य घर्मं व संस्कृति के प्रतिकूल था और उनका 
संचालन प्राय: ऐसे व्यक्तियों के हाथों में था, जो शिक्षा की प्राचीन भारतीय परम्परा 
एवं आदश्शों से अनभिज्ञ थे । 

मह॒थि दयानन्द सरस्वती ने वैदिक घ॒र्मं के विशुद्ध स्वरूप की पुनः स्थापना के साथ- 

साथ प्राचीन प्राय॑ शिक्षा-पद्धति को भी पुन: स्थापित करने का प्रयत्न किया। इसीलिए 
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आचार कुलों से अनेक अंशों में भिन्‍न थे। वे एक सम्पन्न नगरी में स्थित थे, और उनके 
आचार्य एवं विद्यार्थी आरण्यक-आश्रमों में न रहकर नागरिक जीवन विताते ये। भैक्षचर्या 
. से निर्वाह करने की परम्परा भी इन विद्यापीठों में नहीं थी। इनके विद्यार्थी या तो झ्राचार्य 
को निवास, भोजन तथा शिक्षा के लिए निर्धारित शुल्क देते ये, या शिक्षा की समाप्ति | 
परः शुल्क प्रदान करने की प्रतिज्ञा करते थे, और या दिन में कार्य (श्रम) ग्रादि करके खर्च 
के योग्य घन उपाजित कर लेते थे। तक्षशिला के विद्यापीठों में प्रायः ऐसे ही विद्यार्थी 
विद्याध्ययन के लिए भ्ाया करते थे, जो भ्रपनी आयु के सोलह वर्ष पूरे कर चुके हों और 
जिन्होंने दस साल के लगभग कहीं भ्रत्यत्र (यथा अपने प्रदेश के किसी झ्राचायंकुल में) 
शिक्षा प्राप्त कर ली हो। तक्षशिला के विद्यापीठ प्राचीन काल के आचार्य कुलों के उत्त रा- 
धिकारी या स्थानापन्‍त न होकर उनके पूरक थे, क्योंकि उनमें विशेष रूप से कतिपय 
विद्याश्रों की उच्च शिक्षा की ही व्यवस्था' थी, और उनका अध्यापन ऐसे गुरुग्रों या 
आचार्यों द्वारा किया जाता था, जो अपनी विद्वता। तथा सदाचरण के लिए दूर-दूर तक 
प्रसिद्ध (विश्वविख्यात) थे । 

कौटलीय अर्थशास्त्र (चौथी सदी ईस्वी पूर्व) में राजकुमारों की शिक्षा का विशद्‌ 
रूप से निरूपण किया गया है। उनकी शिक्षा के पाठ्य-विषयों में चतुरंग बल (पदातिसेना, 
अश्व सेना, हस्ति सेना और रथ सेना) के संचालन, श्रस्त्र-शस्त्र, व्यूह रचना, शत्रु के व्यूह 
का विनाश, पुराण, इतिवृत्त (इतिहास), आख्यायिका, उदाहरण, घधर्मंशास्त्र, अर्थशास्त्र 
और दण्डनीति की शिक्षा का समावेश है। 'मिलिन्द पन्हो: नामक बौद्ध ग्रन्थ के अनुसार 
राज! मिलिन्द (यवन' राजा मिनान्दर) श्रुति, स्मृत्ति, सांख्य, योग, न्याय, वेशेषिक, 
गणित, संगीत, चिकित्सा विज्ञान, धनुविद्या, पुराण, इतिहास, ज्योतिष, काव्य, युद्धविद्या, 
झौर तनन्‍्त्र आदि विविध विद्याओ्ों में पारंगत था। यह सहज में श्रनुमान किया जा 
सकता है, कि वौद्ध युग के राजा और राजकुमार जहाँ इन विद्याश्रों तथा विज्ञानों 
की शिक्षा प्राप्त किया करते थे, वहाँ अन्य लोगों की शिक्षा में भी इन्हें स्थान प्राप्त रहता 
था। कौटलीय अर्थशास्त्र से यह भी सूचित होता है कि पठन-पाठन प्रारम्भ करने से पूर्व 
बालकों का चौल कर्म (मुण्डन संस्कार) कराया जाता था, भर उसके बाद ही उन्हें 
लिपितथा संख्या (गिनती) की शिक्षा देनी शुरू की जाती थी। 

बौद्ध विहार जहाँ बौद्ध घ॒र्मे के अध्ययन के महत्त्वपूर्ण केन्द्र थे, वहाँ विविध 
विद्याओं तथा ज्ञान-विज्ञान की भी उनमें शिक्षा दी जाती थी। समयान्‍्तर में अनेक 
विहारों ने वही रूप प्राप्त कर लिया था, जो नैमिषारण्य के शौनक आश्रम तथा प्रयाग 
के भारद्वाज आश्रम का था। इन्हें 'महाविहार' कहा जाने लगा था, और इनमें हजारों 
की संख्या में विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त करने लगे थे। इनमें नालन्दा, विक्रमशिला, उड़यन्त- 
पुर और वलभी के महाविहार उल्लेखनीय हैं। मध्यकालीन भारत की शिक्षा-पद्धति 
को भली-भाँति समभने के लिए इन पर कुछ प्रकाश. डालना उपयोगी होगा । 

तालन्दा महाविहार की स्थापना गुप्तवंशी सम्राट कुमारगुप्त (राज्यकाल 
४१४५-५५ ईस्वी) ने की थी। नालन्दा पहले भी शिक्षा का केन्द्र था, पर कुमारगृप्त ने 
जब वहाँ विद्या और शिक्षा को प्रोसप्ताहन देने के लिए एक महाविद्यालय की स्थापना 
की, तबसे उसकी ख्याति बढ़ने लगी। कुमारगृप्त के बाद अन्य गुप्तवंशी सम्रादों ने भी 
वहाँ बहुत-सी इम।रजें बतव[पीं, और नालन्दा के शिक्षकों ओर विद्यांथियों के खच्चे के 
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लिए बहुत-सी जायदाद लगा दी । शीत्र ही, शिक्षा और ज्ञान के केन्द्र के रूप में नालन्दा 
की ख्याति दूर-दूर तक पहुँच गई, और देश-विदेश के हजारों विद्यार्थी विद्याध्ययन के 
लिए वहाँ श्राने लगे । अनेक चीनी विद्वान्‌ भी उसकी कीर्ति से भ्राकृष्ट हुए। प्रसिद्ध 
चीनी यात्री ह्य एनूत्सांग उनमें एक था। उसके यात्राविवरण से ज्ञात होता है, कि 
तालन्दा के शिक्षकों श्रौर विद्यार्थियों की संख्या दस हजार से भी अधिक थी। वहाँ के 
आचार्य अपने ज्ञान और विद्धत्ता के लिए सर्वत्र प्रसिद्ध थे, और उत्तका चरित्र भी 
अत्यन्त उज्ज्वल तथा निर्दोष था। सातवीं सदी के उत्तराद्ध में इ-त्सिग नामक एक अन्य 
चीनी यात्री नालन्दा आया था। उसने लिखा है कि नालन्दा' महाविहार में शिक्षा प्राप्त 
करने वाले विद्यार्थियों की संख्या हजारों में थी, भौर उसमें प्रवेश के लिए व्याकरण, हेतु- 
विद्या (न्यायशास्त्र) तथा झ्रभिधर्मकोश का ज्ञान आवश्यक था | महाविहार में शिक्षा 
के लिए प्रवेश पा चुकने पर विद्यार्थी जहाँ बौद्ध घर्मं के विशाल साहित्य का अ्रध्ययन 
करते ये, वहाँ साथ ही शब्दविद्या, वेद, सांख्य, तस्त्र और चिकित्साशास्त्र आदि को भी 
शिक्षा प्राप्त करते थे | महाविहार का खर्च चलाने के लिए राज्य की ओर से वहुत-सी 
भू-सम्पत्ति भ्रदान की गई थी, जिसकी सब आदमनी इस शिक्षा-केन्द्र पर ही खर्च होती 
थी। नालन्दा का पुस्तकालय बहुत विशाल था। उसकी तीन विशाल इमारतें थीं, जिनके 
नाम रत्नसागर, रत्नोदधि और रत्नारंजक थे। रत्नोदधि भवन नौ मंजिलों का था, और 
उसमें घ॒मं ग्रन्थों का संग्रह किया गया था। अन्य दोनों भवन भी अत्यन्त विशाल थे । 
तालन्दा के समान विक्रमशिला का महाविहार भी शिक्षा का महत्त्वपूर्ण केन्द्र 
'था । इसकी स्थापना पाल वंशी राजा धर्मपाल ने नौवीं सदी में की थी। बौद्ध धर्म के 
अनुयायी पालवंशी इस राजा ने विक्रमशिला में एक महाविहार का निर्माण करवा कर 
अध्यापन के लिए वहाँ १०८ आचार्यों की नियुक्ति की थी। बाद में इन आचार्यों व शिक्षकों 
की संख्या में म्रिन्तर बृद्धि होती गई । विक्रमशिला में जो भी विद्यार्थी विद्याध्ययन करते 
थे, उन सवके भोजन तथा निवास की निःशुल्क व्यवस्था थी। इसके लिए पालवंशी 
राजाओं ने जागीरें प्रदान की हुई थीं। जिन विषयों की शिक्षा की विक्रमशिला में व्यवस्था 
थी, उसमें बेद, वेदांग, उपबेद, हेतुविद्या (न्याय), सांख्य, योग और बौद्धों के हीनयान 
तथा महायान सम्प्दायों के ग्रन्थ प्रमुख थे। इनके अतिरिक्त तन्त्रशास्त्र की शिक्षा विक्रम- 
शिला की प्रधान विशेषता थी। इस समय तक ताल्त्रिकों व सिद्ध योगियों की परम्परा' 
भारत में प्रारम्भ हो चुकी थी | 
नालन्दा और विक्रमशिला के महाविहारों के समान ही विहार प्रदेश में प्राचीन 
समय में उड्यन्तपुर या उदन्तपुर का महाविहार था, जिसकी स्थापना पाल बंश के प्रवर्तक 
राजा गोपाल द्वारा की गई थी। धीरें-घीरे यह भी शिक्षा के केन्द्र के रूप में प्रसिद्ध हो 
गया था, और बारहवीं सदी तक इसकी ख्याति तथा स्थिति नालन्दा और विक्रमशिला 
से भी अधिक हों गई थी। ११६६ ईसस्‍्वी में जब मुहम्मद-विन-वस्तियार खिलजी ने बिहार 
प्रदेश पर आक्रमण किया, तो वहाँ का राजा पालवंशी गोविन्द पाल था। उसकी शक्ति 
नगण्य थी। विहार को श्राक्रान्त करते हुए मुहम्मद का ध्यात उदत्तपुर के महाविहार की 
ओर गयां, जो एक विशाल दुर्ग के समान था। तुर्क सेनाश्रों ने उसे घेर लिया, झौर उस 
पर हमला कर दिया | इस अवसर पर उदन्तपुरं के आचारयों और विद्याथियों ने भी शस्त्र 
उठाये, और डटकर मुहम्मद की सेनाओं का मुकाबला किया। जबतक एक भी आचाय॑ 
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व विद्यार्थी जीवित रहा, उन्होंने उदन्तपुर पर तुर्कों का अधिकार नहीं होने दिया | जब 
महाविहार के सब निवासी लड़ते-लड़ते मारे गये, तभी मुहम्मद का उसपर अधिकार हो 
सका । महाविहार में कोई धन-सम्पत्ति नहीं थी। वहाँ की सम्पत्ति तो वे अमृल्य ग्रन्थ थे. 
जो बहुत बड़ी संख्या में उसके पुस्तकालयों में संग्रहीत थे। सोना, चाँदी, हीरे, मोती, 
आदि की प्राप्ति से विराश होकर मुहम्मद ने उदन्तपुर के विशाल पुस्तकालयों को अग्नि 
के भेंट कर दिया, और भारत के प्राचीन ज्ञान-विज्ञान के वे श्रनुपम भण्डार देखते-देखते 
ध्वंस हो गये। विक्रमशिला के महाविहार का अन्त भी इसी तुक-अफगान आकान्ता के 
ग्राक्रमण द्वारा हुआ था । 
सोराष्ट्र की राजघानी वलभी नगरी भी मध्य काल में शिक्षा का एक महत्त्वपूर्ण 
केन्द्र थी। चीनी यात्री इ-त्सिग के अ्रनुसार वलभी का महाविहार भी नालन्दा के समान 
ही प्रसिद्ध था। ह्य एन्त्सांग ने लिखा है, कि वलभी में १०० विहार थे, जिनमें ६००० 
भिक्षु निवास करते थे | न केवल वौद्ध, अपितु पौराणिक हिन्दू सम्प्रदायों के विद्यार्थी भी 
वहाँ विद्याध्ययन के लिए आया करते थे, और वलभी नगरी के सम्पन्त श्रेष्ठी इनको 
उदारतापूर्वक दान दिया करते थे । कथासरित्सागर में कथा आती है कि अन्तवेंदी (गंगा- 
यमुना का दोझ्ावा) के द्विज वसुदत्त का पुत्र विष्णुदत्त जब सोलह वर्ष का हो गया, तो 
विद्या-प्राप्ति के लिए वह वलभीपुरी गया । वौद्ध-प्रन्थों के अतिरिक्त वेद, वेदांग, तके- 
शास्त्र आदि की भी वहाँ शिक्षा दी जाती थी। बारहवीं सदी में जब तुर्क-अफगान 
आक्रान्ताओं के सौराष्ट्र पर हमले शुरू हुए, तो वलभी के विहारों का ह्वात्त होने लग गया 
और शिक्षा के केन्द्र के रूप में इस नगरी का महत्त्व वहुत कम हो गया। ह्य एन्त्सांग तथा 
अन्य चीनी यात्रियों के यात्राविवरणों से ज्ञात होता है कि भारतीय इतिहास के पूर्व-मध्य 
काल में जालन्धर, कश्मीर और कान्यकुब्ज आदि में भी अनेक ऐसे विहार व महाविहार 
विद्यमान थे, जो वौद्ध धर्म तथा दर्शन के अ्रध्ययन के महत्त्वपूर्ण केन्द्र थे और जिनमें बहुत 
से भिक्ष्‌ तथा स्थविर अध्ययन-अ्रध्यापन में व्यापृत रहते थे । वेद, वेदांग तथा भारत के 
अन्य प्राचीन ज्ञान-विज्ञान का भी इनमें पठन-पाठन होता था । 
पूर्व-मध्य काल में जब बौद्ध धर्म का हास होने के साथ-साथ प्राचीन सनातन 
वैदिक व पौराणिक धर्मों का उत्कर्ष हो रहा था, अनेक ऐसे शिक्षा-केन्द्र भी विकसित हुए 
जिनमें वेद, वेदांग, इतिहास, पुराण, ज्योतिष, दर्शन, शिल्प आ्रादि की शिक्षा की प्रमुखता 
थी। ये शिक्षा-केन्द्र श्राश्रमों के रूप में थे । पौराणिक घर्मे की पुनः स्थापना के कारण 
जो बहुत से मठ तथा मन्दिर इस काल में स्थापित हुए थे, उनके साथ ऐसे आश्चमों 
की भी सत्ता थी जिनमें ग्रा्यं शास्त्रों तथा प्राचीन विद्याझ्रों की शिक्षा दी जाती थी। 
हम एन्त्सांग के यात्राविवरण से ज्ञात होता है कि सातवीं सदी तक काशी (वाराणसी) 
नगरी अपने विद्यापीठों के लिए बहुत प्रसिद्ध हो गई थी, और बहुत-से ऐसे आचायें 
वहाँ निवास कर रहे थे, जिनके ज्ञान तथा कीति से भ्राकृष्ठ होकर दूर-दूर से विद्यार्थी 
वहाँ विद्याष्ययत के लिए एकत्र होने लगे थे। दसवीं सदी के अन्तिम चरण सें जब 
अलबरूती भारत आया, तो हिन्दू शास्त्रों से परिचय प्राप्त करने के लिए वह कांशी 
गया था। अपने यात्राविवरण में उसने लिखा है कि काशी नगरी में भारत के श्रेष्ठ 
विद्यापीठ विद्यमान हैं। गहड्‌वाल वंश के अ्रतेक राजाओं ने काशी को अपनी दूंस री राज- 
घानी के रूप में प्रयुक्त किया था, और उनके संरक्षण में यह नगरी शिक्षा का महत्त्वपूर्ण 
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केन्द्र बन गई थी। परमार वंश के रांज्य की राजधानी घारा नगरी भी पूर्वे-मध्य काल में 
शिक्षा के लिए बहुत प्रसिद्ध थी । परमार वंश के भ्रनेक राजाप्रों ने विद्या और ज्ञान के 
संवर्धेन तथा प्रोत्साहन में असाधारण तत्परता प्रदर्शित की थी । इनमें राजा मुंज और 
भोज के नाम उल्लेखनीय हैं । भोज एक विद्वान्‌ और प्रतिभा-सम्पन्न राजा था। वह स्वयं 
भी भ्रनेक विषयों का प्रकाण्ड पण्डित था.। राजनीति, ज्योतिष, वास्तुकला, काव्य, 
, व्याकरण, साहित्य और चिकित्साशास्त्र आदि का वह मर्मज्ञ था, और उसने श्ननेक ग्रन्थों 
की रचना भी की थी। अपनी राजघानी घारा नगरी में उसने एक भोजशाला' की 
स्थापना की थी, जिसका स्वरूप एक विद्यापीठ के समान था। भोज की मृत्यु पर किसी 
कवि ने कहा था, कि भ्रव घारा 'निरावारा' हो गई है, सरस्वती अवलम्बबिहीन हो गई 
है, और पण्डित 'खण्डित” हो गये हैं ॥ काशी झऔर धारा के समान भ्रनहिलपाटन, कन्नौज 
और काँची भ्रादि अन्य भी भ्रनेक नगरियाँ पूर्व-सध्य काल में अपने श्राचायों और विद्वानों 
के लिए प्रसिद्ध थीं और उनमें भी विद्यार्थी दूर-दृर से विद्याध्ययन के लिए आया करते 
थे । पूरव-मध्य काल में भारत में पाल, सेन, गहड्वाल, अतिहार, परमार, चालुक्य, सस्ददूड 
श्रादि जिन बहुत-से राजवंशों के राज्य स्थापित हो गये थे, उनके अ्रनेक प्रतापी राजा 
विद्याप्रेमी भी थे, और उन्होंने अपने राज्यों में अनेक नये विद्यापीठ स्थापित कर या' पहले 
से विद्यमान शिक्षा-केन्द्रों को धन-सम्पत्ति प्रदान कर ज्ञान-विज्ञान के संवर्धन के सम्बन्ध में 
महत्त्वपूर्ण कार्य किया था ।*& 


(४) हिन्दू मन्दिरों और सठों के शिक्षा-केन्द्र 

बौद्ध विहार जिस प्रकार शिक्षा के महत्त्वपूर्ण केन्द्र ये, वैंसे ही अनेक हिन्दू मठों 
एवं मन्दिरों में भी बड़ी-बड़ी शिक्षण-संस्थाओ्रों का विकास हो गया था। इन संस्थाञ्रों 
का परिचय दक्षिण भारत के उत्कीर्ण लेखों द्वारा प्राप्त होता है। 

ऐसी एक शिक्षण-संस्था वीजापुर जिले के सलोत्गी नामक स्थान पर विद्यमान 
थी । राष्ट्रकूट सञ्राट्‌ कृष्ण तुतीय (४४०-६६८ ईस्वी) के प्रधानमन्त्री नारायण ने इसकी 
स्थापना की थीं। वहाँ त्रयी-पुरुष (ब्रह्मा, विष्णु, महेश की त्रिमूरति) का एक मन्दिर था, 
जिसके साथ नारायण द्वारा एक विशाल शाला (पाठशाला) का निर्माण कराया गया था, 
जहाँ अध्ययन-भ्रध्यापन की समुचित व्यवस्था थी। इस शाला की शिक्षा से झाकृष्ट होकर 
विविध जनपदों के विद्यार्थी वहाँ अध्ययन के लिए भ्राया करते थे । विद्यार्थियों की न केवल 
शिक्षा ही निःशुल्क थी, अपितु निवास और भोजन आदि के लिए भी उनसे कोई शुल्क 
नहीं लिया जाता था। विद्यार्थियों के भोजन आदि के खचे के लिए २४५०० एकड़ भूमि 
शिक्षणालय को प्रदान कर दी गई थी, जिसकी झ्ामदनी से उनके निवास, भोजन व अन्य 
आवश्यकताओं की पूर्ति की व्यवस्था हो जाती थी। शिक्षणालय में विद्यार्थियों की संख्या 
के सम्बन्ध में उत्कीर्ण लेखों में कोई उल्लेख नहीं है। पर २५०० एकड़ भूमि की आमदनी 
से कम-से-कम २०० विद्यार्थियों के भोजन आदि का खर्च चल जाता होगा, यह कल्पना 
असंगत नहीं है । विद्याथियों के निवास के लिए सलोत्गी के त्रयी-पुरुष मन्दिर के साथ 
२७ भवनों की सत्ता थी। इससे भी वहाँ विद्यार्थियों की संख्या का कुछ अनुमान किया 
जा सकता है। शिक्षकों के वेतन के लिए भी संस्था को भूमि दे दी गई थी। ३०० एकड़ 
भूमि की आमदनी से प्रधानाचार्य को वेतन' प्रदान किया जाता था। अन्य अध्यापकों के 


विषय प्रवेश | ३५ 


वेतन के सम्बन्ध में उत्कीर्ण लेख से कोई सूचना नहीं मिलती । राष्ट्रकूट सम्राटों के प्रमुख 
राजपुरुषों का संरक्षण तो इस शिक्षणालय को प्राप्त था ही, पर सलोत्गी के निवासी 
भी विशेष उत्सवों व संस्कारों के श्रवसरों पर इसे दान देते रहते थे। विवाह के समय 
पाँच सुद्राएं, उपनयन संस्कार के समय ढाई मुद्राएँ और चूड़ाकर्म संस्कार के समय 
सवा मुद्रा सलोत्गी के निवासियों द्वारा शिक्षणालय को प्रदान की जाती थीं। जब कोई 
गृहस्थ सार्वजनिक रूप से प्रीतिभोज का आयोजन करता था, तो वह शिक्षणालय के 
अध्यापकों तथा विद्यार्थियों को भी भोजन के लिए आमन्त्रित करता था [* ग्यारहवीं सदी 
में जब इस संस्था के भवन क्षतिग्रस्त हो गये, तो सलोत्गी के स्थानीय शासक द्वारा उनकी 
मरम्मत करा दी गई थी। त्रयी-पुरुष के मन्दिर के साथ विद्यमान इस शिक्षण-संस्था का 
पाद्यक्रम क्या था, यह ज्ञात' नहीं है। पर यह कल्पना असंगत नहीं है, कि इसमें वेदशास्त्र, 
पुराण आदि की शिक्षा दी जाती थी, क्योंकि यह एक मन्दिर के साथ स्थित थी। 

साउथ आार्कोट जिले के ए्नायिरस नामक स्थान पर एक शिक्षण-संस्था की सत्ता 
थी, जिसके विषय में चोल सम्राट्‌ राजेन्द्र अथम (१०१२-१०४४ ईस्वी) के समय के एक 
उत्कीर्ण लेख से समुचित परिचय प्राप्त होता है। इस संस्था का खर्च चलाने के लिए वहाँ 
की ग्राम पंचायत ने पर्याप्त भूमि प्रदान की हुई थी। ३४० विद्यार्थी इस शिक्षणालय में 
शिक्षा प्राप्त करते थे, जिनमें से ७५ ऋग्वेद का, ७४ कृष्ण यजुर्वेद का, २० छाल्दोग्य 
सामवेद का, २० तलवकार सामवेद का, २० शुक्ल यजुर्वेद का, १० अथर्ववेद का, 
१० बोधायन गृह्मसूत्र का, २५ रूपावतार (?) का, २४ व्याकरण का, ३४५ प्रभाकर- 
मीमांसा का और १० वेदान्त का अध्ययन कर रहे थे। ऋग्वेद और कृष्ण यजुवेंद के 
अध्यापन के लिए तीन-तीन अध्यापक थे, दो भ्रध्यापक मीमांसा पढ़ाते थे और शेष विषयों 
के अ्रध्यापन के लिए एक-एक शिक्षक थे | 

विद्याथियों के निवास, भोजन, वस्त्र आदि का सब खर्च शिक्षणालय द्वारा ही 
किया जाता था। शिक्षा तो वहाँ निःशुल्क थी ही । उत्कीर्ण लेखों से यह भी सूचित होता 
है, कि विद्याथियों को भोजन के लिए कितना अन्न प्रदान किया जाता था, और अन्य 
व्यय के लिए कितनी घनराशि देने की व्यवस्था. थी। भोजन' के लिए उन्हें भ्रन्न दे दिया 
जाता था, और वस्त्र आदि के खर्च के लिए सुवर्ण मुद्रा। अध्यापकों के वेतव के सम्बन्ध 


१. नारायणोसिधानेन नारायण इंबापरः | 
प्रधान: कृष्णराजस्य सन्‍्त्री सन्सन्धि विग्रहे।॥ 
तेनेयं कारिता शाला री विशाला सनोरमा। 
अ्रत्न विद्याथिनः सन्ति नानाजनपदोद्भवाः ॥ 
शाला विद्याथिसंघाय दत्तवान्‌ भूमिमुत्तमाम्‌ । 
सान्‍यां निवर्तेसानां तु पंचभिश्च शर्तेमिताम्‌ ॥॥ 
निवर्तंनानि दीपार्थ सान्यानि हादशेव च। 
पंच पुष्पाणि देयानि विवाहे सति तज्जनेः॥। 
देय॑ तथोपनयने बविवाहे यत्पुरोहितास्‌॥॥ 
कनचित्कारणनेह कतंव्ये. विप्रभोजने। 
भोजयेत्तुं यथाशंक्‍ति परिणत्परिषज्जनम्‌॥ 
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में भी कुछ सूचना उत्कीर्ण लेखों में विमान है । उन्हें इतना अन्न श्रदान कर दिया जाता 
था, जो सोलह व्यक्तियों के लिए पर्याप्त हो। साधारणतया एक परिवार में पाँच 
सदस्य होते हैं । परिवार की अ्रवश्यक्रता से तिगुना अन्न भोजन भाष्त कर अध्यापक 
सत्तोत अनुमभज क रते होंगे, इसमें सन्देह नहीं । सुवर्ण मुद्रा के रूप में भी उन्हें अतिरिक्त 
बृत्ति दी जाती थी, जिम्मसे वे बल्त्र आदि की श्रवश्यकता पूरी कर सकते थे। वेदान्त के 
अ्रध्यापक्र को अ्रन्य भ्रध्यापकों की तुलना में २५ प्रतिशत अधिक वृत्ति दी जाती थी । 
यही बात वेदान्त के विद्यार्थियों के लिए भी थी । सम्भवत:, इस शस्त्र को कठित समझा 
जाता था। विद्यार्थी इसके श्रध्ययन में भ्रवृत्त हों, इस कारण उन्हें अ्रधिक मात्रा में वृत्ति 
दी जाती थी। इस शास्त्र के श्रध्यापक भी सम्भवतः कठिनता से प्राप्त किये जा सकते 
थे। ३४० विद्याथियों ओर १६ ग्रध्यापकों का यह शिक्षणालय एक सुब्यवस्थित महा- 
विद्यालय के रूप में था, और इसका' सब व्यय ग्रात पंचायत द्वारा किया जाता था । 
चिंगलपट जिले के वेंकटेश पेरुमल मन्दिर के साथ भी एक महाविद्यालय 
विद्यमान था । सन्‌ १०६८ के एक उत्कीर्ण लेख से ज्ञात होता है, कि इस संस्था के साथ 
छात्रावास और चिकित्सालय की भी सत्ता थी । छात्रावास में ६० विद्यार्थियों के निवास 
के लिए-स्थान था। इनमें से १० स्थान ऋग्वेद के विद्यार्थियों के लिए, १० स्थान यजुर्वेंद 
के विद्यार्थियों के. लिए, २० स्थान व्याकरण के विद्याथियों के लिए, १० स्थान पंचरात्र- 
पद्धति के विद्यार्थियों के लिए, रे शिवागम के विद्यार्थियों के लिए और शेष ७ स्थान 
वानप्रस्थों और संन्यासियों के लिए नियत किये गये थे। इस महाविद्यालय में भी 
विद्यार्थियों के भोजन आदि के लिए कोई शुल्क नहीं लिया जाता था । 
सन्‌ १०४८ में उत्कीर्ण कराये गये एक लेख से एक ऐसे महाविद्यालय के 
सम्बन्ध में जानकारी प्राप्त होती है, जिसमें ४५० विद्यार्थी ये और वैदिक संहिताओं, 
ब्राह्मण ग्रन्थों, दर्शन शास्त्रों, उपनिषदों और सूत्रग्रन्थों की जहाँ शिक्षा दी जाती थी । 
विद्यार्थी ऋग्वेद, यजुर्वेद, छात्दोग्य सामवेद और अन्य शास्त्रों (वेदान्त, व्याकरण, 
रामायण, महामारत, मनुशास्त्र, वेखानश शास्त्र आदि) का अध्ययन करते थे। यह 
शिक्षण-संस्था चिंगलपट जिले में तिरुवोरैय्यूर नामक स्थान पर शिव मन्दिर के साथ 
स्थापित थी । 
उत्कीर्ण लेखों द्वारा एक ऐसे महाविद्यालय का भी परिचय मिलता है, जिसे एक 
वैश्य ने स्थापित किया था । इसमें बेद, संस्कृत, व्याकरण तथा शास्त्रों की शिक्षा दी 
जाती थी । महाविद्यालय के साथ छात्रावास भ्ौर चिकित्सालय भी थे। शिक्षा के 
अतिरिक्त निवास, भोजन, वस्त्र भादि भी वहाँ निःशुल्क थे । 
कतिपय उत्कीर्ण लेखों में ऐसे मठों का उल्लेख भी विद्यमान है, जो मन्दिरों वे 
साथ स्थापित थे और जिनमें विद्यार्थियों को निःशुल्क रूप से निवास व भोजन श्रारि 
प्राप्त करने की सुविधा थी । ग्यारहवीं सदी में बीजापुर के एक मन्दिर के साथ विद्या 
मठ को १२०० एकड़ भूमि इस प्रयोजन से प्रदान की गईं थी, कि उसकी आमदर्न 
से योगेश्वर पण्डित के विद्याथियों का भरण-पोषण हो सके । योगेश्वर पण्डित मीमांस 
शाध्त्र के प्रगाढ़ विद्वान थे और उप्तके अध्यापन के लिए उन्होंने एक विद्यालय स्थापि' 
किया हुआ था। 
दक्षिग भारत के विवित राज्यों की स्वतन्त्रता मध्य काल में सुरक्षित रही थी 
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तु्क-अफगान सुलतान उन्हें अपने साम्राज्य के अन्तर्गत नहीं कर सके थे, और दसवीं 
सदी के महमूद गजनवी सदृश तुके आक्रान्ता के आक्रमणों का भी उनपर कोई प्रभाव 
नहीं पड़ा था । इस दशा में यह सर्वथा स्वाभाविक था, कि संसक्ृत व्याकरण, वेद-बेदांग 
तथा अन्य शास्त्रों का पठन-पाठन वहाँ निर्वाध रूप से चलता रहे। वहाँ के कुछ शिक्ष णा- 
लयों का जो उल्लेख ऊपर किया गया है, वह केवल उदाहरण के लिए है। इनके 
अतिरिक्त कितने ही अन्य शिक्षणालयों का परिचय भी दक्षिण भारत से उपलब्ध हुए 
मध्यकालीन उत्कीण् लेखों से प्राप्त किया जा सकता है । 

दक्षिण भारत के हिन्दू मन्दिरों के साथ स्थापित ये शिक्षणालय नालन्दा और 
विक्रमशिला के बौद्ध विहारों के समान विशाल नहीं थे, और न इनमें विद्यार्थों ही हजारों 
की संख्या में थे। पर नालन्दा' सदृश विशाल विहार केवल तीन-चार ही थे । इसके 
विपरीत दक्षिण भारत के हिन्दू या पौराणिक शिक्षणालय संख्या में बहुत अधिक थे। प्राय: 
सभी मन्दिरों के साथ छोटे व बड़े विद्यालयों की सत्ता थी, जिनमें विद्यार्थों नि:शुल्क 
शिक्षा प्राप्त करते थे, और भोजन आदि का व्यय भी उन्हें स्वयं नहीं करना पड़ता था । 

प्राचीन भारत में शिक्षा के एक श्रन्य प्रकार के केन्द्रों की भी सत्ता थी। राजाओं 
द्वारा कतिपय ग्राम व अन्य भू-सम्पत्ति इस प्रयोजन से प्रदान कर दी जाती थी, कि उसकी 
आमदनी से विद्वान्‌ ब्राह्मणों का निर्वाह हो सके, ताकि वे आजीविका से निश्चिन्त होकर 
पठन-पाठन में तत्पर रहें। दक्षिण भारत के अनेक उत्कीर्ण लेखों में इस प्रकार के शिक्षा- 
केन्द्रों का उल्लेख विद्यमान है। एक लेख से एक ऐसे ग्राम का परिचय प्राप्त होता है, 
जिसकी भ्रामदनी से ३०८ विद्वान ब्राह्मण परिवारों का पालन-पोषण होता था। ये 
ब्राह्मण वेद, वेदांग, स्मृति आदि शास्त्रों के पारंगत विद्वान थे, भर अपनी विद्वत्ता के 
कारण चतुर्वेदी, चिवेदी, सोमयाजी, षडंगविद्‌, भट्ट आदि कहाते थे | 

राज्य संस्था तथा अ्रन्य सम्भ्रान्त व्यक्तियों द्वारा दी गई जागीरों व भू-सम्पत्ति.. 
की आमदली से निर्वाह करने वाले, पठन-पाठन तथा विद्या की वृद्धि में तत्पर ब्राह्म णों की 
ऐसी बस्तियाँ भी प्राचीन भारत में विद्यमान थीं, जो ्रपनी सब व्यवस्था सभाश्रों द्वारा 
किया करती थीं। इनके शासन प्रबन्ध का' स्वरूप ग्राम पंचायतों के सदृश था। ये 
अग्रहार' कहाते थे । कितने ही उत्कीर् लेखों में भ्रग्नहा र सभाश्रों के कार्यकलाप का विवरण 
भी उल्लिखित है। इसमें सन्देह नहीं, कि ये श्रग्नहार अध्ययन-अध्यापन, विद्या-बृद्धि तथा 
चिन्तन के केन्द्र होते थे । 


(५) मिथिला, नदिया और वाराणसी 


तुरक-प्फगानों के आक्रमणों के परिणामस्वरूप नालन्‍्दा और विक्रमशिला जैसे 
विशाल शिक्षा-केन्द्रों का ध्वंस हो गया था, और राजनीतिक अव्यवस्था के कारण नये 
शिक्षा-केन्द्रों का विकास सम्भव नहीं रहा था। फिर भी मध्य काल में उत्तर भारत में कतिपय 
ऐसे केन्द्र विद्यमान थे, जिनमें वेदशास्त्रों के श्रध्ययन तथा नवीन दाशेनिक चिन्तन की 
परम्परा कायम थी। ये केन्द्र मिथिला, नदिया और वाराणसी थे । | 

मध्य काल में मिथिला तीन राजवंशों के शासन में रहा, कर्णाट वंश (११४०- 
१३६५ ईस्वी), कामेश्वर वंश (१५१४ ईस्वी तक) भर महेश्वर ठाकुर वंश, जिसके 
राजा मुगल सम्राद्‌ अकबर के समकालीन थे। इन तीनों राजवंशों के शासनकाल में - 
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शिक्षा के केन्द्र के रूप में मिथिला ने बहुत उन्नति की, और वहाँ अनेक विश्वविख्यात 
विद्वानू पठन-पाठन में तत्पर रहे । मिथिला में केवल अध्यापन ही नहीं होता था, वहाँ के 
अनेक विद्वान्‌ नवीन दार्शनिक सिद्धान्तों के प्रतिपादन में भी तत्पर थे, और उनके मौलिक 
चिन्तन के परिणामस्वरूप अनेक नवीन विचार-सम्प्रदायों का विकास हो गया था। इन 
विद्वानों में गणेश उपाध्याय (बारहवीं सदी) वहुत प्रसिद्ध हैं| चव्य न्याय के वही प्रवर्तेक 
थे। 'तत्त्व-चिन्तामणि! नाम से उन्होंने एक मौलिक दार्शनिक ग्रन्थ लिखा था, 
जिसकी पृष्ठ संख्या ३०० के लगभग है। पर उसकी व्याख्या करने के लिए जो ग्रन्थ 
बाद की तीन सदियों में लिखे गये, उनकी पृष्ठ संख्या दस लाख से भी अधिक है। गणेश 
उपाध्याय के मौलिक चिन्तन ने भारत के दार्शनिक विद्वानों को कितना प्रभावित किया 
था, यह इसीसे स्पष्ट है। नव्य न्याय की दार्शनिक परम्परा को और अधिक विकसित 
करने वाले जो झनेक विद्वान मिथिला में हुए, उनमें वर्धभान, पक्षधर मिश्र, वासुदेव सिश्र, 
महेश ठाकुर और रघुनन्दनदास राय के नाम उल्लेखनीय हैं। रघुनन्दनदास राय अकवर 
का समकालीन था, और दिग्विजय करते हुए उसने अपने समय के पण्डितों को शास्त्रार्थ 
में परास्त किया था। उसकी विद्धत्ता से प्रसन्‍न होकर अकवर ने मिथिला का प्रदेश उसे 
जागीर के रूप में प्रदान कर दिया था। पर इस जागीर को रघुनन्दनदास राय ने अपने 
गुरु महेश ठाकुर को ग्रुरुदक्षिणा के रूप में दे दिया, जिससे महेश ठाकुर मिथिला राज के 
स्वामी हो गये | दरभंगा के राजा इन्हीं महेश ठाकुर के वंशज हैँ । 
मिथिला के अन्य दाशनिक विद्वानों में शंकर मिश्र और वाचस्पति मिश्र ने बहुत 
ख्याति श्रजित की । वस्तुत:, मध्य काल में मिथिला उत्तर भारत में वेदशास्त्रों तथा दर्शन 
के अ्रध्ययन-अध्यापन का सर्वाधिक प्रसिद्ध केन्द्र था। शिक्षा प्राप्त करने के लिए वहाँ 
दूर-दूर से विद्यार्थी आया करते थे, और वहाँ के विद्वानों का देश में सर्वत्र आदर था। 
प्रसिद्ध कवि विद्यापति भी मिथिला के निवासी थे। उनके सरस गीतों ने पं भारत की 
जनता में भक्तिरस का संचार किया | 
भागी रथी और जलांगी नदियों के संगम पर स्थित नदिया “. # ६/घरकाल 
तक शास्त्रीय श्रध्ययन-अध्यापन का केन्द्र रहा है, भौर उसके प्रकाण .,.डतों की परम्परा , 
अब तक भी नष्ट नहीं हुई है। ग्यारहवीं सदी के अन्त में गौड़ देश के राजा लक्ष्मण सेन 
ने इस तगरी को अपनी राजधानी बनाया, भौर इस समय से इसके उत्कर्ष का प्रारम्भ 
हुआ। लक्ष्मण सेन का प्रधानमन्त्री हलायुघ नामक विद्वान था, जिसने कि स्मृति- 
सर्वस्व, मीमांसा सर्वस्व और न्याय सर्वस्व सदृश उच्चकोटि के ग्रन्थों का प्रणयन किया 
था । सेन वंश के राजाओं के शासनकाल में नदिया शिक्षा का महत्त्वपूर्ण केन्द्र बने गया, 
और बहुत-से कवि तथा विद्वानू वहाँ आकर निवास करने लगे। सन्‌ ११६७ में बख्तियार 
खिलजी ने बंग।ल को जीत लिया, और सेन वंश के शासन का वहाँ अन्त हो गया। पर 
मुसलिम शासन में भी शिक्षा और विद्वत्ता के क्षेत्र में नदिया की स्थिति पूर्बेवत्‌ कायम 
रही, भौर वहाँ के प्रकाण्ड पण्डितों के ज्ञान तथा विद्वत्ता से आकृष्ट होकर विविध प्रदेशों 
के विद्यार्थी वहाँ शिक्षा प्राप्त करने के लिए आते रहे। ११६८ से १७४५७ तक बंगांल 
मुसलिम नवाबों की अ्रघीनता में रहा, पर उनके शासन में विद्या-केन्द्र के रूप में नदिया 
की स्थिति पूर्ववत्‌ बनी रही । ै 
मिथिला के समान नदिया भी स्यायदर्शन के भ्रध्ययनन-अध्यापन एवं विकास का: 


विषय प्रवेश | हा 


श्रतः ग्रन्थों को हाथ से प्रतिलिपियाँ करायी जाती थीं, जिन्हें जहाँ पुस्तकालयों में सुरक्षित 
रखा जाता था, वहाँ साथ ही उनकी बिक्री भी की जाती थी । कम्बुज के एक अभिलेख में 
राजा सूर्यवर्मा द्वितीय द्वारा एक ग्राश्रम को दान में दी गयी धन-सम्पत्ति का वर्णन है, 
जिसमें सब शास्त्रों की हस्तलिखित प्रतियाँ भी अन्तगंत थीं। राजाओं के श्रतिरिक्त अन्य 
सम्पन्न व्यक्तियों ने भी कस्बुज में अनेक भ्राश्रमों की. स्थापना करायी थी, और उनके 
लिए प्रचुर धन प्रदान किया था। ऐसा एक व्यक्ति दिवाकर भट्ट था, जो यमुना तटवर्ती 
एक प्रदेश से जाकर कम्बुज में बस गया था, और वहाँ द्विजेन्द्रपुर नामक स्थान पर उसने 
एक आश्रम की स्थापना की थी । 

कम्बुज के आश्रमों में अ्रध्यापत करने वालें शिक्षक कुलपति, कुलाध्यक्ष, आचायें, 
उपाध्याय और अध्यापक कहाते थे। एक अ्रभिलेख में जयमंगलाक नामक विद्वान का 
उल्लेख है, जिसे अ्रध्यापकाधिप (प्रधानाध्यापक) कहा गया है। इसी प्रकार कितने ही 
कुलपतियों, आचार्यों, उपाध्यायों और अध्यापकों का कम्बुज के अभिलेखों में उल्लेख है, 
और उतके नामों के साथ उत्तकी विद्वता का भी विवरण है। इन आश्चमों में किन विषयों 
का अध्ययन-अध्यापन होता था, इस सम्बन्ध में भी अनेक संकेत कम्बुज के अभिलेखों में 
विद्यमान हैं। शव, वेष्णव, बौद्ध आदि धर्मों के घामिक साहित्य का इत आ्राश्नसों के पाठ्य- 
विषयों में महत्त्वपूर्ण स्थान था। पर उसके भ्रतिरिक्त व्याकरण, काव्य, संगीत, नृत्य, 
कला, ज्योतिष आदि की भी उनमें शिक्षा दी जाती थी। अनेक अभिलेखों में कम्बुंज के 
आचार्यों व उपाध्यायों की विद्वता का वर्णन करते हुए उन विद्याञ्नों एवं विषयों का भी 
परिगणन कर दिया गया है, जिनमें वे स्वयं पारंगत थे और जितका वे अध्यापन किया 
करते थे। आचार्य शिवसोम को एक अभिलेख में वेदवित्‌ एवं तकेशास्त्र, योग तथा 
व्याकरण में प्रवीण और पुराण, महाभारत, सम्पूर्ण शेव साहित्य तथा काव्यों का पण्डित 
कहा गय..है.। कवीन्द्र पण्डित नामक एक आचार्य के विषय में यह उल्लिखित है कि 
वह पाँचों व्याकरणों का मर्मेज्, शब्दशास्त्र, अर्थशास्त्र, श्रागम, काव्य, महाभारत और 
रामारएए त्ू* ” हान्‌ था, और इन्‍्हें स्वयं पढ़कर उसने शिष्यों को इनकी शिक्षा दीथी। 
भूपेन्द्र पण्छ... ..:5 सूयंशिव नामक आचार्य त्रयी वाडूमय का कोविदु, शव वाहूमय में 
पारंगत, न्याय, सॉल्य और वैशेषिक दर्शनों में निष्णात तथा शब्दशास्त्र (व्याकरण) व 
भाष्य (महाभाष्य) का विद्वान था। इस भूपेन्द्र पण्डित के आश्रम में जहाँ निरन्तर यज्ञ 
में दी गयी आहुतियों के धूम्र की सुगन्ध व्याप्त रहती थी, वहाँ कठित शास्त्रों के अ्रभिष्राय 
के सम्बन्ध में मतभेंद के कारण विद्यार्थियों में जो वाद-विवाद चलते रहते थे, उनकी 
ध्वनि से भी झाश्रम गुड्जायमान रहता था।* वेद, वेदाज्भ, दर्शन, काव्य, इतिहास, 
रामायण, महाभारत और पुराण झादि के अतिरिक्त चिकित्साशास्त्र का भी कम्बुज देश 
के भ्राश्रमों में पठन-पाठन' हुआ करता था। आयुर्वेद एक उपवेद है, पर सुश्रुत सदुश ग्रन्थों 
का कम्बुज के भ्रभिलेखों में उल्लिखित होना सूचित करता है कि वहाँ इस शास्त्र की 
शिक्षा सुचारु रूप से प्रचलित थी। 


१. “विद्यापवर्गविहितापचितिप्रबन्धे._ यस्याश्रसेज्नवरताहुतिघूमगन्धे । 
दुर्गागमेबु मतिभेदकृता्थंनीत्या विद्याथिनां विवदर्ता ध्वनिरुत्ससपें। - 
(वन वन अभिलेख) 


श्द आायंसमाज का इतिहास 


कम्बुज देश के आ्राश्रमों में जहाँ विविध शास्त्रों एवं विद्याओ्ों की शिक्षा दी जाती 
थी, वहाँ ग्रुरुओर शिष्यों में पिता-पुत्र के सम्बन्ध की परम्परा भी वहाँ अक्षुण्ण रूप से 
विद्यमान थी। राजा उदयादित्य के एक अश्रभिलेख में गुरु-शिष्य' के सम्बन्ध को इस प्रकार 
प्रकट किया गया है--'जसे पिता अपनी सन्‍्तान का यलपूर्वक पालन करता है, बसे ही 
यहाँ गुरु अपने शिष्यों का ध्यात रखता हुआ उन्हें शिक्षा देता है।* 

कम्बुज में शिक्षा केवल पुरुषों तक ही सीमित नहीं थी । स्त्रियाँ भी शिक्षा प्राप्त 
किया करती थीं। एक अभिलेख में तिल॒का नामक महिला का उल्लेख है, जो परम विद्धषी 
थी। विद्वानों में श्रेष्ठ नरेन्द्र गुरु ने तिलका की विद्धत्ता से प्रभावित होकर उसे 'वागीश्वरी 
भगवती” की उपाधि प्रदान की थी, और भरी परिषद्‌ में उसके पाण्डित्य को स्वीकार 
किया था। राजा सूर्यवर्मा के एक अभिलेख में 'सती जुनपृदा” नाम की एक अन्य विदुषी 
महिला का उल्लेख है। राजा जयवर्मा सप्तम की रानी इन्द्रदेवी परम विदुृषी थी। वह 
पहले नगेन्‍द्र तुंग तिलकोत्तर भौर नरेन्द्राश्नम नामक आश्रमों में अ्रध्यापन का कार्ये कर 
चुकी थी। वहाँ वह सरस्वती नाम से प्रसिद्ध थी, और सदा शिष्याओ्रों द्वारा! घिरी रहती 
थी। कम्बुज की स्त्रियों में-शिक्षा का प्रचार था, और वालिकाशों की शिक्षा के लिए पृथकू__ 
आश्रमों की भी सत्ता थी, यह इससे भली-भाँति प्रमाणित हो जाता है। 

(९) प्राचीन भारतीय शिक्षा-पद्धति को विशेषताएँ 


प्राचीन भारत में अनेक प्रकार की शिक्षण-संस्थाएँ विद्यमान थीं, और विभिन्‍न 
समयों में उनके स्वरूप में भी परिवतंन होते रहे। पर प्राचीन भारतीय शिक्षा-पद्धति की , 
कुछ ऐसी विशेषताएं हैं, जो सव प्रदेशों और सब समयों में समान रूप से रहीं। मह॒षि 
दयानन्द सरस्वती ने जिस शिक्षा-प्रणाली का प्रतिपादन किया था, और जिसे क्रियान्वित 
करने का झ्रायंसमाज द्वारा प्रयत्त किया जा रहा है, उसमें भारत की प्राचीन शिक्षा-पद्धति 
की इन विशेषताओं को ध्यान में रखा गया है। अ्रत: इनका संक्षेप के साथ उल्लेख करना 
उपयोगी होगा । 

(१) प्राचीन युग में शिक्षा का अवसर सवको समान रूप से प्राप्त होता था। वेद 
का ज्ञान सवके लिए था। समाज का कोई भी वर्ग ऐसा नहीं था, जिसे शिक्षा से वंचित . 
रखा जाता हो। स्त्रियाँ भी पुरुषों के समान विद्याध्ययन किया करती थीं। उनका भी उप- 
नयन संस्कार होता था, और वे भी झ्राचार्यकुलों में रहकर शिक्षा प्राप्त करती थीं। जन्म 
से कोई शूद्र नहीं होता था। शिक्षण-संस्थाश्रों में वालकों व वालिकाश्रों को प्रविष्ट करते 
हुए वर्ण व॒ सामाजिक ऊँच-नीच का कोई भेद नहीं किया जाता था। मध्य युग में इस 
स्थिति में परिवर्तन हो गया, और 'सत्री शूद्रो नाधीयाताम्‌” (स्त्रियों और शूद्रों को नहीं 
पढ़ाना चाहिये) का विचार जोर पकड़ने लगा। पर प्राचीन काल में यह वात नहीं थी । 

(२) प्राचीन शिक्षण-संस्थाएँ आरण्यक-अ्राश्रमों के रूप में होती थीं। शहरों और 
ग्रामों से दूर, एकान्त प्रदेश में आचायों के अनेक 'कुल' (ग्रुरुकुल) हुआ करते थे, माता-पिता 


१. “शिष्यान यथा चेष्ठयितोपदेष्ठो। ह 
यथात्मजान, वा जनको&$पि यत्नात्‌ ॥” (स्वोक काक अभिलेख) 


विषय प्रवेश ४६ 


जिनमें भ्रपनी सन्तान को शिक्षा प्राप्त करने के लिए भेज दिया करते थे। आचार्यकुल या 
गुरुकुल में विद्याध्ययन करते हुए विद्यार्थी गुरु को ही अपना पिता समभते थे, और गुरु- 
शिष्य में पिता-पुत्र का सम्बन्ध होता था। गुरुकुलों में शिक्षा के लिए कोई शुल्क नहीं 
लिया जाता था ओर विद्यार्थियों का भरण-पोषण '"भैक्षचर्या' (जनता के दान व आर्थिक 
सहायता) से हुआ करता था। शिक्षा पूर्ण हो जाने पर विद्यार्थी यथाशक्ति गुरुदक्षिणा 
प्रदान किया करते थे, जो आचार्य (गुरु) के निर्वाह तथा गुरुकुल का खर्च चलाने में सहायक 
होती थी । ह 

(३) बगरों तथा ग्रामों के समीप आ्रारण्यक झ्राश्नम (गुरुकुल) वड़ी संख्या में स्थित 
थे, ओर सामान्य विद्याध्ययन के लिए विद्यार्थी इन्हीं में प्रविष्ट हुआ करते थे । पर इनके 
अतिरिक्त ऐसी बड़ी-बड़ी शिक्षण-संस्थाएँ भी प्राचीन समय में विद्यमान थीं, जिनमें वेद, 
शास्त्र, ज्योतिष, शिल्प, राजनीति आदि विषयों की उच्च शिक्षा की व्यवस्था थी। 
प्राचीन काल में शौनक, भारद्वाज आदि मुनियों के ग्राम ऐसी शिक्षण-संस्थाओ्ों के रूप में 
थे, जिनमें हजारों विद्यार्थी विविध विषयों की शिक्षा प्राप्त किया करते थे | नालन्दा और 
विक्रमशिला के महाविहार भी विशाल विश्वविद्यालयों के रूप में थे। अपने नगर व ग्राम 
के समीप स्थित आ्राचायकुल में विद्याध्ययन के पश्चात्‌ उच्च शिक्षा के लिए विद्यार्थी इन 
आश्रमों व विहारों में प्रविष्ट हुआ करते थे। वहाँ भी उन्हें आरचार्यकुलों के समान ही अनु- 
शासित ढंग से रहना होता था। ये शिक्षण-संस्थाएँ भी किसी नगर में न होकर उनसे 
पृथक अपने विशाल परिसरों में स्वायत्त रूप से स्थित होती थीं । 

(४) तक्षशिला सदृश अ्रनेक नगरों में राजनीति, दर्शन, ज्योतिष, चिकित्साशास्त्र 
आदि विषयों की उच्चतम शिक्षा के लिए अ्रनेक 'विश्वविख्यात” आचार्यों ने अपने शिक्षणा- 
लय स्थापित किये हुए थे, जिनमें भ्रष्ययन्त के लिए दूर-दूर से विद्यार्थी आया करते थे। इनमें 
आचार्यभाग' (शुल्क) लिया जाता था। पर ऐसे विद्यार्थी भी इनमें प्रविष्ट हो सकते थे, 
जो शुल्क प्रदान करने की स्थिति में न हों, पर शिक्षणालय में कोई काम करके भ्रपना शुल्क 
अजित कर लें। विद्यार्थी चाहे शुल्क दें, या शिक्षा पूर्ण करने के बाद शुल्क प्रदान करने का 
इकरार कर लें, या श्रम करके शुल्क की मात्रा श्रजित करें - शिक्षणालय में सबके साथ 
एक समान वरताव किया जाता था। तक्षशिला के श्राचार्यकुलों में राजपुत्र, श्रेष्ठीपुत्र 
और सामान्य गृहस्थों की सन्‍्तान सब एक साथ विद्याध्ययन करते थे और उनमें कोई 
भेदभाव नहीं किया जाता था। 

(५) आचायकुलों का जीवन सादा तथा तपोमय होता था । मनुस्मृति आदि स्मृति- 
ग्रन्थों तथा सूचग्रन्धों में ब्रह्मचारियों के लिए रहन-सहन, खान-पान झादि के जो नियम 
- निर्धारित किये गये हैं, वे वहुत कठोर हैं। ब्रह्मचारियों के लिए जूते पहनना, छत्न घारण 
करना, श्ंगार रस की गोष्ठियों व प्रेक्षाओं में सम्मिलित होता भ्रौर शरीर की विभूषा 
करना वजित था। ब्रह्मचारियों के समान गुरुजन भी सादा तथा तपोमय जीवन बिताते 
थे। 

(६) समाज में विद्याथियों तथा ग्रध्यापक वर्ग को बहुत प्रतिष्ठित स्थान प्राप्त 
था। यदि कोई राजा, राजपुरुष व धनी व्यक्ति किसी आचाय॑कुल या भ्ाश्रम के अवलोकन के 
लिए आता था, तो वह बहुमूल्य वस्त्रों तथा आरभूषणों को बाहर ही उतार देता था। जिस 
वाहन पर वह आया था, उसे भाश्रम से दूर छोड़ देता था श्रौर सादे वस्त्र पहनकर आआरांश्रम 
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या आ्राचायकुल में प्रवेश करता था। विद्वान्‌ स्तातक को सामने आता देख राजा भी 
वाहन से नीचे उतर जाता था और उसके प्रति समुचित सम्मान प्रदर्शित करता था। 
अध्यापक वर्ग की स्थिति समाज में सर्वोच्च मानी जाती थी। | 

(७) चरित्र के निर्माण एवं अन्तनिहित शक्तियों के विकास पर प्राचीन भारत 
की शिक्षण-संस्थाओरों में विशेष ध्यान दिया जाता था। शहरों और ग्रामों से पृथक्‌ एकान्त 
स्थान परआचारयकुलों व श्रश्नमों के निर्माण को व्यवस्था इसी कारण थी, कि बालक और 
वालिकाएँ शहरों के दूषित वातावरण के सम्पेक में न आयें। शिक्षण-संस्थाश्रों में तपस्वी 
व सदाचारी ग्रुरुजनों के सतत सम्पर्क में रहने के कारण उनके लिए स्वयं सच्चरित्र, 
धामिक एवं तपस्वी वन सकना सम्भव हो जाता था। भारत के प्राचीन शिक्षाणास्त्रियों 
के अनुसार ब्रह्मचयें ग्राश्मम सुखभोग के लिए नहीं होता। उन्तका कथन था, जो सुखभोग 
चाहे, उनको विद्या प्राप्त नहीं हो सकती (सुखाथिनां कुतो विद्या, विद्या्थिनां कुतः सुखम्‌)। 
सदाचार एवं भ्रनुशासित जीवन को प्राचीन चिन्तक इतना महत्त्व देते थे, कि उनकी दृष्टि 
में सदाचारी व मर्यादा पालन करने वाले व्यक्ति का महत्त्व उससे बहुत अधिक था जो वेदों 
का ज्ञाता तो हो, पर सच्चरित्र न हो। वे यह मानते थे कि जिसका मन शुद्ध है, जिसका 
वाणी व क्रियाओं पर नियन्त्रण है, उसे वेद शास्त्रों के अ्रध्ययन के सब फल भ्राप्त हो 
जाते हैं ।' ।॒ 

(८) प्राचीन भ्रार्य यह मानते ये, कि प्रत्येक मनुष्य को तीन ऋणों से उचण होना 
होता है, पितुऋण, देवऋण और ऋषिऋण | ऋषिऋण को अदा करने का उपाय यह है, 
कि पुराने ऋषि-मुनियों द्वारा जो ज्ञान व विद्याएँ विकसित की गई हैं, ग्रध्ययन द्वारा न 
केवल उन्हें प्राप्त ही किया जाये, अपितु चिन्तन, मनन व अनुसन्धान द्वारा उनमें वृद्धि भी 
की जाए। इसीलिए वे विद्याध्ययन को आजीविका उपाजन का साधनमात्र नहीं समभते 
थे। इसीलिए उनकी यह मान्यता थी, कि यदि कोई व्यक्ति विद्या को वर्तमान जीवन में 
आजीविका का साधन बनाये, तो भावी जीवन में वह उसके लिए फलवती नहीं हो 
पाएगी ।* कालिदास ने इसी विचार को इस ढंग से प्रकट किया है, कि जो कोई विद्या व ज्ञान 
को आजीविका का साधन वना ले, उसे ज्ञानरूपी पण्यः को बेचने वाला वणिक्‌ समभता 
चाहिये ।* प्राचीन शिक्षाशास्त्रियों का मत था, कि विद्याध्ययन का प्रयोजन अपना तथा 
मानव समाज का कल्याण करना और वतंमान ज्ञान में वृद्धि के लिए प्रयत्न करना है। 
इसीलिए पठन-पाठन में लगे हुए विद्याथियों, स्‍्नातकों तथा आचारयों का समाज में 
सर्वोच्च स्थान था। सेवा, त्याग भौर निःस्वार्थता के आदर्श केवल वेदशास्त्रों के विद्यार्थियों 


१. 'साबविन्नीमात्नसारो$पि वर विप्रः सुयन्त्रितः । 

'नायन्त्रितस्व्रिवेदोषपि सर्वाशी सर्वे विक्रमी॥ मनुस्मृति २.११८ 

यस्य वाडः सनसी शुद्धे सम्यगुगुप्ते च सब्वेदा। 

स॒ वे सर्वंमवाप्नोति वेदान्तोपगतं फलम्‌ ॥।” मनुस्मृति २.१६० 
२. “यश्च विद्यासांसाथास्मिल्लोक तया सह जीवेन्न सा तस्य फलप्रदा भवति ॥' 

ह ु विष्णु धममेसूत्र ३०, ३६ 
३. “यस्यागमः केवलजीविकाये त॑ं ज्ञानपण्यं वणिजं वदन्ति।! 
मालविकास्तिमित्र, अंक 


विषय प्रवेश ५१ 


के लिये ही नहीं थे, अपितु शिल्प तथा चिकित्साशास्त्र श्रादि की शिक्षा प्राप्त करने वाले 
विद्यार्थियों से भी यह अपेक्षा की जाती थी कि वे कर्म सिद्धि (अपने व्यवसाय-का अनुसरण) 
तथा अर्थसिद्धि (घन उपार्जन) करते हुए सवके हित का सम्पादन करें | इसीलिए झआायुर्वेद- 
शास्त्र के प्रसिद्ध प्राचीन ग्रन्थ चरक संहिता में चिकित्साशास्त्र के स्‍्नात॒कों के दीक्षान्त 
संस्कार के श्रवसर पर किये जाने वाले उपदेश में कहा गया है, कि सव प्राणियों के कल्याण 
के लिए प्रयत्व करते रहो। इसी से जहाँ इस जीवन में तुम्हें घन और यश की. प्राप्ति 
होगी, वहाँ मृत्यु के पश्चात्‌ स्वर्ग भी मिलेगा ।* 

प्राचीन भारत की शिक्षा पद्धति की जिन विशेषताश्रों का यहाँ उल्लेख किया गया 
है, वे सव शिक्षण-संस्थाप्रों में सब समयों में विद्यमान रहीं, यह स्वीकार कर सकना तो 
कठिन है। पर यह सुनिश्चित रूप से कहा जा सकता हैं, कि प्राचीन काल में, जब भारत 
का अपकर्ष प्रारम्भ नहीं हुआ था, इनके अनुसार विद्यादान करने तथा शिक्षण-संस्थाओं 
के संचालन का प्रयत्न भ्रवश्य किया जाता था। वाद में जब भारतीय संस्कृति में हास 
की प्रक्रिया प्रारम्भ हुई, तो शिक्षा पद्धति की ये विशेषताएँ न केवल कायम ही नहीं रह 
सकीं, अपितु जनता का बड़ा भाग शिक्षा से सर्वथा वंचित भी रहने लगा । 


(१०) प्राचीन शिक्षण-संस्थाओं का क्लास 


प्राचीन भारत में झ्राचायंकुलों, भ्राश्रमों और विहारों आदि के रूप में जो बहुत- 
सी शिक्षण-संस्थाएं थीं, मध्य काल में उनकी सत्ता के सम्बन्ध में कोई जानकारी प्राप्त 
नहीं होती । उपनयन संस्कार के पश्चात्‌ विद्यार्थी जिन आचार्यकुलों में विद्याध्ययन के 
लिए प्रविष्ठ होते थे, छठी सातवीं सदियों तक भी वे विद्यमान थे, यह मान सकना 
कठिन नहीं है, क्योंकि उस काल में जिन अनेक स्मृतिग्रन्थों की रचना हुई, उन सव सें 
प्रायः उपनीत ब्रह्मचारी:के लिए आचार्यकुल में जाकर तप भर संयम का जीवन बिताने 
का विधान है । उच्च शिक्षा के लिए जिस ढंग के झाश्रम प्राचीन समय में हुआ करते थे, 
वे भी पूर्व-मध्य काल तक अवश्य विद्यमान रहे । रामायण, महाभारत और पुराण जिस _ 
रूप में वर्तमान समय में उपलब्ध हैं, उनके अनेक अंश गुप्त युग व उससे कुछ पूबेवर्ती 
काल के माने जाते हैँ। उनमें शोन्क, कण्व, भारद्वाज आदि के जिन आश्रमों का वर्णन 
है, उनका समय यद्यपि प्राचीन है, पर जिस काल में रामायण, महाभारत आदि अपने 
वर्तमान रूप में आये, तब भी उस ढंग के आश्रम भारत में रहे होंगे, यह कल्पना 
असंगत.नहीं है। परमार राजा मुंज तथा भोज ने पूर्व-मध्य काल में ही अपनी शिक्षण- 
संस्थाञ्रों की स्थापना की थी | 

छठी सदी ईस्वी पूर्व से प्रारम्भ कर नौवीं दसवीं सदियों तक उच्च शिक्षा की 
जो संस्थाएँ भारत में कायम रहीं, एक दृष्टि से उन्हें घामिक कहा जा सकता है। बौद्ध 
विहार निश्चय ही धामिक संस्था थे, यद्यपि विद्याध्ययन के भी वे केन्द्र थे। जैसा कि 
ऊपर लिखा जा चुका है, नालन्दा, विक्रमशिला आदि के महाविहारों में बौद्धों के घामिक 


१. 'करंसिद्धिम्थर्सिद्धि यशोलाप श्रेत्मय च स्वर्गसिच्छता त्वया'“सर्वप्राणभुतां 
शर्माशासितव्यम्‌ ।! चरक संहिता, विमानस्थान ८.६ 
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और दार्शनिक ग्रन्थों के साथ-साथ श्रन्य' ज्ञान-विज्ञान का भी पठन-पाठन होता था, 
और घामिक दृष्टि से इन विहारों की शिक्षा संकोर्ण व साम्प्रदायिक नहीं थी। बुद्ध वेदों 
को भ्पौरुषेय व प्रमाणरूप नहीं मानते थे, पर बौद्ध बिहारों तथा महाविहारों में वेदों 
का भी अध्यापन होता था। न्याय, सांख्य और योग सदृश आस्तिक दर्शन भी उनके पाठ्य- 
विषयों के अन्तर्गत ये, यद्यपि बौद्धों ने पूषक्‌ रूप से अपने ऐसे दर्शनों का विकास कर 
लिया था, जिनमें ईश्वर की सत्ता स्वीकार ही नहीं की जाती थी। कम्बुज सदृश बृहत्तर 
भारत के देशों में जो शैव और वैष्णव आश्रम वहाँ के बौदिक धर्मावलम्बी राजाओं 
तथा अन्य सम्भ्रान्त लोगों ने स्थापित कराये थे, उनमें भी धामिक सहिष्णुता की नोति का 
अनुसरण किया जाता था और अवेदिक सम्प्रदायों के ग्रन्थों तथा दाशनिक साहित्य का भी 
उनमें पठंन-पाठन होता था । इस काल तक भारत में जो श्राश्षम एवं विहार विद्यमान 


थे, उनका स्वरूप भी प्रायः कम्बुज की शिक्षण-संस्थाओों के ही सदृश होगा, यह मानना 


असंगत नहीं है। किसी धर्म व सम्प्रदाय के साथ सम्बद्ध होने पर भी भारत की ये शिक्षण- 
संस्थाएँ ज्ञान-विज्ञान के अध्ययन-अ्रध्यापन का केन्द्र थीं, और इनमें शिक्षा प्राप्त करने 
वाले विद्यार्थी अपने घामिक व दार्शनिक सिद्धान्तों के साथ-साथ अन्य धर्मो के मन्तव्यों को 
भी भलीं-भाँति जान लेते थे। साथ ही, यह भी ध्यान में रखना चाहिये, कि इन शिक्षण- 
संस्थाओं की शिक्षा केवल धर्म तक ही सीमित नहीं थी । उस युग में जो भी विद्याएँ थीं, 
जो भी ज्ञान-विज्ञान था, उन सबका पठन-पाठन इनमें हुआ करता था । 
वारहवीं सदी के अन्त में तुक-अफगानों के आक्रमण उत्तर-पश्चिमी, भारत पर 
प्रारम्भ हुए। कुछ ही समय में उत्तरी. भारत को आकान्त करते हुए वे बिहार तक चले गए, 
जहाँ उस समय नालन्दा, विक्रशिला और उदन्‍्तपुर सदृश महाविहारों की सत्ता थी। 
तुर्क-प्रफगान झाकरान्ताओं ने इन्हें बुरी तरह से नष्ट किया, और इनके विशाल पुस्तकालयों 
कौ ध्वंस कर दिया। बहुत-से आचार्य, उपाध्याय, भ्रध्यापक और विद्यार्थी आक्रास्ताओं 
से युद्ध करते हुए मारे गये, भौर जो शेष बचे उन्होंने उत्तर में नेषाल तथा' तिव्वत और 
दक्षिण में विन्ध्याचल से परे जाकर शरण ली। जो पुस्तकें वे साथ ले जा सकते थे, उन्हें 
भी वे अपने साथ ले गये। यही कारण है, जो प्राचीन भारत के वहुत-से ग्रन्थ इस समय 
नेपाल, तिव्वत श्नौर चीन आदि में उपलब्ध हैं, भौर भारत में उनका भ्रब नाम-निशान भी 
द वारहवीं सदी के अन्त से सोलहवीं सदी के मध्य तक के काल को उत्तरी भारत 
के इतिहास में अव्यवस्था शोर अराजकता का समय कहा जा सकता है, क्योंकि तब तुके- 
अफगान आक्रान्ता इस देश के विविध राजवंशों से युद्ध करने भौर उन्हें अपनी भ्रधीनता 
में ले श्राने के लिए. संघषे में व्यापृत थे । तुक-अफगानों को इस्लाम की दीक्षा लिये श्रभी 
अधिक समय नहीं हुआ था, भौर अपने नये..घ॒र्म. के. लिए उनमें अत्यधिक जोश था। इसी 
का यह परिणाम था, कि भारतीयों को बल॒पूर्वक मुस॒लिम वत्ताने और उनके धर्म-स्थानों 
तथा शिक्षण-संस्थाओं को नष्ट करने में. उन्होंने -कोई.. संकोच नहीं किया । इस दशा में 
विहारों और आश्रमों के लिए अपनी सत्ता को कायम रख सकना सम्भव नहीं रहा। 
यह कल्पना निराधार नहीं है कि उन्हें उसी प्रकार से तुर्क-अफगान आाकान्ताग्रों 
द्वारा नष्द कर दिया गया होगा, जैसे कि मुहम्मद-विन-वख्तियार खिलजी ने विक्रमशिला 
महाविहार का ध्वंस किया था । 
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प्राचीन परम्परा के आचायेंकुलों के लिए भी मध्य काल में कायम रह सकना 
सम्भव नहों रह गया। तुक-अ्फगानों के आक्रमण काल में भारत में ऐसी स्थिति उत्पन्न 
हो गयी थी, कि लोगों का जीवन सुरक्षित नहीं रह गया था। स्त्रियों व कुमारियों के लिए 
आत्मरक्षा कर सकना भी तव सुगम नहीं रहा था। यही कारण था, जो माता-पिता छोटी 
आयु में ही कन्याओं का विवाह कर उनकी उत्तरदायिता से मुक्त हो जाना उचित समभते 
लगे थे और बाल-विवाह का चलन प्रारम्भ हो गया था| ऐसे वातावरण में यह सम्भव ही 
कसे था, कि माता-पिता अपने बालकों और वालिकाओं को विद्याध्ययत के लिए उन 
आचायंकुलों में भेज दें, जो नगरों और प्रामों से दूर अरण्यों (जंगलों) में स्थित होते थे । 
स्मृति-प्रन्‍्थों और उनकी टीकाओं के रचनाकाल तक आझ्राचायंकुलों की जो परम्परां भारत 
में भली-भाँति विद्यमान थी, तुर्क-अफगान आाक्रमणों के कारण उत्पन्न अराजकता और 
असुरक्षा की दशा में उसका स्वयमेव अन्त हो गया। इसी के परिणामस्वरूप भारत में, 
शिक्षित लोगों की संख्या में निरन्तर कमी श्रती गयी, भौर स्त्री-शिक्षा की तो प्राय: समाप्ति 
ही हो गयी । किसी समय केकयराज अश्वपति और कोशल जनपद के राजा दशरथ के 
सम्बन्ध में गव॑ के साथ यह कहा गया था, कि उनके राज्य में कोई भी अविद्वान्‌” व अशिक्षित 
नहीं है। जिन आचारयंकुलों के कारण उस युग में सव वालकों और वालिकाओं को शिक्षा 
का अवसर प्राप्त होता था, वारहवीं सदी के बाद की परिस्थितियों में उनके लिए कायम 
रह सकता ही जब सम्भव नहीं रह गया, तो भारत में निरक्षरता की वृद्धि स्वाभाविक ही 
थी। इस दशा में यदि कतिपय विचारकों ने यह मन्तव्य प्रतिपादित कर दिया, कि स्त्रियों 
और शूद्रों को विद्या पढ़ायी ही नहीं जानी चाहिए, तो इसमें आश्चर्य ही कया है, क्योंकि 
तब तो ब्राह्मण कुमारों तक के लिए शिक्षा-प्राप्ति की सुविधा नहीं रह गयी थी । 

भध्य युग की अ्राजकता की परिस्थिति में भारत में न आचार्यकुलों की सत्ता 
रह गयी थी, और न उच्च शिक्षा के केन्द्र आश्रमों और विहारों की । पर इस काल में भी _ 
काशी, मिथिला आदि कत्तिपय नगरियों में ऐसी पाठशालाएँ या शिक्षण-संस्थाएँ विद्यमान 
थीं, जिनमें प्राचीन शास्त्रों का अ्रध्ययन-अध्यापन होता था। पर इनकी शिक्षा एकांगी 
थी। नालन्दा और विक्रमशिला के महाविहारों के समान इनमें विविध धर्मों व सम्प्रदायों 
के धर्म-प्रन्‍्थों, दर्श, साहित्य, काव्य, गणित, ज्योतिष, धनुर्वेद, चिकित्साशारुत्र आदि 
ज्ञान-विज्ञान के पठन-पाठन की व्यवस्था नहीं थी । व्याकरण, ज्योतिष आदि विषयों के 
पण्डित अपने घर पर रह कर विद्याथियों को उस विषय की शिक्षा दिया करते थे जिसमें 
कि वे स्वयं निष्णांत होते थे । इस ढंग से शिक्षा प्राप्त करने वाले विद्याथियों की संख्या 
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आश्रम, यशोघराश्रम व नालन्दा विहार के विद्याथियों को होता था। इन आश्रमों और 
विहारों में विविध प्रकार के शिल्पों की भी शिक्षा दी जाती थी, जिसके कारण शिल्पी लोग ' 
शिल्प को सीखने के साथ-साथ उस का सैद्धान्तिक ज्ञान भी प्राप्त कर लेते थे। इसी का 
यह परिणाम था, कि उस काल के शिल्पी अशिक्षित नहीं होते थे । विद्याध्ययन के कारण 
उनकी बद्धि विकसित हुई होती थी, और अपने शिल्प को निरन्तर विकसित व उन्नत 
करते सह सकता उनके लिए सम्भव था। पर आंश्रमों भौर विहारों के घ्वंस हो जाने के 
कारण मध्य युग के शिल्पी केवल उसी शिल्प को सीख सकते थे, जो उत्तके परिवार में कुल- 
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ऋमानुगत रूप से चला झ्राता था। साक्षर होने तथा विविध ज्ञान-विज्ञान के अध्ययन का 
उन्हें कोई अवसर ही नहीं था। यही कारण है, कि व्यवसाय, उद्योग और शिल्प के क्षेत्रों 
में भारत पिछड़ता गया, और इस देश में उस ढंग के नये वैज्ञानिक व श्रौद्योगिक आविष्कार 
नहीं हो सके, जैसे कि अठारहवीं सदी में पश्चिमी यूरोप में हुए थे। 

तुकं-अफगान राजवंशों की सत्ता का अन्त कर जब मुगलों का शासन उत्तरी 
भारत के बड़े भाग पर सुव्यवस्थित रूप से स्थापित हो गया, तो अ्रकबर द्वारा भारतीय 
विद्वानों तथा पण्डितों के शिक्षा-कार्य को प्रोत्साहन देने का प्रयत्त किया ग्रया। इसके 
परिणामस्वरूप पुरानी परिपाटी की अनेक पाठशालाएँ स्थापित हुईं, और धर्मंशास्त्रों तथा 
ज्योतिष, व्याकरण आदि विद्याओ्ों का पठन-पाठन फिर से व्यवस्थित रूप से प्रारम्भ हुआ । 
पर ये पाठशालाएँ प्राचीन भारत के आ्राश्रमों और विहारों से वहुत भिन्‍न थीं। न इनमें 
शिक्षकों और विद्याथियों की संख्या हो सैकड़ों-हजारों में थी, भौर न इनमें विविध विद्याश्रों 
तथा ज्ञान-विज्ञान की शिक्षा ही दी जाती थी। प्राचीन आचायेकुलों से भी इनका विशेष 
सादृश्य नहीं था, क्योंकि सर्वेसाधारण गृहस्थों की सन्तान्त की शिक्षा की समस्या इन 
द्वारा हल नहीं होती थी। पर इसमें सन्देह नहीं कि परम्परागत प्राचीन ज्ञान का दीपक 
इनमें अवश्य प्रज्ज्वलित था, और एक अत्यन्त सीमित क्षेत्र में इनके प्रकाश से जनता के एक 
बहुत ही छोटे वर्ग के व्यक्ति अपने मानसिक क्षितिज को आलोकित भी कर रहे थे । मुगल 
युग में शिक्षा का यही स्वरूप था। इस्लाम के प्रवेश के कारण भारत में मुसलिम धर्म-प्रन्‍्धों 
झौर भ्ररबी, फारसी भाषाओं का पठन-पाठन प्रारम्भ हो गया था, औरवहुत-से मुसलमान 
धर्माचार्यों तथा विद्वानों ने अपने मकतव और मदरसे स्थापित कर लिये थे। ये प्राय: 
मसजिदों के साथ सम्बद्ध होते थे, और इनमें प्रधानतया इस्लाम के धर्म-ग्रन्थों की ही शिक्षा 
दी जाती थी । सुलतानों और बादशाहों का साहाय्य व संरक्षण प्राप्त कर अनेक मुसलिम 
शिक्षण-संस्थाश्रों ने श्रच्छी ख्याति प्राप्त कर ली थीं, और उनके मौलवियों की विद्धत्ता से 
श्राकृष्ट होकर दूर-दूर के विद्यार्थी उनसे विद्याध्ययन के लिए आने लगे थे । पर मध्य युग 
में भारत में कोई भी ऐसी मुस्लिम शिक्षण-प्ंस्था नहीं थी, जो प्रयाग के भारद्वाज आश्रम, 
नैमिषारण्य के शौनक आश्रम और नालन्दा व विक्रमशिला के महाविहारों के समकक्ष 
हो। विविध नगरों एवं ग्रामों में जो बहुत-सी मसजिदें इस युग में स्थापित हुईं, पठत्त- 
पाठन की व्यवस्था उनमें भी थी। पर उनकी शिक्षा अरबी, फारसी (बाद में उदूं) और 
मुसलिम धर्म-ग्रल्थों तक ही सीमित थी, और विद्या एवं ज्ञान के प्रसार तथा विकास में . 
उन द्वारा कोई महत्त्वपूर्ण भूमिका भ्रदा नहीं की जाती थी | कुरान को कण्ठस्थ कर लेना, 
उसका सस्वर पाठ करना और इस्लाम द्वारा विहित धामिक कृत्यों के भ्रनुष्ठान करने- 
कराने की योग्यता प्राप्त कर लेना ही इन मदरसों व मकततवों में शिक्षा प्राप्त करने वाले 
विद्यार्थियों की प्रधान उपलब्धि हुआ करती थी। भन्दिरों के साथ विद्यमान पाठशालाओों 
' क्री दशा भी प्राय: ऐसी ही थी। मन्दिरों में पूजापाठ के लिए नियुक्त ब्राह्मण पण्डित 
विद्यार्थियों को संस्कृत भाषा, व्याकरण तथा पुराण भ्रादि की शिक्षा दिया करते थे, श्रौर 
उनके ज्ञान का क्षेत्र भ्रत्यन्त संकुचित होता था। वेद तथा शआराषं-प्रन्थों के श्रध्ययन-अध्यापन 
की परिपांटी न मन्दिरों के साथ की इन पाठशालाश्ों में थी, और न वाराणसी आदि के 
विख्यात पण्डितों की शिक्षण-संस्थाओं में | स्त्रियों भौर शूद्रों को शिक्षा देने का तो तब 
प्रश्व ही नहीं था; पर द्विज बालकों में भी बहुत कम ऐसे थे जिन्हें विद्याध्ययन का भ्रवसर 


विषय प्रवेश रद ५ 


प्राप्त होता था। यही कारण है, जो सर्वेताधारण जनता प्राय: निरक्षर व अशिक्षित थी, 
ज्ञान के भालोक के अभाव में वह अनेक प्रकार के अन्वविश्वासों से ग्रस्त थी, और 
भारतीय समाज में बहुत-सी कुरीतियों का प्रवेश हो गया था । 

ग्रठारहवीं सदी के मध्य भाग में भारत पर अंग्रेजी शासन की स्थापता का सूत्र- 
पात हुआ । उस समय से इस देश में नये प्रकार की शिक्षण-संस्थाएँ खुलनी प्रारम्भ हुईं, 
जिनका संचालन पहले क्रिश्वियन मिशनों द्वारा किया जाता था, और वाद में अंग्रेजी 
सरकार मे भी इस क्षेत्र में कार्य शुरू किया । इस समय तक पश्चिमी यूरोप में नवजागरण 
का प्रारम्भ हो चुका था, और नये ज्ञान-विज्ञान के विकास के कारण उस क्षेत्र के देश उन्‍्तति 
के मार्ग पर तेजी के साथ अग्रसर होने लग गये थे। ब्रिटिश शासन में जिस नयी शिक्षा 
का भारत में सूत्रपात्र हुआ, उस पर अगले अ्रध्याय में विशद रूप से प्रकाश डाला जायेगा। 
यहाँ इतना ही निर्देश कर देना पर्याप्त है, कि यह नयी शिक्षा भी भारत की प्राचीन आये 
शिक्षा-पद्धति के अ्रनुरूप नहीं थी। मह॒षि दयानन्द सरस्वती ने जहाँ सत्य सनातन बंदिक 
धर्म के पुनःस्थापन का प्रयत्न किया, वहाँ साथ ही प्राचोन शिक्षा पद्धति के अनुसार 
शिक्षण-संस्थाओ्ों की. स्थापना भी उन द्वारा प्रारम्भ की गई। शिक्षा के क्षेत्र में आंये- 
समाज का जो कार्यकलाप है, उसका यही उद्देश्य है कि महर्षि द्वारा प्रतिपादित प्राचीन 
आ्ाय॑ शिक्षा प्रणाली के मूलभूत मन्तव्यों को समय और परिस्थितियों के अ्रनुसा र यथा- 
सम्भव क्रियान्वित करने का प्रयत्न किया जाये। इस क्षेत्र में झ्रा्यंसमाज को किस अंश 
तक सफलता हुई है, इसी विषय पर इस ग्रन्थ में विचार किया जाना है । 


दूसरा अध्याय 
उनन्‍नीसवीं शताब्दी क पूर्वाद्धि में 
शिक्षा की दशा 


(१) शिक्षण-संस्थाओ्ं के विविध प्रकार 


।, मह॒षि दयानन्द मौलिक विचारक तथा क्रांतिकारी सुधारक थे। उनका दृढ़ 
विश्वास था कि व्यक्ति तथा समाज की उन्नति के लिए शिक्षा भ्रतीव भ्रावश्यक है । 
उन्होंने सत्यार्थ प्रकाश तथा वेदभाष्य में वार-वार इसके महत्त्व का प्रतिपादन किया है। 
उनकी यह मान्यता थी कि मनुष्य का वास्तविक भूषण शिक्षा ही है। यजुर्वेद भाष्य 
(२०|७५) में उन्होंने लिखा था कि 'पशु भी सुशिक्षा पाये हुए कार्य सिद्ध करते हैं । क्या 
शिक्षा से युक्त मनुष्य लोग सब उत्तम कार्य सिद्ध नहीं कर सकते हैं ?” सत्यार्थप्रकाश के 
दूसरें समुल्लास में उन्होंने अपने शिक्षा-सम्बन्धी विचारों पर विस्तार से प्रकाश डाला 
है और शिक्षा प्रणाली के मूल तत्त्वों तथा पाठ्यक्रम का प्रतिपादन किया है। 
महषि को अपने विचारों के अ्रनुसार शिक्षण-संस्थाझ्रों के विकास का पर्याप्त 
समय नहीं मिल सका । किन्तु वे तत्कालीन शिक्षा पद्धति से श्रसन्तुष्ट थे, और उसके 
स्थान पर एक नवीन शिक्षा पद्धति को प्रचलित करना चाहते थ्रे। १८८३ में मह॒षि 
के निर्वाण के बाद उनके अनुयायियों ने मह॒ृथि द्वारा प्रतिपादित शिक्षा पद्धति के 
आधार पर बहुत-सी महत्त्वपूर्ण शिक्षण-संस्थाएँ चलायीं, स्थापित' कीं। इन संस्थाओ्रों ने 
वर्तमान भारत के नव-निर्माण में वड़ा उल्लेखनीय योगदान किया' है। इसका महत्त्व हम 
भली-भाँति तब तक नहीं समभ सकते, जब तक हमें इसकी पृष्ठभूमि का पूरा ज्ञान न 
हो और यह न पता हो कि किन परिस्थितियों में इन शिक्षण-संस्थाश्रों की स्थापना की 
गयी थी । | 
इसके लिए हमें महर्षि के कार्यक्षेत्र में अवतरित होने से पहले शिक्षा के क्षेत्र 
में काम करने वाली संस्थाओं का संक्षिप्त परिचय प्राप्त करना श्रावश्यक है। इसके साथ 
ही हमें यह भी जान लेना चाहिये कि इन संस्था्रों को चलाने वाले व्यक्ति कौन थे, वे 
किन उद्देश्यों से प्रेरित होकर इन संस्थाश्रों को चला रहे थे, और उन्होंने अपने उद्देश्यों 
को कहाँ तक पूर्ण किया। इन सब बातों की सही जानकारी के बिना हम महर्षि द्वारा 
प्रतिपादित शिक्षा पद्धति के तथा झ्रार्यंसमाज द्वारा संस्थापित' शिक्षण-संस्थाञ्रों के महत्त्व 
का सही मूल्यांकन नहीं कर सकते | 
१९वीं शताब्दी के पूर्वारद्ध में महर्षि से' पहले शिक्षा के क्षेत्र में कार्य करने 
वॉली संस्थाओं को अग्रलिखित दो वर्गों में बाँठा जा' सकता है--(१) पहला वर्ग 


उन्‍नीसवीं शताब्दी के पूर्वार्द् में शिक्षा की दशा ५७ 


परम्परागत शिक्षण संस्थाओं का था। ये संस्थाएँ प्राचीन और मध्य काल से चली झा रही 
थीं। इन्हें शिक्षा के माध्यम के आधार पर चार बड़े उपवर्गों में वाँठा जा सकता है-- 
(क) मातृभाषा के माध्यम से शिक्षा देने वाले विद्यालय, (ख) फारसी के माध्यम से 
शिक्षा देने वाले मदरसे, (ग) संस्कृत की उच्च शिक्षा देने वाले केन्द्र, (घ) भ्ररवी, 

फारसी की उच्च शिक्षा देने वाले मकतब। (२) दूसरे वर्ग में अंग्रेजी के माध्यम से शिक्षा 
देने वाले विद्यालय और विश्वविद्यालय थे | इनको चलाने वाले तीन प्रकार के व्यक्ति 
थे--(क) शिक्षित एवं प्रवुद्ध भारतीय, (व) मिशनरी, (ग) ईस्ट इंडिया कम्पनी | इनका 
संक्षिप्त परिचय निम्नलिखित है-- " 

परस्परागत प्राथमिक विद्यालय --अंग्रेजों के आने से पहले भारत में भारतीयों 

को स्थानीय अ्रथवा मातृभाषाझ्रों के माध्यम से शिक्षा देने वाली प्राथमिक पाठशालाएँ 

सभी प्रान्तों में विद्यमान थीं। ये उस समय जनता में शिक्षा के प्रसार का प्रधान 

साधन थीं। इनमें दी जाने वाली शिक्षा पूर्णझप से व्यावहारिक और उपयोगी थी। 

लिखने, पढ़ने और हिसाव-किताव के सिखाने पर इनमें श्रधिक वल दिया जाता था। 

इनका उद्देश्य उस समय के जमींदारों और किसानों की सामान्य आवश्यकताओं को पूरा 
करना होता था। किसी विशेष घर्मं की शिक्षा पर इनमें कोई बल नहीं दिया जाता था । . 
इन विद्यालयों को राज्य से अथवा जनता से कोई सहायता नहीं मिलती थी। अंग्रेजों ने 
भारत के विभिन्‍न प्रदेशों में अपना शासन स्थापित करने के बाद इस प्रकार शिक्षा देने 
वाले विद्यालयों के सर्वेक्षण कराये थे। बंगाल में इन्हें टोल या चतुष्पाठी कहा जाता था ] 
उत्तरप्रदेश में ये पाठशाला के नाम से प्रसिद्धथे।/ / . 7 

इन पाठशालाश़ों की स्थिति की जाँच का कार्य स्वेप्रथम दक्षिण भारत से आरम्भ 

हुआ मद्रास में सर ठामस मनरो ने महषि के जन्म से एक वर्ष पूर्व मद्रास के सभी 
जिलों में शिक्षा-संस्थाश्रों का सर्वेक्षण करने के आदेश जारी किये थे। इसके परिणाम- 
स्वरूप कनारा के अतिरिक्त सभी जिलों से शिक्षा-सम्बन्धी जानकारी संगृहीत की गई । 
१८२३ में माउण्ट स्टुझर्ट एलफिन्स्टन ने वम्बई में सभी जिलों के जिलाधीशों को ऐसी 
रिपोर्ट तैयार करने को लिखा और अगले छह वर्षों में जुडीशियल डिपार्टमेंट द्वारा सारे 
प्रान्त के शिक्षाविषयक आँकड़ों तथा आवश्यक सांमग्री का संकलन किया गया] बंगाल 
में ला विलियम बैंटिक ने शिक्षा के प्रति गहरा अनुराग रखने वाले एक ईसाई पादरी 
विलियम एडम को बंगाल प्रेजिडेन्सी की परम्परागत शिक्षा पद्धति के बारे में रिपोर्ट 
तैयार करने का काम सौंपा । एडम ने तीन वर्ष (१८३४-३८) तक इस विषय में जाँच 
करके तीन विशद रिपोर्ट प्रस्तुत कीं।* इनसे हमें तत्कालीन शिक्षा-संस्थाओं का परिचय 
मिलता है। इन रिपोर्टों के आधार पर बंगाल तथा उत्तर भारत की प्राथमिक पाठशालाओं 
का स्वरूप और सामान्य विशेषताएं अग्नलिखित हैं । 


१. एडम डब्ल्यू०, रिपोर्ट्स आन वर्नाकुलर एजुकेशन इन बंगाल एण्ड बिहार १८३४, 
१८३६, १८३८। इन रिपोर्टों के विश्लेषणात्मक विवेचन के लिए देखिये--बसु, ए० 
एन०--रिपो्ट्स भ्रान दी स्टेट ऑफ एजुकेशन इन बंगाल, १८३४५ एण्ड १८३८, 
बाइ विलियम एडम, कलकत्ता विश्वविद्यालय, १६४१। 


फ़्प ह झ्ारयंस माज का इतिहास 


(१) प्राथमिक पाठशालायें प्रायः मन्दिरों, मस्जिदों और निजी भवनों में 
लगायी जाती थीं। वर्तमान समय की भाँति इनकी कोई निजी इमारतें या भवन नहीं 
होते थे। कुछ स्थानों पर छात्रों के श्रम का उपयोग करते हुए स्कूल के लिए चवन्नी से 
दस रुपया तक की लागत से फ्रोपड़ियाँ वना ली जाती थीं । इनमें पढ़ाने वाले शिक्षकों 
को नियमित रूप से कोई वेतन नहीं दिया जाता था। शिक्षक प्रायः अन्य साधनों से 
अपनी थोड़ी कमाई कर लेते थे । इसके साथ ही उन्हें स्थानीय जमींदार से तथा स्कूल में 
पढ़ने वाले बच्चों के माता-पिताओों से कुछ श्राथिक सहायता और उपहार मिल जाते थे। 
उन दिनों बंगाल और विहार में प्राथमिक पाठगालाओं के शिक्षकों का मासिक वेतन 
तीन रुपये के लगभग होता था, जो कलकत्ता में घर का काम करने वाले नौकरों के वेतन 
से आधा था | इन प्राथमिक पाठशालाओं के शिक्षक स्वयमेव बहुत कम पढ़े-लिखे होते 
थे और उनका अपने शिष्यों पर वहुत कम नैतिक प्रभाव पड़ता था। 

शिक्षा के विषय प्रधान रूप से मातृभाषा में लिखना-पढ़ना और काम-चलाऊ 
हिंसाव-किताब थे। विद्यार्थी प्राय: इन विषयों को सीखने में ६-७ वर्ष लगा देते थे । कुछ 
विद्यार्थी इसके वाद भी दो वर्ष तक पढ़ते थे। इस अवधि में उन्हें हिसाव-किताव का 
विस्तृत ज्ञान कराया जाता था। व्यापारिक पत्र, अजियाँ, पट्टे और अन्य कानूनी 
दस्तावेज लिखने की शिक्षा दी जाती थी । छपी पुस्तकों का शिक्षा में उपयोग विल्कुल 
नहीं होता था । हस्तलिखित ग्रन्थों का भी उपयोग बहुत ही कम किया जाता था। सारी 
शिक्षा गुरु-मुख से मौखिक रूप में दी जाती थी। रेत आदि पर भक्षराभ्यास कराया 
जाता था। विभिन्‍न देवी-देवताओं के स्तोत्र, रामायण, महाभारत की कहानियाँ कण्ठस्थ 
कराई जाती थीं । 

शिक्षा का माध्यम मातृभाषा थी । बिहार और बंगाल में बँगला के माध्यम से 
शिक्षा दी जाती थी। वह हिन्दुओं तथा मुसलमानों की सामान्य भाषा समभी जाती थी । 
राजभाषा होने के कारण फारसी का बड़ा मान था। मुसलमान तथा हिन्दू सरकारी 
नौकरियाँ पाने के लिए इसे बड़ी संख्या में पढ़ते थे । 

इन पाठशालाओं में दण्ड की व्यवस्था बड़ी कठोर थी। वर्तमान शिक्षा में प्रेम, 
सहानुभूति, घेयं, उदारता, दयालुता आदि जिन गुणों पर विशेष बल दिया जाता है, 
इनका उस समय कोई महत्त्व नहीं था। स्कूल में डण्डे का राज था| बेंत और रूल से 
मारने की पद्धति सामान्य रूप से प्रचलित थी भ्ौर छात्रों को दण्डित करने के लिए 
मुर्गा बनाने जैसी सजाओं के नये-तये रूप ईजाद किये जाते थे ।' 

सित्रयों में शिक्षा का प्रसार बहुत कम था। उन्हें मध्य ग्रुग सेही शिक्षा का 
अधिकारी नहीं माना जाता या। विहार भर बंगाल में यह अन्धविश्वास प्रचलित था 
कि जिन स्त्रियों को पढ़ना/लिखना सिखाया जायगा, वे शीघ्र ही विधवा हो जायेंगी। 
एडम को पूरे मुशिदावाद जिले में केवल नौ ऐसी स्त्रियाँमिली थीं, जो पढ़-लिख सकती 
थीं। किन्तु बंगाल के शेष सभी जिलों में वड़ी आयु की उसे कोई भी ऐसी स्त्री नहीं 


प्‌. रमेशचन्द्र मजूमदार, ब्रिटिश पेरामाउन्सी एण्ड इंडियन रिनेसां, भाग २, पृ० १८। 
२. कलकत्ता रिव्यू, सं० ४, पृ० ३३४, नूरुल्ला तथा जे० पी० नायक--हिस्टरी ऑफ्‌ 
. एजुकेशन इन इंडिया, पृ० ४१॥। 


उन्‍नीसवीं शताब्दी के पूर्वाद्ध में शिक्षा की दशा 43 


मिली, जो लिखना-पढ़ना जानती हो | 

उन दिनों स्कूल में पढ़ाई के कोई घण्टे निश्चित नहीं थे । स्थानीय झ्रावश्यकताओओं 
के अनुसार पढ़ाई और श्रवकाश का समय निश्चित होता था। श्रेणियाँ नियमित रूप से 
नहीं लगाई जाती थीं और न ही छात्रों की निश्चित समय पर स्कूल में भरती होती थी । 
कोई छात्र, किसी भी समय विद्यालय में प्रविष्ट हो सकता था, जब चाहे स्कूल को छोड़ 
सकता था। एक कक्षा में छात्रों की संख्या एक या दो से लेकर अ्धिक-से-अधिक दस- 
पन्द्रह तक ही थी । 

वर्तमान उत्तरप्रदेश (तत्कालीन नार्थ वेस्टर्न प्राविन्सिज) के एक लेफ्टिनेण्ट 
गवर्नर जे० एन० थामसन ने शिक्षा को कृषि तथा सामान्य जीवन से सम्बद्ध करने 
और व्यावहारिक वनाने पर बहुत वल दिया। प्रत्येक तहसीलदार के मुख्यालय पर एक 
आदर्श विद्यालय स्थापित करने की योजना बनायी। आ्राठ जिलों में इस प्रकार के 
विद्यालयों का परीक्षण किया गया | उनकी सफलता से प्रभावित होकर लार्ड डलहौजी' 
ने ईस्ट इंडिया कम्पनी के संचालक मण्डल को लिखा कि मातृभाषा के माध्यम द्वारा 
सब जिलों में शिक्षा देने के लिए ऐसे विद्यालय खोले जाने चाहिये । 

१८४६ में पंजाब ब्रिटिश साम्राज्य का अंग वना और उसी समय से ईसाई 
मिशनरियों ने यहाँ शिक्षा के प्रसार का कार्य तेजी से आरम्भ किया। उत्तरप्रदेश की 
भाँति यहाँ भी तहसीलदारों के मुख्यालयों पर स्कूल खोलने का प्रयास किया गया। 
इससे पहले यहाँ लण्डे स्कूल प्राथमिक शिक्षा देने का कार्य कर रहे थे। यहाँ के पुराने 
स्कूलों में भाषा और हिसाब-किताब की शिक्षा दी जाती थी। स्त्रियों को शिक्षा देने 
के लिए कोई स्कूल नहीं थे । इन को शिक्षित करने का पहला स्कूल रावलपिण्डी में 
दिसम्बर १८५६ में खोला गया था। 

मातृभाषा के माध्यम से शिक्षा देने वाली प्रारम्भिक पाठशालाझों के अतिरिक्त 
तत्कालीन राजभाषा फारसी की शिक्षा देने के लिए प्राय: मस्जिदों के साथ मकतव 
होते थे । इनमें मौलवी बच्चों को फारसी पढ़ाया करते थे। उस समय श्रथंकरी विद्या 
होने से हिन्दू छात्र भी इसे बड़ी संख्या में मौलवियों से पढ़ते थे । भारत के प्रथम राष्ट्रपति 
डॉक्टर राजेन्द्र प्रसाद ने इसी प्रकार अ्रक्ष राभ्यास आरम्भ किया और आरम्भिक शिक्षा 
पूरी की थी, अपनी आत्मकथा में उन्होंने अपने मकतव का बड़ा सुन्दर तथा रोचक 
वर्णन किया है ।* 


(३) प्राचीन भाषाओं के माध्यम से शिक्षा देने वाले महाविद्यालय 


मातृभाषा के माध्यम से प्रारम्भिक शिक्षा देने वाले विद्यालयों के अतिरिक्त उस 
समय संस्कृत, अरबी तथा फारसी के माध्यम से इन भाषाओं में विद्यमान उच्चतम 
साहित्य--व्याकरण, अलंकारशास्त्र, तकंशास्त्र, दशंन, श्रायुवेंद भादि विभिलन ज्ञान- 
विज्ञानों का अध्यापन कराने वाले उच्च शिक्षा के अनेक केन्द्र थे । यें वर्तेमान महाविद्यालयों 
के समकक्ष ये। संस्कृत भाषा में विद्यमान विभिन्‍न शास्त्रों को पढ़ाने वाले महाविद्यालय 
पाठशालायें कहलाती थीं और अरबी, फारसी की तालीस देने वाले मरकज मकतव और 


१. डॉ० राजेन्द्र प्रसाद, आत्मकथा, पटना पृ० ७-१० । 


६० आयंसमभाज का इतिहास 


मदरसे कहलाते थे। संस्कृत की पाठशालायें तथा मदरसे हिन्दू और मुसलमानों के अलग- 
अलग महाविद्यालय थे, फिर भी इनकी कुछ विशेषतायें बड़ी समानता रखती थीं । 

दोनों प्रकार की संस्थायें राजा-महाराजाओं, नवाबों, जागीरदारों, जमींदारों, 
धनी तथा श्रद्धालु नागरिकों से प्राप्त होने वाली आर्थिक सहायता पर अवलम्बित थीं। 
दोनों में पढ़ाने वाले व्यक्ति उस समय के प्रसिद्ध विद्वान, आचार्य और मौलवी हुआ करते 
थे। ये प्राय: उत्कृष्ट कोटि की रचनाओ्रों के लेखक भी होते थे, किन्तु इन्हें ग्रध्यापन के 
लिए मासिक वृत्ति बहुत ही कम मिलती थी। दोनों प्रकार की संस्थाओं में शिक्षा सर्वेधा 
निःशुल्क थी | इनमें पढ़ाने की कोई फीस नहीं ली जाती थी । अनेक संस्थाओं में विद्या- 
थियों के भोजन, निवास आदि की भी निःशुल्क व्यवस्था होती थी । दोनों में प्राचीन काल 
तथा मध्य काल में लिंखे गये, उच्च कोटि के ग्रन्थ इन्हीं भाषाओं के माध्यम से पढ़ाये जाते 
थे। संस्कृत पाठशालाश्ों में व्याकरण, साहित्य और अलंकार शास्त्र पढ़ाये जाने वाले 
प्रमुख विषय थे। अमरकोष भट्टि काव्य, माघ, नेषध और अभिज्ञान-शाकुन्तल बड़े 
लोकप्रिय थे। स्मृति साहित्य भी पढ़ाया जाता था। उसमें मिताक्ष रा, दायभाग, दत्तक- 
मीमांसा का तथा पुराणों में भागवत का विशेष अ्रध्ययन होता था। बंगाल में मध्य युग 
में विकसित नव्यन्याय का विषय बड़ी अभिरुचि से पढ़ा जाता था ! 

यह वात उल्लेखनीय है कि उस समय की पाठशालाओं में संस्कृत साहित्य के 
प्राचीनतम साहित्य--वेद वेदांग का अध्ययन बिल्कुल लुप्त हो चुका था। व्याकरण में भी 
महर्षि पाणिनि की अष्टाध्यायी के स्थान पर कलाप, लघुकौमुदी, सिद्धान्त कौमुदी भ्रादि 
अनाण ग्रन्थ अधिक पढ़ाये जाते थे। वि पढ़ाये जाते थ। विलियम एडम के कथनानुसार उस समय बंगाल में 
अलंकार शास्त्र और तनन्‍त्रों के अध्ययन पर श्रधिक बल दिया जाता था। ये शिक्षा केन्द्र 
प्रायः मन्दिरों और मस्जिदों में होते थे अ्रथवा स्थानीय जमींदार, जागीरदार इनके लिए 
भवन-निर्माण कराया करते थे। इनमें छात्र बड़ी आयु में प्रवेश करते थे और बारह वर्ष 
अथवा जंव तक चाहे अ्रध्ययन करते रहते थे, क्योंकि इनमें न तो कोई निश्चित पाठ्यक्रम 
थे और न ही राज्य का इन संस्थाओं पर किसी प्रकार का कोई नियन्त्रण था। ये शिक्षा 
केन्द्र धामिक भावनाओं से प्रेरित व्यक्तियों द्वारा निजी रूप से चलाये जाते थे। 

संस्कृत विद्यालयों में पढ़ाने वाले भ्रध्यापक ब्राह्मण होते थे । इनमें पढ़ने वाले छात्र 
भी प्रायः ब्राह्मण ही होते थे। भ्रन्य जातियों के छात्रों की संख्या बहुत कम होती थी । 
स्त्रियाँ तथा शूद्र संस्क्रत तथा वेदाध्ययन के अधिकारी नहीं समभे जाते थे। फारसी तथा 
अरबी मदरता में पढ़ाने वाले मुर्दारस प्रायः मुसलमान होते थे। कहीं-कहीं फारसी की 
शिक्षा हिन्दू अध्यापकों द्वारा भी दी जाती थी। फारसी पढ़ने वाले छात्रों में बड़ी संख्या 
हिन्दुओं की होती थी। एडम की रिपोर्ट के अनुसार बंगाल तथा बिहार के फारसी के 
स्कूलों में अधिकांश छात्र हिन्दूथे। दक्षिणी बिहार में फारसी पढ़ने वालों की संख्या 
१४२४ और अरबी पढ़ने वालों की संख्या ६२ थी। अरबी पढ़ने वालों में केवल दो हिन्दू 
ओर ६० मुसलमान थे, किन्तु फारसी पढ़ने वालों में ८५६५ हिन्दू और ५५६ मुसलमान 
थे। हिन्दुओं में ७११ कायस्थ फारसी पढ़ रहे थे।* 


१, नुरुल्लां तथा जे० पी० नायक द्वारा उद्धृत, हिस्टरी ऑफ एजुकेशन इन इंडिया, 
पृ० ३७॥। 


उन्‍्नीसवीं शताब्दी के पूर्वाद्ध में शिक्षा की दशा ६१ 


परम्परागत शिक्षा पद्धति के गुण-दोष--परम्परागत शिक्षा-संस्थाओं और 
प्राथमिक पाठशालाझों का सबसे बड़ा गुण यह था कि वे तत्कालीन स्थानीय परिस्थितियों 
के अनुरूप थीं, इस कारण श्रतीव लोकप्रिय थीं। उनकी जीवन्तता का सबसे बड़ा 
प्रमाण यह है कि वे कई शताब्दियों की राजनीतिक उथल-पुथल और विदेशी झ्राक्रमणों के 
संकटों का सामना करते हुए श्रपनी सत्ता बनाये रखने में समर्थ सिद्ध हुईं । 
इस प्रसंग में यह भी उल्लेखनीय है कि इस शिक्षा प्रणाली ने इंग्लैण्ड की शिक्षा 
प्रणाली को प्रभावित किया और इंग्लेण्ड को साक्षर बनाने में महत्त्वपूर्ण योगदान दिया । 
इन शिक्षा-संस्थाश्रों में यह पद्धति प्रचलित थी कि बड़ी कक्षात्रों के छात्र छोटी कक्षाओं 
के विद्यार्थियों को पढ़ाया करते थे। उस समय शिक्षकों की कमी होने के कारण मित्तव्यय 
की दृष्टि से इस पद्धति का विकास हुआ था। मद्रास प्रेसीडेसी के एक ब्रिटिश पुरोहित 
डॉ० वेल सर्वप्रथम इस भारंतीय पद्धति की ओर आकषधित हुए और इसके भक्‍त वने। 
स्वदेश लौटने पर उन्होंने निर्धन लोगों को शिक्षा देने के लिए नये, सस्ते तथा प्रभावशाली 
साधन के रूप में इंग्लैण्ड में इस पद्धति को लोकप्रिय बनाया । इसे उस समय मद्रास की 
पद्धति अथवा क॒क्षानाथक या मानीटोरियल पद्धति कहा जाता था। इंग्लेण्ड में १८० १ 
से १८४५ के बीच में इस पद्धति को सहायता से बड़े कम खर्च में प्राथमिक शिक्षा का 
विस्तार हुआ । इस वारे में एक शिक्षाशास्त्री ने सत्य ही लिखा है कि “विधि को यह 
विडम्वना थी कि भारत के स्थानीय विद्यालय इंग्लेण्ड में शिक्षा के प्रसार में महत्त्वपूर्ण 
योगदान दें, जबकि वे भारत में जनता में शिक्षा-प्रसार के काये में सहायक सिद्ध नहीं 
हुए 
परम्परागत शिक्षा-संस्थाझ्रों में कई दोष भी थे। सबसे बड़ा दोष स्त्रियों तथा 
शद्र जातियों को शिक्षा से वंचित रखना था। कई शताब्दियों से भारत में यह घारणा 
सुदृढ़ हो चुकी थी कि नारियों तथा निम्न जातियों को शिक्षा पाने का अधिकार नहीं है। 
अतः उस समय शिक्षा का प्रसार सावंभौप नहीं था, समाज के पिछड़े वर्ग इसका कोई 
लाभ नहीं उठा सकते थे। दूसरा दोष शिक्षा! का दृष्टिकोण संकीर्ण और पाठ्यक्रम सीमित 
होना था। इसमें नवीन ज्ञान-विज्ञान का कोई स्थान नहीं था। सदियों पहले लिखें ग्रन्थों 
झौर उन पर बनाई गई टीकाओं में प्रवीणता पाना शिक्षा की इतिश्री समझा जाता था। 
इन ग्रन्थों में जिन विषयों का वर्णन था, वे श्रब श्रतीत की वस्तु वन चुके थे, वर्तमान काल 
की व्यावहारिक समस्याझ्रों से उवका कोई सम्बन्ध नहीं था । फिर भी, शिक्षा-संस्थाएँ ऐसे 
प्राचीन ग्रन्थों तथा इनमें वरणित काल्पनिक विषयों का ही अ्रध्यापन कराती थीं। इनमें 
शब्दाडम्बर पर अधिक बल था। यह बात न्याय के उदाहरण से स्पष्ट हो जायेगी । उस 
समय न्याय दर्शन में इसके मूल तत्त्वों पर विचार न करके, विभिन्‍न परिभाषाओं की ऐसी 
बाल की खाल निकाली जाती थी कि सामान्य पाठक इनके अ्रवच्छेदकाविदिन्न के शब्द 
जाल में ही उलभा रहता था। इसलिए महर्षि ने नव्य नेयायिकों की भाषा को काक 
भाषा कहा था। इस युग की शिक्षा पद्धति में तक॑ और बुद्धि की उपेक्षा करते हुए 


१. सैयद नूरुलला तथा जे० पी० नायक, ए हिस्टरी ग्रॉफू एजुकेशन इंन इंडिया, पू० ५० । 
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प्रमाणवाद पर बल दिया जाता था; यह छात्रों में संकीर्णता और अहम्मत्यता की भावना 
उत्पन्न करती थी। इस शिक्षा पद्धति में इहलोक की उपेक्षा थी और पारलौकिक विषयों 
पर वल दिया जाता था। बुद्धिपूवक विषय को समभने की अपेक्षा पुराने ग्रन्थों की 
तोता-रटन्त पर अधिक बल दिया जाता था। शिक्षा में ताड़न तथा कठोर दण्डों को 


अधिक महत्त्व दिया जाता था। महृषि ने अपनी शिक्षा पडति में इन दोषों को ते अपनी शिक्षा पद्धति में इन दोषोंको-दुर करने 


पर बल दिया। 


(३) अंग्रेजी की शिक्षा देने वाली संस्थाश्रों का भश्रीगणेश 
सामान्य रूप से थामस वेविंगटन मकॉले (१८००-५६ ईं०) को भारत में अंग्रेजी 
की शिक्षा का प्रवर्तक समझा जाता है, किन्तु यह ऐतिहासिक दृष्टि से यथार्थ नहीं है। 
इस देश में अंग्रेजी की शिक्षा का प्रारम्भ करते वाले भर इसकी शिक्षा संस्थाञ्रों को 
स्थापित करने वाले प्रवुद्ध एवं शिक्षित भारतीय थे। १८वीं शताब्दी के उत्तरा्ं में ब्रिटिश 
शासन की स्थापना होने के साथ ही, भारतीयों ने श्रंग्नेजी भाषा के व्यापारिक, आर्थिक 
और सांस्कृतिक महत्त्व को अनुभव किया और वे अंग्रेजी पढ़ने का प्रयास करने लगे । 
१८३३ में पालियामेण्ट द्वारा पास किये गये चार्टर की नवीन व्यवस्था के अनुसार 
लार्ड मैकॉले गवनेर जनरल की परिषद्‌ का कानूनी सदस्य बनकर भारत आये थे । उन्होंने 
अंग्रेजी भाषा के पक्ष में अ्पना' सुप्रसिद्ध नोट १८३४५ में लिखा। किन्तु इससे ४६ वर्ष 
पहले हम बंगाल में भारतीयों को अंग्रेजी पढ़ने के लिए भ्रतीव उत्कंठित भर उत्सुक पाते 
हैं। फ्रांस की सुप्रसिद्ध राज्य क्रान्ति के वर्ष १७८६ में कुछ बंगाली सज्जनों ने कलकत्ता 
गज़ट में यह भ्रपील निकाली थी कि कोई यूरोपवासी बंगालियों के हिताथे अंग्रेजी भाषा' 
के एक व्याकरण तथा कोश की रचना करे ताकि वे उसकी सहायता से अंग्रेजी सीख सके। 
यह अपील इस प्रकार थी--- 
“विनम्रतापूर्वक हम यह निवेदन करना चाहते हैं कि क्या कोई भ्रंग्रेज 
सज्जन हम पर यह कृपा करेंगे कि वह एक ऐसे बंगाली व्याकरण और कोश का 
निर्माण करें जिसमें हमें वंगला भाषा के सव शब्द अंग्रेजी में मिल सकें । इसकी 
सहायता से हम ब्रिटिश सरकार के समक्ष अ्पन्ते आवेदन करने में और उनके 
आदेश समभलते में समर्थ हो सकेंगे तथा हमारी भावी सनन्‍्तत्ति सदंव इस कृपा 
का क्ृतज्ञतापूर्वंक स्मरण करती रहेगी।* 
इस अपील के शब्द उस समय भारतीयों में अंग्रेजी पढ़ने की प्रवल लालसा तथा 
उत्कट उत्कंठा को श्रभिव्यक्त करते हैं। 

भारत में अंग्रेजी की शिक्षा' देने वाले पहले स्कूल ईस्ट इण्डिया कम्पनी द्वारा 
नहीं, अपितु भारतीयों द्वारा खोले गये | इनके वाद ईसाई मिशनरियों ने और सबसे 
श्रन्त में ईस्ट इण्डिया कम्पनी ने अंग्रेजी पढ़ाने वाले स्कूलों की स्थापना की। उस समय 
जनता में अंग्रेजी पढ़ने की श्राकांक्षा कितनी प्रवल थी यह चाल्से ट्रेवेलियन के तिम्न- 
लिखित उद्धरण से स्पष्ट हो जायगी। “जनता में अंग्रेजी पढ़ने की जिज्ञासा पूर्ण रूप से 


१. कलकत्ता गजद के चयन, २३ एप्रिल, १७८६, भाग-२, पु० ४६७, यदुनाथ सरकार 
द्वारा इंडिया थ, दी एजेस, पूृ० ६३ पर उद्धृत । 
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जागृत हो गयी है। यह उत्कंठा भारत के अधिकतम दूरवर्ती प्रदेशों में भी पाईं जाती है । 
गंगा नदी में झाने-जाने वाले स्टीम बोटों पर प्रायः भारतीय लड़के चढ़ जाते हैं और वे यहाँ 
अंग्रेजों से पसों की नहीं, अपितु अंग्रेजी पुस्तकों की भीख माँगते हैं । कलकत्ता आने वाले 
कुछ अंग्रेज सज्जन इस बात पर आश्चर्यंचकित हैं कि. कुमारखाली (कलकत्ता से १२० 
मील उत्तर में) जसे दूरवर्ती प्रदेशों में भी लड़के स्टीमर पर चढ़कर अंग्रेजों से इंगलिश 
पुस्तकों की भीख माँगते हैं-**एक अंग्रेज सज्जन ने इन' पुस्तकों के लोलुप भिखारियों को 
सत्तुष्ट करने के लिए एक निराला उपाय खोजा, उसने क्वार्टरली रिव्यू नामक पत्रिका 
के पन्‍नों को फाड़-फाड़ कर भारतीयों को देना शुरू किया ।”* 
भारतीयों द्वारा स्थापित अंग्रेजी को शिक्षण-संस्थाएँ-- अंग्रेजी शिक्षा का महत्त्व 
अंग्रेजों से पहले भारतीयों ने अ्रनुभव किया। ब्रिटिश शासक उस समय भारतीयों को 
संस्कृत, अरबी, फारसी, तथा पादरी लोक भाषाश्रों की शिक्षा देना चाहते थे । किन्तु 
१९वीं शताब्दी के प्रारम्भ के साथ ही शिक्षित बंगाली अंग्रेजी भाषा के सांस्कृतिक महत्त्व 
को समझकर, उसके स्कूल स्थापित करने लगे थे। ये स्कूल सबसे पहले कलकत्ता और 
उसके आसपास के स्थानों में खोले गये । १८०० ई० में पहला स्कूल भवानीपुर में और 
दूसरा स्कूल १८१४ में चिनसुरा में स्थापित हुआ | बंगाल में अंग्रेजी शिक्षा के प्रसार में 
प्रमुख भाग लेने वाले हिन्दू कॉलिज की स्थापना २० जनवरी, १८१७ को की .गई | इसके 
संस्थापक वद्यनाथ मुखर्जी थे। उन्होंने कलकत्ता सुप्रीम कोर्ट के प्रधान न्यायाधीश सर हाइड 
ईस्ट के सहयोग से इसे स्थापित किया।” यह कॉलिज बंगाल में अंग्रेजी शिक्षा का सबसे 
महत्त्वपूर्ण केन्द्र था और इससे शिक्षा ग्रहण करने वाले विद्यार्थियों ने श्रंग्रेजी के नये-नये 
स्कूल खोलने शुरू किये। ये सभी संस्थायें भारतीयों के निजी प्रयत्नों से स्थापित हुई 
थीं। इसमें सरकार का किसी प्रकार का कोई सहयोग नहीं था । इस' प्रकार के निजी 
अंग्रेजी सकल स्थापित करने में राजा राममोहन राय ने तथा डेविड हेयर आदि विदेशी 
व्यक्तियों ने भाग लिया । 
मिशनरियों द्वारा संचालित शिक्षण-संस्थाएँ--भारतीयों की भाँति ईसाई मिश- 
नरियों ने भारत में अंग्रेजी शिक्षा के स्कूल स्थापित किये तथा इनके माध्यम से ईसाइयत 
के प्रचार और प्रसार के लिए प्रवल' प्रयास किये। महर्षि दयानन्द सरस्वती के समय 
तक पादरियों द्वारा स्थापित ईसाइयों के मिशन स्कूल हिन्दुओं को ईसाई बनाने का प्रमुख 
केन्द्र वन चुके थे--ईसाई पादरियों ने भारतीय जनता में प्रचार करके बड़े पैमाने पर 
भारतीयों को ईसाई बनाना शुरू कर दिया था। महर्षि ने उनके प्रचार को रोकने 
के लिए ईसाई पादरियों से अनेक शास्त्रार्थ किये । अपने सुप्रसिद्ध ग्रन्थ सत्यार्थप्रकाश के 
तेरहवें समुल्लास में उनके धर्मग्रन्थ वाइबल की समीक्षा की। मिशनरियों की शिक्षा- 
संस्थाओं का प्रतिकार करने के लिए आर्यंसमाज ने अपनी शिक्षा-संस्थायें स्थापित कीं | 
* महषि पर ईसाइयों के प्रचार का गहरा असर पड़ा। अतः भारत में ईसाई मिशनरियों 


१. चाल्स देबेलियन, आन दी एजुकेशन ऑफ दी पीपुल ऑफ इंडिया, १८३६; 
प० १६७ । 

२. रमेशचन्द्र मजूसदार, दी ब्रिटिश पेरामाउन्सी एण्ड इंडियन रिनेसां, भाग २, 
पु० ३३। 


द््ड .. आयंसमाज का इतिहास 


के प्रचार की पद्धति और शिक्षा-संस्थाओं के विकास पर दृष्टिपात करना आवश्यक है ।'* 
इस पृष्ठभूमि का ज्ञान होने पर ही मह॒षि तथा झ्रायंसमाज के शिक्षा सम्बन्धी कार्य 
का सही मूल्यांकन किया जा सकता है। 

आधुनिक युग में भारत में ईसाइयत का प्रवेश दो प्रमुख घाराशं के रूप में हुआ | 
पहली घारा रोम के पोप को अपना सर्वोच्च घर्मगरुर मानने वाली रोमन कैथोलिक 
ईसाइयत की थी। इसे भारत में लाने का श्रेय पुतंगालियों को था। ये १६वीं सदी में 
अपने साथ भारत के पश्चिमी तट पर इस मत को लाये, इन्हें भारत में इसका प्रसार 
करने का अत्यधिक उत्साह था और इसके लिए उन्होंने राजनीतिक शक्ति, जोर- 
जबरदस्ती आदि किसी भी उपाय का अ्रवलम्बन करने में कोई संकोच नहीं किया । 

ईसाइयत की दूसरी घारा पोप की प्रभुता ओर सत्ता को न स्वीकार करने वाले 
प्रोटेस्टैंट मिशनरियों की थी। प्रोटेस्टेंट मत इंग्लेण्ड, हारलेंड, फ्रांस, जर्मनी आ्रादि देशों में 
लूथर (१४८३-१५४६ ई०) द्वारा धर्में सुधार ग्रान्दोलन शुरू करने के बाद प्रवल हुआ । 
इंगलैण्ड की ईस्ट इण्डिया कम्पनी आरम्भ में एक विशुद्ध व्यापारिक संस्था थी । हार्लेंड 
और फ्रांस की कम्पनियाँ भी इस प्रकार की थीं । ईसाइयत के प्रचार में उन्हें पु्तंगालियों 
की भाँति कोई दिलचस्पी नहीं थी । पुतंगाली साम्राज्य के पतन का एक कारण भारतीयों 
पर घामिक अत्याचार समभा जाता था, अश्रतः ईस्ट इण्डिया कम्पनी ने भारत में त केवल 
ईसाइयत के प्रचार में कोई अभिरुचि ली, अपितु १८वीं शताब्दी के उत्तराद्ध में अपने 
प्रदेश में ईसाई मिशनरियों के आते तथा प्रचार करने पर भी पावन्दी लगा दी। 

अतः भारत में प्रोटेस्टैंट ईसाइयत की विचारधारा को लाने वाले न तो अ्रंग्रेज 
थेऔर न फ्रेंच या डच | प्रोटेस्टेंट घर्मं के पहले मिशनरी भारत में डेनमा्क ने भेजे । 
उन दिनों दक्षिण भारत में डेनमाक के प्रभृत्व में ट्रांब्बेवार नाम की छोटी-सी बस्ती थी 
झौर उत्तरी भारत में कलकत्ता के निकट सिरामपुर की वस्ती पर भी उनका अधिकार 
था। भारत में प्रोटेस्टेंट ईसाइयत के पहले केन्द्र यहीं बने | आरम्भिक ईसाई प्रचारकों 
के शिक्षा सम्बन्धी कार्यों को दो भागों में बाँठा जा सकता है--(क) १७०६ से १७६२ 
तक मद्रास में डेतमार्क के मिशनरियों का कार्य, (ख) १७९६२ से १५१३ तक सिराभमपुर में 
विलियम केरी और उसके साथियों का काये । 

(क) मद्रास में सिशनरियों की शिक्ष ण-संस्थाएँ--डेसमार्क से भारत आने वाला . 
पहला प्रोटेस्टैंट मिशनरी जीगनबाल्ग (7८८६०॥ 88) था। यह १७०६ में मद्रास 
प्रान्त में डेनिश लोगों की बस्ती ट्रांक्वेबार में पहुचा। यह स्थान तमिलनाडु प्रदेश में 


१. भारत में ईसाई मिशनों के प्रचार एवं शिक्षा कार्य के लिए देखिये-..- 
जें० ए० रिचर, ए हिस्टरी ऑॉफ्‌ मिशन्स इन इंडिया, १६०८। 
आार० जी० बिल्डर, मिशन स्क्ल्स इत इंडिया । 
डबल्यू ० एच० शापं, सिलेकशन्स फ्रॉम एजुकेशनल रिकाड्स। 
एन० एन० लॉ, प्रोमोशन ऑफ लतिग इन इंडिया बाई अर्ली यूरोपियन सेटलस । 
शेरिग एम० ए०, दी हिस्टरी आरॉफ्‌ प्रोटेस्टेण्ट मिशन्स इन इंडिया, लन्‍्दन, १८ | 
पी० थासस, क्रिश्चियेनिटी एण्ड क्रिश्चियन्स इन इंडिया एण्ड पाकिस्तान, 
लन्दन १६५४ | 


उन्‍नीसवीं शताब्दी के पूर्वार्ध में शिक्षा की दशा ६५ 


तंजौर से ५० मील उत्तर-पू्वे में है। उस समय यह बड़ा महत्त्वपूर्ण वच्दरगाह था। १६१६ 
से इस पर डेनमा्क का अ्रधिकार था, अ्रतः पहले डेन मिशनरी ने इस स्थान को अपने 
कार्य के लिए उपयुक्त समभा' | उसने तथा उसके साथियों ने शीघ्र ही इस प्रदेश में प्रच- 
लित तमिल भाषा का अध्ययन किया और १७१३ में यहाँ तमिल भाषा की पुस्तकें 
छापने के लिए एक प्रेस स्थापित किया । १७१ ६ में शिक्षकों के प्रशिक्षण के लिए पहले 
एक केन्द्र खोला गया झौर अगले वर्ष मद्रास में इन मिशतरियों ने दो स्कूल खोले, एक 
पुर्तेगाली बच्चों के लिए था और दूसरा तमिल भाषा भाषी बच्चों के लिए। यह 
सम्भवतः मिशनरियों द्वारा खोला जाने वाला पहला स्कूल था। 

१७१६ में जीगन वाल्ग का देहावसान हो गया था, किन्तु उसका कार्य अन्य योग्य 
मिशनरियों ने जारी रखा। इनमें ग्रण्डलर, कीर्नाण्डर और श्वा््ज के नाम उल्लेखनीय 
हैं। १७४२ में कीर्नाण्डर ने मद्रास के फोर्ट सैण्ट डेविड के निकट भारतीयों तथा एंग्लो 
इण्डियनों के लिए कुछ स्कूल खोले । ये इतने प्रसिद्ध हुए कि रावर्ट क्लाइव ने कलकत्ता 
में ऐसे स्कूल खोलने के लिए कीर्नाण्डर को १७४८ में वहाँ आने का निमल्त्रण दिया और 
इसने प्रपना शेष जीवन बंगाल में शिक्षा का प्रसार करने में लगाया. 

श्वार्त्त को मद्रास में शिक्षा-असार का अग्रदृत माना जाता है। उसने १७७२ में 
त्रिचनापलली में और मैसूर के हैदरम्लली की झ्राथिक सहायता से तंजौर में एक इंगलिश 
चरिटी स्कूल स्थापित किया । तंजौर के ब्रिटिश रेजिडेप्ट जॉन सुलीवैन की सहायता से 
उसने १७८४ में भारतीय बच्चों को अंग्रेजी की शिक्षा देने के लिए तीन स्कूल तंजौर, राम- 
नाड श्र शिवगंगा में स्थापित किये। इन्हें भारत में भारतीयों को भ्रंग्रेजी सिखाने के 
लिए बनाये गये सबसे पुराने स्कूल माना जाता है। इन्हें स्थापित करने में ब्रिटिश रेजिडेण्ट 
सुलीवैन का यह उद्देश्य था कि इनमें शिक्षा पाने से ईस्ट इण्डिया कम्पनी के कर्मचारी 
और भारतीय एक-दूसरे को समभने लगेंगे, उन्हें एक-दुसरे के साथ विभिन्‍न प्रकार के 
सम्बन्ध स्थापित करने में वड़ी सुविधा हो जायेगी ।* इन स्कूलों के बारे में एक उल्लेख- 
नीय बात यह है कि यद्यपि ये ईसाई मिशनरियों द्वारा स्थापित किये गये, फिर भी इनमें 
ईसाइयत को खुले तौर से नहीं पढ़ाया जाता था; न ही विद्याथियों के मनों पर ईसाई धर्म 
के सिद्धान्तों की छाप डालने के लिए छलपूर्ण तरीकों का इस्तेमाल किया जाता था। 
ईस्ट इण्डिया कम्पती के संचालक मण्डल को इन स्कूलों की योजना बहुत पसन्द आई 
और उसने इसके लिए प्रति वर्ष ढाई सौ पगोडा नामक सिक्के देने के आदेश दिये । उनका 
यह विश्वास था कि “इस प्रकार के स्कूलों से भारतीयों तथा यूरोपियन' लोगों में सम्बन्ध 
बढ़ेंगे। वे एक-दूसरे के दृष्टिकोण को अधिक अ्रच्छी तरह समझेंगे, परस्पर विश्वास-करने 
लगेंगे। भारतीय नवीन ज्ञान-विज्ञान से लाभ उठायेंगे, वे ब्रिटिश राज्य के प्रति आदर 
. और श्रद्धा के भाव रखेंगे भौर उन्हें हमारी सरकार की ऐसी विशेषताओं का पता चलेगा 
कि जो मानवजाति के सुख भर कल्याण को बढ़ाने वाली हैं ।”* 


१. एन० एन० ला, श्रोमोशन ऑॉफ्‌ लनिग इन इंडिया बाई अर्ली यूरोपियन सैटलसे, 
पृ० ६५ । अ तहरास | ि द 
२. डब्ल्यू० एच० शार्प, सिलेवशन्स फ्रॉम एजु रिका्ड्स, खण्ड १, पु० ३-४। 


द६ आयसमाज का इतिहास 


मिशनरियों के इन आरम्भिक स्कूलों की कई विशेषतायें उल्लेखनीय हैं। इनमें 
अंग्रेजी के अतिरिक्त अन्य सब विषयों की शिक्षा मातृभाषा तामिल के माध्यम से दी 
जाती थी । अंग्रेजी पढ़ाने का यह उद्देश्य था कि भारतीय अंग्रेजों के साथ बातचीत कर 
सकें और दोनों में विचारों का आदान-अ्दान हो सके। इन स्कूलों में न केवल यूरोपियन 
और एंग्लो-इण्डियन वच्चे पढ़ते थे, अपितु भारतीय बच्चों को भी शिक्षा दी जाती थी | 
इन स्कूलों को चलाने वाले मिशनरियों को भारतीय भाषाओं में पुस्तकें छापने के लिए 
प्रेस स्थापित करने का तथा भारतीय भाषाओं के पहले व्याकरण, कोश तथा अन्य स्कूली 
पुस्तकें प्रकाशित करने का श्रेय प्राप्त है। ये स्कूल १९वीं शती के स्कूलों से इस वात में 

भिन्‍त थे कि ये खुल्लमखुल्ला ईसाइयत का श्रचार नहीं करते थे। ईस्ट इण्डिया कम्पनी 
की नीति मिशनरियों द्वारा स्थापित ऐसे स्कूलों को श्राथिक सहायता देने की थी। १८वीं 
शताब्दी के पहले तीन चरणों में कम्पनी इन स्कूलों की सहायता विभिन्‍न प्रकार से करती 
रहीं। मद्रास के फोर्ट सैण्ट डेविड में विद्वमान कम्पनी ने अपने कर्मचारियों को इन स्कूलों 
में हिंसाव-किताव रखने का काम करने की अनुमति दी, स्कूल की इमारतों की मरम्मत 
करवाई । कम्पनी की इस नीति को शिक्षा सम्बन्धी कार्यों के लिए शभचिन्तक संरक्षण 
(बैनीवोलैप्ट प्रोटैक्शन) की नीति कहा जाता हैं। 

(ख) सिरामपुर में करी तथा उसके सहयोगी सिशनरियों का कास -हुगली 
नदी के दायें किनारे पर कलकत्ता से १३ मील उत्तर में सिरामपुर की छोटी-सी वस्ती 
है। इस पर डेनमार्के का अधिकार १७५५ से १८४५ तक था। यहाँ विलियम केरी तथा 
उनके साथियों ने दक्षिण भारत के मिशनरियों की अपेक्षा कहीं अधिक महत्त्वपूर्ण कार्य 
किया, यद्यपि उन्हें ऐसा करते हुए ईस्ट इण्डिया कम्पनी के प्रबल विरोध का सामना 
करना पड़ा । यदि उन्हें सिरामपुर के डेन गवर्नर का बहुमूल्य संरक्षण न भाष्त होता तो 
वे शायद इस कार्य को कभी न कर पाते । ' 

विलियम केरी (जशताक्ा। ०४7६५) इंग्लैण्ड में मोची का काम करते थे, किन्तु 
बचपन से ही उनमें ईसाई धर्म का विदेशों में प्रसार करने का प्रवल उत्साह था । १७६२ ई० 
में वे विदेशों में ईसाइयत का प्रचार करने वाली वष्ठिस्ट मिशनरी सोसायटी के सदस्य 
बने । इसका उद्देश्य गैरईसाई विधर्मी लोगों में सुसमाचार या इंजील (न्यू टेस्टामेण्ट में 
ईसा के जीवन का वर्णन करने वाली पहली चार पुस्तकों) का प्रचार करना था। उत्त 
दिनों इंग्लैण्ड में विदेशों में इंजील के प्रचार का एक अवल आन्दोलन (5एथ्वा8थी९क। 
70एशाआ.) चल रहा था। एशिया, भ्रफ्रीका, अमरीका के विभिन्‍न देशों में 
ईंसाइयत का प्रचार करने की दृष्टि से इस समय १४ ब्निटिश मिशनरी सोसायटियाँ 
स्थापित हुईं। इनमें पहली संस्था बेप्टिस्ट सिशनरी सोसायटी थी। विलियम केरी 

१७६२ सें इसका पहला प्रचारक सदस्य (मिशनरी) वन, उसने अपने भाप बंगाल में 
ईसाइयत का प्रचार करने के लिए अ्रपनी सेवायें प्रस्तुत कीं। भारत आने से पहले वह 
एक अन्‍य २३ वर्षीय नवयुवक विलियम वार्ड को मिला। वह उन दिनों प्रेस का काम कर 
रहा था। केरी ने उसे कहा--“मुर्फे श्राशा है कि वंगाल जाकर भगवान्‌ की कृपा से मैं 


'स्जरममम-ममम+-मन>ममनमनन-+ नान-ननमननन-+ नमक +ननकनन न नमन . वि इंडिया है [| 
व्‌. एन० एन० ला, प्रोमोशन आफ लनिंग इन इंडिया वाई श्रर्ली यूरोपियन सेटलर्स, 
पु० ३३। 


उन्‍्नीसवीं शताब्दी के पूर्वाद्ध में शिक्षा की दशा ६७ 


चार-पाँच वर्ष में वाइवले के अंनुवाद का कार्य पूरा कर लूंगा, उस समय तुम बंगाल 
आना और इसको छापने का कार्य पूरा करना ।” वा ने केरी की बात गाँठ बाँध ली । 

अनेक आशिक तथा' राजनीतिक विष्न-वाधाओं को पार करते हुए केरी १७९६३ 
में कलकत्ता पहुँचा । उस समय ईस्ट इण्डिया कम्पनी अपने प्रदेश में ईसाइयों को प्रचार 
की अनुमति नहीं देती थी, भ्रत: उसके लिए कलकत्ता में मिशनरी कार्य करना सम्भव 
नहीं था। वह उत्तरी बंगाल में मालदा जिले सें नील का काम करने वाले एक पादरी की 
कोठी में चला गया। वहाँ वह कोठी के कार्य का निरीक्षक वना। इस काम के साथ-साथ 
उसने अपना खाली समय पहले बंगला भाषा सीखने में भर उसके बाद स्यू टेस्टामेण्ट का 
वगला अनुवाद करने में और नील की खेती करने वाले ग्रामवासियों में ईस।इयत का प्रचार 
करने में लगाया । १७९७ तक उसने न्यू ठेस्टामेण्ट का वेंगला भ्रनुवाद पूरा कर दिया । 

त्रिमूत्ति --१७६६ में केरी का पुराना परिचित साथी वार्ड मार्श के साथ इंसलेण्ड 
से कलकत्ता पहुँचा। इन दोनों का विचार उत्तरी बंगाल में केरी के साथ ईसाइयत के 
भ्रचार का कार्य करने का था। किन्तु उन्होंने यह देखा कि ईस्ट इण्डिया कम्पनी उन्हें इंस 
कार्य की अनुमति नहीं देगी । अ्रतः उन्होंने सिरामपुर की डेनिश बस्ती में रहकर झपना 
काम करने का निश्चय किया और केरी को भी वहाँ आने का निमन्‍्त्रण दिया। यहाँ डेन 
गवर्नर ने इनको सव प्रकार का संरक्षण और सहायता प्रदान की | इस प्रकार सिरामपुर में 
केरी, वार्ड और मार्श नामक तीन सुप्रसिद्ध मिशनरियों की त्रिमूति (इलाश्याएपा प70] 
का कार्यें शुरू हुआ । ये तीनों एक-टूसरे के पूरक और सहयोगी थे। केरी महान्‌ प्रचारक, 
भाषाशास्त्री और अनुवादक था। वार्ड मुद्रण कला में पारंगत था और मार्श अध्यापन 
कला में निष्णात था। इस तिमूर्ति ने यहाँ एक मिशन प्रेस स्थापित किया। कई भाषाओं 
में बाइवल का, विशेषत: न्यू टैस्टामैण्ट की पहली चार पुस्तकों (इंजील) का अनुवाद, 
मुद्रण तथा प्रकाशन किया । ५ सा्चे, १८०१ को केरी ने साढ़े सात वर्ष के परिश्रम के 
वाद बंगला में न्यू ठैस्टामेण्ट का अनुवाद प्रकाशित किया। 

१८०९ में ईस्ट इण्डिया कम्पनी द्वारा कलकत्ता में कम्पनी के कर्मचारियों को 
भारतीय भाषायें सिखाने के उद्देश्य से खोले गये फोर्ट विलियम कॉलेज में केरी को वेगला 
तथा संस्कृत का अध्यापक नियुक्त किया! इसमें फारसी, उर्द, संस्कृत, बँगला, हिन्दी 
आदि भारतीय भाषाएँ पढ़ाने और जानने वाले अनेक पण्डित थे। केरी ने इनकी सहायता 
से विभिन्‍न भारतीय भाषाओं में वाइबल के अनुवाद छापने का निश्चय किया । १८०३ 
में उसने लिखा था' कि---“यदि मुझे १५ वर्ष का समय मिल जाये तो मैं सभी प्रंमुख 
भारतीय भाषाओं में बाइबल को प्रकाशित कर दूँगा ।” वस्तुतः उसे इस काम के लिए 
अगले ३० वर्ष मिले। उसने सबसे पहले वाइबल का संस्क्ृत-में अनुवाद करने का निश्चय 
दो कारणों से प्रेरित होकर किया। संस्कृत को भारतीय जनता में देववाणी का अतीव 
गौरवास्पद स्थान प्राप्त था, अ्रत: इसमें लिखी पुस्तकों को बड़े सम्मान और श्रद्धा की 
दृष्टि से देखा जाता था और प्रामाणिक समभा जाता था। इस भाषा में वाइवल छप जाने 
प्र भारत के शिक्षित वर्ग में उसके प्रचार की अधिक सम्भावना थी। दूसरा कारण यह 
था कि उन दिनों संस्कृत के अच्छे ज्ञाता भारतीय भाषाओं के भी जानकार होते ये। 
इनकी सहायता से संस्कृत से भारतीय भाषाओं में बाइवल का अनुवाद झ्धिक सुगमता सें 
और कम समय में करवाया जा सकता था। केरी ने १८०८ में बाइबल का पहला संस्कृत 


द्द आयसमाज का इनिहास 


भाषान्तर प्रकाशित किया । 

सिरामपुर की तिमूर्ति ने १९वीं शताब्दी के आरम्भ में जो महत्त्वपूर्ण कार्य किया, 
उसका मूल्यांकन करते हुए शेरिंग ने लिखा है कि “ विश्व के किसी अन्य देश में श्री रईसाइयत 
के इतिहास के किसी अन्य युग में ईसाई घममंग्रन्थों का उनकी मूल भाषा से इतनी अधिक 
भाषाओं में अनुवाद करने में कभी भी इतना अ्रधिक पुरुषार्थ नहीं किया गया, जितना 
वर्तमान शताब्दी के पहले १० ब्रषों में कलकत्ता और सिरामपुर के मुट्ठीभर निष्ठावान्‌ 
व्यक्तियों ने किया। इस भल्प अवधि में वाइवल के कुछ अ्रंश, विशेषतः न्यू ठेस्टामेण्ट की 
पहली चार पुस्तकें, ३१ भारतीय भाषाओं में अनूदित, मुद्रित और प्रकाशित हुईं । 

१८३३ में केरी की मृत्यु से एक वर्ष पूर्व वाइवल का रे४ भाषाओ्रों में अनुवाद हो 

चुका था। सम्पूर्ण बाइबल बंगला, उड़िया, हिन्दी, मराठी, संस्कृत और असमिया भाषाश्रों 
में उपलब्ध थी झौर स्यू टैस्टामैण्ट इन भाषाओं के अतिरिक्त तेलगू, पश्तो, कश्मीरी, खासी, 
कल्नड़, गुजराती भ्रादि भाषाओं में उपलब्ध था। सिरामपुर की त्रिमूर्ति ने इन अनुवादों 
के अतिरिक्त सिरामपुर और कलकत्ता में लड़के-लड़कियों के कुछ स्कूल खोले । 

सिरामपुर के मिशनरियों को एक वार ईस्ट इण्डिया कम्पनी के साथ संघर्ष करना 
पड़ा | १८०५ में उन्होंने हिन्दुओं और मुसलमानों के प्रति सम्बोधन (एड्रेंसिज टू हिन्दूज 
एण्ड मोहमडल्स) नामक लघु पुस्तिकाएँ अपने मिशन प्रेस में छापीं। इनमें दोनों 
धर्मों पर ऐसे आ्राक्षेप किये गये थे, जिनसे हिन्दुओं और मुसलमानों को घामिक भावनाओं 
को बड़ी ठेस पहुँचती थी। अतः ईस्ट इण्डिया कम्पनी ने अपने भ्रदेश में .इन पुस्तकों पर 
पावन्दी लगा दी; वह इन्हें छापने वाले मिशनरियों के विरुद्ध कड़ी कार्यवाई करना चाहती 
थी। उसने यह झ्ादेश दिया कि मिशन प्रेस को सिरामपुर से कलकत्ता लाया जाय ताकि 
उस पर कम्पनी के अधिकारियों का समुचित नियन्त्रण बना रहे, भविष्य में उसमें हिन्दुओं 
तथा मुसलमानों के दिलों को दुखाने वाली सामग्री न छप सके। ऐसा होने पर मिशनरियों 
का कार्य विल्कुल ठप्प हो जाता। ऐसे भ्राड़े समय में डेन गवर्नर ने इस मामले में हस्तक्षेप 
किया और इसके परिणामस्वरूप कम्पनी द्वारा यह श्रादेश वापिस ले लिया गया ओर इन 
मिशनरियों को यह भ्रादेश दिया गया कि वे कम्पनी के प्रदेशों में जिन पुस्तकों का वितरण 
करना चाहते हों, उनको पहले कम्पनी के अ्रधिकारियों को प्रस्तुत करे और उनकी अनु- 
मति मिलने पर ही इन पुस्तकों का ब्रिटिश प्रदेशों में प्रचार तथा प्रसार किया जाय | 
: इससे मिशनरियों के प्रचार-कार्य में बड़ी बाघा उत्पन्त हो गई, फिर भी वे अपनी पुस्तकों 
के मुद्रण तथा वाइबल के अनुवाद का कार्य करते रहे। इस प्रसंग में इस बात पर विचार 
करना आवश्यक है कि ईस्ट इण्डिया कम्पनी ईसाई होते हुए भी अपने प्रदेश में मिशनरियों 
द्वारा ईसाइयत के प्रचार की उग्र विरोधी क्‍यों थी। 


(४) ईस्ट इण्डिया कम्पत्ती द्वारा ईसाई धर्स के प्रचार का 
विरोध और उसके कारण 


ईस्ट इण्डिया कम्पनी की स्थापना १६००० में हुई थी । पहले १५० वर्ष तक यह 
विशुद्ध व्यापारिक संस्था थी भ्रौर अपने यूरोपियन प्रतिद्व्दी डच तथा फ्रेंच कम्पनियों के 


१. एम० ए० शेरिंग, दी हिस्टरी श्रॉफ प्रोटेस्टेण्ट मिशन्स इन इण्डिया, पू० ७५। 


उन्‍्तीसवों शताब्दी के पूर्वाद्ध में शिक्षा की दशा ६६ 


साथ संघर्ष में लगी रही। १७६३ में ये संघर्ष समाप्त हो गये। पलाशी की लड़ाई 
(१७५७) श्रौर मुगल सम्राट्‌ शाह आलम से बंगाल, विहार, उड़ीसा की दीवानी प्राप्त 
करने (१७६५) के बाद भारत में कम्पनी की राजनीतिक सत्ता की सुदृढ़ नींव पड़ी । अब 
तक कम्पनी ने ईसाई प्रचारकों पर किसी प्रकार की पावन्दी नहीं लगाई थी । १६६८ के 
कम्पनी के चार्टर में ब्रिटिश पालियामेंट ने एक मिशनरी घारा ()/5&0767 (8०56) 
जोड़ी थी। इसके अनुसार कम्पनी को यह आदेश दिया गया था कि वह भारत में 
ईसाइयों के घामिक कार्य सम्पत्न कराने वाले पुरोहितों को अपनी कोठियों में रखने की 
व्यवस्था करें और पाँच सौ टन या इससे अ्रधिक भार वाले कम्पनी के प्रत्येक जहाज में 
एक ईसाई पुरोहित (चैपलेत) अवश्य होना चाहिए, ये पुरोहित पुरतंगाली तथा भारतीय 
भाषाओं को सीखें और प्रोटेस्टेण्ट धर्म का हिन्दुओं में प्रचार करें । उस समय तक भारत 
में रोमन क्रैथोलिकों की संख्या अधिक थी और एन० एन० ला की सम्मति में इसे कम 
करने के लिए यह व्यवस्था की गयी थी ।* इसमें भारतीयों को शिक्षा देने और उनके लिए 
स्कूल खोलने की भी वात कही गईं थी। 

किन्तु १७६४ के वाद भारत में राजनीतिक सत्ता प्राप्त कर लेने पर ईस्ट इण्डिया 
कम्पनी की नीति में ऋच्तिकारी परिवर्तंत हुआ । अपने नवीन राज्य को सुस्थिर बत्ताये 
रखने के लिए कम्पनी के श्रधिकारियों को भारतवासियों के धामिक मामलों में तठस्थता 
की नीति का कठोरतापूर्वक पालन करना अधिक आवश्यक प्रतीत हुआ। १८०६ ई० में 
वेत्लोर के सिपाही विद्रोह जैसी घटनाओं ने इस दृष्टिकोण -को अ्रधिक पुष्ट बनाया और 
ईस्ट इण्डिया कम्पनी अपने प्रदेश में ईसाइयत के प्रचार की उम्र विरोधी हो गई। उसने 
ईसाई मिशनरियों को अपने प्रदेश से वाहर रखने की नीति अपनाई। इस नवीन नीति का 
पोषण करने वाले निम्नलिखित कारण थे -- 

(क) राजनीतिक कारण--बंगाल, विहार, उड़ीसा की दीवानी और शासन 
सत्ता सँभालने के साथ ही ईस्ट इण्डिया कम्पन्ती ने अपने साम्राज्य को सुदृढ़ बनाने के 
लिए धामिक तटस्थता की नीति अपनाना श्रेयस्कर समझा । उन्होंने इस बात को अच्छी 
तरह से अनुभव कर लिया कि उन्हें यदि भारत में अपना शासन सुदृढ़ बनाना है तो 
हिन्दुओं और मुसलमानों को नाराज या असन्तुष्ट करने वाले कार्यो से न केवल बचना 
चाहिये, अपितु उनका सद्भाव प्राप्त करने के लिए उनके धर्मों को भ्रोत्साहन भी देना 
चाहिये । इस कारण हिन्दू तथा मुसलिम धर्मों पर भद्दे झ्राक्षेप करने वाले ईसाई प्रचारकों 
के कार्य को वे किसी भी प्रकार प्रोत्साहन नहीं देना चाहते थे, क्योंकि उन्हें यह आशंका 
थी कि इससे हिन्दू और मुसलमान उनके साम्राज्य के विरुद्ध विद्रोह करने के लिए 
उतारू हो जायेंगे । उनका यह्‌ विचार था कि यदि शासन की ओर से ईसाइयत के प्रचार 
का समर्थन किया गया तो पुर्तगालियों की भाँति उन्हें इसका भीषण दुष्परिणास भोगना 
पड़ेगा । पुतंगालियों ने धर्म-प्रचार को प्रवल राजकीय सहायता प्रदान की थी.।. उनके 
शासन में भारतीयों को बलपूर्वक ईसाई बनाया गया था, अतः भारतीय उनसे घृणा करने 
लगे ये, उनके कट्टर विरोधी बन गये थे। पुतंगालियों के साम्राज्य का शीक्ष ही पतन हो 
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गया था। ईस्ट इण्डिया कम्पनी के श्रधिकारी इस गलती को नहीं करना चाहते थे । 

उस समय समभदार अंग्रेज इस बात को श्रच्छी तरह समभते थे कि भारत में 
ब्रिटिश राजनीतिक सत्ता का प्रमुख आधारस्तम्भ भारतीय सेना है, उसमें हिन्दू और 
मुस्तलमान सैनिक हैं। इनको सन्तुष्ट रखकर ही उनका साम्राज्य सुदृढ़ वना रह सकता 
है। मार्टिन जैसे पादरी हिन्दू मन्दिरों को नरक कहते थे, हिन्दुओं को झफ्रीका की नरभक्षी 
जातियों से कुछ बेहतर बताते थे | इतके देवी-देवताओं को गालियाँ देते थे। उत्तके प्रचार 
के खतरे को न केवल बज्विटिश शासक, अपितु ब्रिटिश व्यापारी भी अच्छी तरह समभते 
थे। चाय के एक ब्विठिश व्यापारी मिस्टर ट्वाइनिंग ने ईस्ट इण्डिया कम्पनी के अ्रध्यक्ष 
को इस बारे में लिखा था--- 

. “जब तक हम भारत का शासन ईसाइयत की मृदु और सहिष्णुतापूर्ण भावना से 
करेंगे, तत तक हम इसका शासन आसानी से कर सकेंगे। किन्तु यदि कभी ऐसा दुदित 
झाया और इस देश में हमने धार्मिक नवीकरण में ईसाइयों की प्रचार की पद्धति भ्रपनाई 
तो हिन्दुस्तान के एक कोने से दूसरे कोने तक भीषण रोष और असन्तोष फैल जाएगा और 
पाँच करोड़ व्यक्तियों के हथियार हमें विश्व के उस भाग से उतनी ही झ्रासानी से दूर 
फेंक देंगे, जैसे मरुस्थल में तूफानी हवा रेत को दूर-दूर तक फेंक देती है ।”* 

(ख) भारतीय श्रंप्रेजों का श्रनेतिक जीवन --ईस्ट इण्डिया कम्पनी के अ्रधिकारी 
साम्राज्य की सुरक्षा के श्रतिरिक्त एक अन्य कारण से भी ईसाई प्रचारकों के विरोधी 
थे। उन दिनों कम्पत्ती के-कर्मंचारियों का एकमात्र लक्ष्य मुनाफा कमाना था। इसके लिए 
वे नैतिक और भ्रनेतिक साधनों को अपनाने में कोई संकोच नहीं करते' थे | ईसाई पादरी 
इसके कड़े झआलोचक थे । श्रत: कम्पनी के अधिकारी उनकी आलोचना करने वाले पाद- 
रियों का भारत में रहना अवांछनीय समभते थे । दुर्भाग्यववश उन दिलों अंग्रेज भारत में 
नेतिक दृष्टि से अतीव निन्‍दनीय जीवन बिताते थे। १७०६ में भारत आने वाले पहले 
प्रोदेस्टण्ट ईसाई मिशनरी डेन्मार्क के जीगन वाल्ग ने लिखा था कि “भारत में ईसाइयों 
के तौर-तरीके बहुत ही गिरे हुए हैं। वे शराबी, कामुक, गालियाँ देने वाले, ठगने और 
धोखा देने वाले हैं । उनका जीवन इतना अ्रनेतिक है कि उससे भारत में किसी को ईसाई 
चनने की प्रेरणा नहीं मिल सकती है ।”* रिचर ने इस समय के कम्पनी के अधिकारियों 
पर प्रकाश डालते हुए लिखा है, “इस समय अंग्रेज श्रधिकारियों ने ईसाई नैतिकता के 
सिद्धान्तों को तिलांजलि दे दी थी। वारेन हेस्टिग्ज जैसे गवर्नर जनरल को और उसके 
प्रबल प्रतिस्पर्धी फिलिप फ्रांसिस को खुले रूप में व्यभिचारपूर्ण जीवन बिताने में कोई 
शर्म नहीं आती थी। ईसाई चर्च के साथ उन्तका केवल मात्र यही सम्बन्ध था कि वे साल 
में एक वार क्रिसमस या ईस्टर के अवसर पर चर्च में मनाये जाने वाले समारोह में 
सम्मिलित होते थे ।”* ह ह 

: उन दिनों अंग्रेजों की वस्तियाँ भ्रष्टाचार, जुआ, शराब, हिंसा और अनैतिकता की 
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केन्द्र हुआ करती थीं। टेरी ने इस स्थिति पर खेद प्रकट करते हुए लिखा था कि “यह 
श्रत्यधिक दुख:पूर्ण झौर भयंकर बात है कि इस समय अ्रपने को ईसाई कहने वाले व्यक्ति अपने 
नेतिक श्राचार की शिथिलता से ईसायत को वहुत अधिक बदनाम कर रहे हैं । मैंने बंदर- 
गाहों में रहने वाले भारतीयों के मुख से हमारे जहाज आने पर टूटी-फूटी इंग्लिश में उन्हें 
यह कहते हुए सुना है कि ईसाइयों का घ॒र्मं शेतान का मजहव है । ईसाई पियक्कड़ होते हैं, 
सब गलत वातें करते हैं। एक दूसरे को गाली देते हैं और मारपीट करते हैं ।* 

इस समय भारत में खूब पैसा कमाने वाले अंग्रेज यहाँ वड़े ठाठ-बाठ से भारतीय 
'नवाबों जैसे रहते थे। भारतीय नवाव अपने अच्त:पुर में जिस प्रकार अ्रमेक पत्नियाँ और 
रखेलें रख कर अन तिक जीवन विताते थे, उसी का अ्नुस रण अंग्रेज किया करते थे । अपने 
घर पर श्ञाने वाले अतिथि के स्वागत के लिए वे द्वार पर अनेक नतेंकियाँ और दासियाँ 
भेजते थे। उन दिनों भारत आने वाले अंग्रेज अपने साथ परिवार नहीं लाते थे, इसलिए 
भारत में यूरोपियन स्त्रियों की बड़ी कमी थी। इसकी पूर्ति अंग्रेज भारतीय स्त्रियों को 
रखेल रख कर पूरा किया करते थे। एक बार ईस्ट इण्डिया कम्पनी ने इस बुराई को 
रोकने के लिए इंग्लण्ड से एक जहाज भरकर स्त्रियाँ मंगवायीं, किन्तु यहाँ उनकी माँग 
इतनी अ्रधिक थी कि उन्हें वैवाहिक जीवन के स्थान पर वेश्यावृत्ति श्रधिक लाभदायक 
प्रतीत हुई । कुछ समय वाद जव ये स्त्रियाँ अ्रपना रूप श्र घन लूटा चुकीं तो कम्पनी से 
उन्होंने जीवनयापन के लिए वृत्ति माँगी। कम्पन्ती को यह परीक्षण वहुत मेहगा पड़ा 
और उसने दुबारा इसे कभी नहीं किया ।* 

उन दिनों अंग्रेजों में आाचारहीनता इतनी अभ्रधिक फली हुईं थी कि ईसाई पादरी 
उनका जीवन नैतिक दृष्टि से सुधारने में असमर्थ थे। एक मनोरंजक घटना से यह बात 
स्पष्ट हो जायेगी । दक्षिण भारत के सुप्रसिद्ध पादरी श्वात्ज का एक मित्र हिन्दू था। इस 
पादरी ने जब अपने मित्र को एक नतंकी के साथ देखा तो उसे बड़ा दुःख हुआ । उसने 
मित्र को उपदेश देते हुए कहा--“ऐसी स्त्रियों के साथ सम्बन्ध रक्चना महापाप है, इनके 
साथ नहीं रहना चाहिये। यदि तुम ऐसा करोगे तो स्व में प्रवेश के ग्रधिकारी नहीं 
होगे ।” इस पर नतेकी ने फौरन उत्तर दिया कि “इस दशा में तो शायद ही कोई फिरंगी 
स्वर्ग में प्रवेश पा सके ।” वह उनके झ्राचार को अच्छी तरह जानती थी। इस पर श्वार्त्जं 
का सिर शर्म से कूक गया ।* 

ईसाई मिशनरी ईस्ट इण्डिया कम्पनी के अधिकारियों और कर्मचारियों के 
विलासी, लम्पट तथा व्यभिचारपूर्ण जीवन की कठोर निन्‍दा करते थे। अतः ऐसे आलो- 
चकों को अपने प्रदेश में रखना कम्पनी के कर्मचारियों को बड़ा' खतरनाक लगता था। 
ब्रिठिश प्रदेश में इनकी उपस्थिति उनके लिए असझ्य थी। 

(ग) हिन्दू सभ्यता की उत्कृष्ठता सें विश्वास-- एक अन्य कारण यह भी था कि 
इस समय जिन अंग्रेजों ने संस्कृत और अरवी के साहित्य का गम्भीर अ्रष्ययन किया था, 


वे पूर्वी देशों के धर्म और वाह्मय पर मुग्ध हो गये थे, उन्होंने इनकी सराहना में अनेक 
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२. पी० थामस, पूर्वोक्त पुस्तक । 
*३.. वही, पू० १५४८-५६। 
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लेख लिखे ये। उनका यह दृढ़ विश्वास था कि हिन्दुओं का दर्शन और धर्म इतना ऊँचा है 
कि उन्हें ईसाइयत की कोई आवश्यकता नहीं है। सर हेनरी माण्टगोमरी ने इस दृष्टिकोण 
का प्रतिपादन करते हुए यह घोषणा की थी कि --'ईसाइयत हिन्दू धर्म को कुछ भी नहीं 
सिखा सकती । किसी ईसाई प्रचारक ने श्राज तक किसी भारतीय को अ्रच्छा ईसाई नहीं 
बनाया है ।” हिन्दुओं को ईसाई वनाकर उनकी आत्मा का उद्धार करने वालों को चेता- 
बनी देते हुए उसने कहा था कि “वह भारत में भ्रपने सात हजार देशवासियों को बचाने के 
लिए अधिक उत्सुक है और वह हिन्दुओं को ईसाई वनाकर उनकी आत्मा की रक्षा करने 
के लिए उत्सुक नहीं है ।”* 

मार्श नामक एक वकील ने मद्रास में कई वर्ष रहने के वाद यह अनुभव किया कि 
हिन्दुओं की सभ्यता इतनी उत्कृष्ट है कि उनमें ईसाइयत का प्रचार करने वाले पादरियों 
को भेजने की कोई जरूरत नहीं है । उसने इस तथ्य को वड़े भावपूर्ण शब्दों में प्रतिपादित 
करते हुए कहा था--“वस्तुतः जब मैं इस देश की वर्तमान स्थिति श्रथवा प्राचीन गौरव 
की ओर दृष्टिपात करता हूँ, जब मैं उसके भवनों तथा विस्तीर्ण जलाशयों की भव्यता को 
देखता हूँ जो भारी व्यय से वनाये गये थे, जिन्होंने देश को सश्य श्यामल और उबर बनाया 
है, जब उनके मन्दिरों की ठोस एवं अलंकृत वास्तुकला को देखता हूँ, उसकी कारीगरी 
की वस्तुओं के कमाल और अ्रद्भुत वस्तुभों को देखता हुँ, उसके दाशेनिकों, स्मृतिकारों, 
नीति एवं शास्त्रकारों की ओर देखता हूँ, परिवारों के शान्‍्त, सामंजस्यपुर्ण जीवन तथा 
प्रसन्‍न और सुव्यवस्थित समाज को तथा घर्मं और नैतिकता के उत्कृष्ट प्रभाव को देखता 
हूँ तो मुझे इस बात पर आश्चर्य और दुःख होता हैं कि हम ऐसे व्यक्तियों को सभ्य तथा 
ईसाई बनाने के लिए अपने पादरी भेजकर उनकी उन प्राचीन संस्थाओं में विक्षोभ और 
विकार पैदा करना चाहते हैं जो श्रवतक भगवान्‌ द्वारा' उन्हें सदुगुणी और सुखी बनाने का 
साधन बनी रही हैं। 

(घ) संकुचित दृष्टिकोण--मिशनरियों के विरोध का एक ग्रन्य कारण रिचर के 
मतानुसार कम्पनी के भ्रधिकारियों का संकीण्ण दृष्टिकोण था । वे कम्पन्ती की सेवा न 
करने वाले और उसका पासपोर्ट न रखने वाले किसी भी यूरोपियन को ब्रिटिश प्रदेश में 
नहीं रखना चाहते थे, क्योंकि यदि ऐसे व्यक्तियों को यहाँ रहने की भ्रनुमति दी जाती तो 
वे भारतीय व्यापार में लग जाते और इससे कम्पन्ती का मुनाफा कम हो सकता था.] कई 
बार ऐसे व्यक्ति इंग्लैंड लौठकर कम्पनी के कर्मचारियों के विरुद्ध प्रचार करते थे और 
उनके अनैतिक जीवन और शासन की बूराइयों पर प्रकाश डालते थे, औपनिवेशिक 
शासन की पद्धति को वदलने पर वल देते थे, जो कम्पनी के भ्रधिकारियों द्वारा वांछनीय 
नहीं समभा जाता था ।* ईस्ट इण्डिया कम्पनी ऐसे कटु आ्रलोचकों-का भारत में रहना 
सर्वेथा ग्रवांडनीय समभती थी। - 

१७९२ से १८१३ के बीच में ईस्ट इण्डिया कम्पनी की मिशनरी विरोधी नीति 
चरम शिखर पर पहुँच गईं। इस अवधि के भीतर कम्पनी ने अपने प्रदेशों में ईसाइयत 


१. रमेशचल्ध मजूमदार, ब्रिटिश पैरामाउन्सी, भाग २, पृ० १५२। 
२. रमेशचन्द्र मजूमदार, ब्रिटिश पेरामाउन्सी, भाग-२, पृ० १४२। 
- दे: रिचर; ए हिस्टरी ऑफ मिशन्स इन' इण्डिया, पृ० १२२। 


उन्‍नीसवीं शताब्दी के पूर्वार्द् में शिक्षा की दशा छ्रे 


का प्रचारकरने के लिए किसी मिशनरी को अ्रनुमतिपत्र नहीं जारी किया। विदेशों से 
भारत आने वाले मिशनरियों का पता लगने पर उन्हें तुरन्त अपने प्रदेश से निष्कासित 
कर दिया, मिशनरियों के कार्य में उन्होंने हर प्रकार की वाथा/ डाली तथा मिशनरियों 
द्वारा संचालित स्कूलों को किसी प्रकार की कोई भश्राथिक सहायता नहीं दी। शेरिंग ने 
अपनी पुस्तक में ईस्ट इण्डिया कम्पनी द्वारा भारत से निकाले जाने वाले मिशनरियों का 
विस्तृत विवरण दिया है।' इस समय तक इंग्लैंड के श्रतिरिक्त अमरीका से भी कुछ 
ईसाई धर्म-प्रचा रक भारत भ्राने लगे। ईस्ट इण्डिया कम्पनी ने भारत आने वाले किसी भी 
मिशनरी को भारत में प्रवेश नहीं करने दिया। इन्हें या तो इंग्लैंड वापिस भेज दिया 
जाता था या ये मारीशस, जावा आदि अन्य देशों में चले जाते थे। भारत में मिशनरी 
केवल डेनमार्क और हालेंड की विदेशी बस्तियों में ही थे | इनमें सिरामपुर के मिशनरी 
उल्लेखनीय हैं । 

ऐसी दशा में १९वीं शताब्दी के आरम्भ में भारत में ईसाई मिशनरियों की 
संख्या बहुत ही कम थी। शे रिंग के मतानुसार समूची १८वीं शताब्दी में भारत में केवल 
५० मिशनरी ही झाये और इनमें एक समय में १० से अधिक मिशनरियों ने काम नहीं 
किया । इनका प्रधान कार्य बाइवल का अनुवाद, स्कूल की पुस्तकों को तैयार करना था 
और इन्हें स्वदेश से कोई सहायता नहीं मिलती थी ॥* 


(५) मिशनरी विरोधी नीति में परिवर्तेत के लिए आन्दोलन तथा चाल्सें ग्राण्ट 


ईसाई मिशनरी भारत में ईस्ट इण्डिया कम्पनी की विरोधी नीति का प्रतिकार 
करने में सर्वंथा असमर्थ थे। अत: उन्होंने तथा उनके मित्रों ने इंग्लैंड में इस नीति' को 
बदलने के लिए एक आन्दोलन चलाया । इसका उद्देश्य ब्रिटिश पालियामेण्ट से ऐसा 
कानून वनवाना था जिससे मिशनरियों को भारत में घर्म-प्रचार की श्रावश्यक स्वतन्त्रता, 
सुविधा और सहायता मिल सके। इस प्रकार का आन्दोलन करने वाले व्यक्तियों में 
चार्स ग्राण्ट (१७४ ६-१८२३) का नाम उल्लेखनीय है। 

स्काटलैंड में जन्म लेने वाले चाल्से ग्राण्ट १७६७ में कलकत्ता भ्राये । वे यहाँ 
एक व्यापारिक कम्पनी में काम करते रहे। १७६६-७० के भीषण अकाल के दिनों में 
उन्होंने इतना काम किया कि स्वास्थ्य खराब हो जाने के कारण उन्हें स्वदेश वापिस 
लौट जाना पड़ा। १७७३ में वे पुत: कम्पत्ती के कर्मचारी होकर यहाँ झ्राये । उस समय 
उन्होंने यहाँ ऐसा रंगीला जीवन' व्यतीत किया कि वे शीघ्र ही कर्ज में डूब गये । इसके 
कुछ समय बाद १७७४ में उनके भाई का और अगले ही वर्ष दो लड़कियों का स्वर्गंवास 
हो गया । इन आर्थिक और घरेलू झापदाओं के झ्राघात से ग्राण्ट में एक अद्भुत मानसिक 
परिवर्तन हुआ, उन्होंने विलासपूर्ण जीवन को तिलांजलि दे दी, एक सच्चे ईसाई का जीवन 
बिताने, मिशनरियों की सत्संगति करने और भारतीयों को ईसाई बनाने का दृढ़ संकल्प 
क्रया। १७८० से ६० के बीच में कम्पनी की सेवा में उतकी निरन्तर पदोन्नति होती 
गई। निजी व्यापार से भी उन्होंने काफी रुपया कमाया और श्रपत्ती पत्ती के अस्वस्थ 


१. एस० ए० शेरिंग, दी हिस्टरी ऑफ्‌ प्रोटेस्टेण्ट मिशन्स इन इण्डिया, पृ० ४६। 
२. वही पुस्तक। 


७४ आार्यसमाज का इतिहास 


होने पर वे १७६० में इंग्लैंड लौट गये । यहाँ उनका प्रसिद्ध सुधारवादी संसद्‌ सदस्य 
तथा दास प्रथा के उन्मूलन के लिए उम्र संघर्ष करने वाले विल्वर फोर्स (शक 
एछ००७) से सम्पर्क हुआ । वे भारत को ईसाई बनाने के उद्देश्य से एक अभियान चलाने की 
योजना बनाने लगे और इसी समय १७४२ में उन्होंने अपनी शिक्षाविषयक प्रसिद्ध 
पुस्तक लिखी | इसका नाम था---'ग्रेट ब्रिटेन के एशियाई प्रजाजनों के समाज की स्थिति 
विशेष रूप से नैतिक श्राचार विषयक टिप्पणियाँ और इसे सुधारने के उपाय (आवज़र- 
वेशन्स झ्रान दी स्टेंट ऑफ सोसाइटी एमंग दी एशियाटिक सब्जैक्ट्स श्रॉफ ग्रेट ब्रिटेन, 
पर्टीकुललीं विद रेस्पेक्ट दु मौरल्स; एण्ड दी मीन्स प्रॉफ्‌ इम्प्रूविंग इट) । पहले यह 
पुस्तिका हस्तलिखित रूप में थी। १८०७ में इसका प्रकाशन हुमा । 

१७६३ में कम्पनी के चा्टर के नवीकरण का विषय जब पालियामेण्ट में प्रस्तुत 
हुआ तो ग्राण्ट की प्रेरणा से विल्वर फोर्स ने इसमें कई संशोधनों द्वारा ईस्ट इण्डिया कम्पनी 
की तत्कालीन मिशनरी विरोधी नीति को रद्द कराने, कम्पनी के संचालक मण्डल द्वारा 
भारतीयों की धामिक और नैतिक दशा सुधारने के लिए मिशनरी भेजने के प्रस्ताव पास 
कराने का प्रयास किया । किन्तु ये प्रस्ताव उस समय पालियामेण्ट द्वारा पास चहीं किये गये । 

इस पर ग्राण्ट ने यह निश्चय किया कि वह कम्पनी का संचालक बनकर 
इन प्रस्तावों को पास करवा के सफलतापूर्वक क्रियान्वित करेगा। वह १७६७ में ईस्ट 
इण्डिया कम्पनी का डायरेक्टर और १८०५, १८०६ तथा १८१४५ में संचालक मण्डल का 
अध्यक्ष चुना गया | १८०२ में ग्राण् पालियामेण्ट का सदस्य निर्वाचित हुआ । इनके प्रयत्न 
और प्रभाव से ईस्ट इंडिया कम्पनी को अपनी मिशनरी विरोधी नीति बदलने को वाधित 
होना पड़ा और १८१३ के चार्टर द्वारा ईसाई मिशनरियों को भारत में प्रचार करने की 
स्वृतन्त्रता प्रदान की गई और कम्पनी को भारतीयों की शिक्षा के लिए व्यय करने का 
निर्देश दिया गया । इस परिवर्तेन के पीछे कौन-सी भावना काम कर रही थी, इसे जान 
लेना अतीव आवश्यक है । इसका विस्तृत स्पष्टीकरण हमें ग्राण्ट की उपर्युक्त पुस्तिका से 
मिलता है । इसमें स्पष्ट रूप से यह बताया गया है कि भारत में ब्रिटिश शासन क, लक्ष्य 
भारतीयों को ईसाई वनाना है और इस लक्ष्य की पूर्ति अंग्रेजी की शिक्षा के माध्यम से 
की जा सकती है । इस विषय में ग्राण् का युवितिक्रम निम्नलिखित था। 

ग्राण्ट ने अपनी पुस्तिका के आरम्भ में इस वात पर वल दिया है कि अंग्रेजों को 
इस बात का भली-भाँति पता लग जाना चाहिये कि भारतीय समाज का इस समय पूरा 
नैतिक पतन हो चुका है। उसके मतानुसार, “यूरोप के नेतिक दृष्टि से सबसे अ्रधिक भ्रष्ट 
देशों में भी ईमानदार, सच्चे और अपने अन्तःकरण की बात को सुनने वाले व्यक्ति बड़ी 
संख्या में पाये जाते हैं । किन्तु बंगाल में एक भी ईमानदार व्यक्ति बड़ा दुलभ है और 
अपने समूचे जीवन में श्रत्त:करण की वात सुनने वाला' व्यक्ति सम्भवतः कोई नहीं है। 
हिन्दुस्तान के किसी व्यक्ति को सत्ता दी जाय तो वह इसका प्रयोग अत्याचार या अ्रन्याय 
करने में ही करता है | सरकारी सेवाओं में सब्वेत्र भ्रष्टाचार है। सभी स्तरों पर इनकः 
उपयोग सरकारी रुपये का गवन' करने के लिए किया जाता है। *“*“हिन्दुस्तान हें 
देशभवित की भावना पूर्णरूप से श्रज्ञात है |” 


१. एन० झार० परांजपे, ए सो बुक आफ मॉड् इण्डियन एजुकेशन, पृ० ८-६ । 


उननीसवीं शताब्दी के पूर्वार्द्ध में शिक्षा की दशा ७५ 


भारत के नैतिक दिवालियापन का अतीब अतिरंजित और अतिशयो क्तिपूर्ण 
चित्रण करने के वाद ग़ाण्ट ने यह प्रश्न उठाया कि भारत की इस विक्वृति और नैतिक 
अधोगति के क्या कारण हैं श्रौर इस विक्ृति को किस प्रकार दूर किया जा सकता है। 
उसके मतानुसार इसके दो बड़े कारण हैं- भ्रज्ञान और समुचित घर्मं का न होना । 
अत: उसका विश्वास था कि भारतवर्ष का उद्धार तभी हो सकता है जब पहले उसकों 
अंग्रेजी की शिक्षा दी जाय और इसके वाद उसे ईसाई बनाया जाय | 

इस सन्दर्भ में यह प्रश्त विचारणीय था कि भारत के श्रज्ञानान्‍न्वकार को दूर 
करने के लिए उसे प्रकाश और ज्ञान किस माध्यम से दिया जाय। इस विषय पर 
गम्भीर विचार करने के बाद ग्राण्ट ने यह परिणाम निकाला कि भारतीयों को पश्चिमी 
ज्ञान-विज्ञान देने का माध्यम अंग्रेजी भाषा होनी चाहिये, क्योंकि उसके मत में, ' यह ऐसी 
कुज्जी थी जो भारतीयों के लिए नये विचारों की एक दुनिया खोल देने वाली थी।” 
हिन्दुओं को अपने शासकों की भाषा पढ़ने में बड़ी प्रसन्‍तता होगी। सरकार के लिए यह 
बहुत सुगम होगा कि वह मामूली खर्च पर विभिन्‍न प्रास्तों में अंग्रेजी पढ़ने-लिखने के 
निःशुल्क शिक्षा देने के केन्द्र स्थापित करे। उसे शासन-कार्य में भी फारसी के स्थान पर 
अंग्रेजी भाषा का प्रयोग करना चाहिये। ग्राण्ट ने सरकार द्वारा स्थापित शिक्षणालयों में 
पढ़ाये जाने वाले विषयों का भी विस्तारपूर्वक निर्देश किया है। उसका यह मत था कि 
प्राकृतिक विज्ञानों के पढ़ाये जाने पर विशेष वल दिया जाना चाहिये, क्योंकि इनसे जनता 
के अन्धविश्वासों को दूर करने में बड़ी सहायता मिलेगी। कृषि तथा श्रौद्योगिक विकास 
के लिए भारतीयों को नवीन यान्त्रिक आविष्कार भी पढ़ाये जाने चाहिये । 

ग्राण्ट की दृष्टि में पाठ्यक्रम में सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण विषय ईसाई घर्म के 
अध्ययन का हैं। इसके पढ़ने से भारतीयों के धामिक अ्रन्धविश्वास दूर होंगे, वे एक 
सच्चे ईश्वर के स्वरूप को अ्रच्छी तरह समभ सकेंगे । इससे उनके सब प्रकार के नैतिक 
गुणों का विकास होगा और धामिक कुरीतियों की समाप्ति होगी। "ईसाई धर्म के ज्ञान 
से मूर्तिपूजा का और इसके पविन्न देवता--उन लकड़ी और पत्थर में बनाये राक्षसों, 
इसके भूठे सिद्धान्तों और भ्रष्ट आचारों, घोखा देने वाली आशाझों, निरर्थक आशंकाओं, 
हास्थास्पद रीति-रिवाजों, पतित करने वाले ग्रन्धविश्वासों, भूठी कथाओं तथा घोखा देने 
वाली ठगवाजी का अन्त हो जायेगा ।* 

अंग्रेजी शिक्षा के माध्यम से ज्ञान प्राप्त करके भारतीय शने:-शर्ने: श्रपना नैतिक 
चरित्र सुधारेंगे झर अपने समाज का पुनरुत्थान करेंगे | समाज में इस प्रकार का परिवर्तन 
. आने से पहले बताई गई विकृतियों का सुधार होगा श्रौर भारत उन्नति एवं प्रगति के पथ 
पर अग्रसर होगा । 

अन्त में ग्राण्ट ने ईसाई मिशनरियों के प्रचार का विरोध करने वाले आलोचकों 
की आ्रापत्तियों तथा आ्राशंकाओं का उत्तर देते हुए कहा. है कि अंग्रेजी की शिक्षा के विरुद्ध 
पहली और सबसे बड़ी-भ्रापत्ति यह की जाती है कि कम्पनी के लिए अंग्रेजी की शिक्षा 
की व्यवस्था करना राजनीतिक दृष्टि से घातक होगा, क्योंकि यदि भारतीयों को अंग्रेजी 
तथा ईसाई धर्म की शिक्षा दी गयी तो वे कम्पन्ती के विरुद्ध विद्रोह करेंगे और अपनी 


१. संयद महमूद, हिस्टरी ऑफ एजुकेशन इन इण्डिया, पृ० १३-१४ । 
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दासता की बेड़ियों को तोड़कर स्वतन्त्रता की घोषणा करेंगे। ग्राण्ट इस आशंका से 
भयभीत नहीं था। उसकी दृष्टि में भारतीय जनता को अज्ञानान्‍्धकार में बनाये रखकर 
उनकी दासता को स्थायित्व प्रदान करना उचित नहीं था। भारतीयों का उद्धार करने 
के लिए उनके अज्ञानान्थकार का निवारण करने, नैतिक पतन दूर करने के लिए विद्रोह 
का खतरा मोल लेने में अंग्रेजों को संकोच नहीं करना चाहिये । अंग्रेजों का यह कतेंव्य है 
कि वे भारतीयों को शिक्षा दें | उसके विचार में इससे ब्विटिश साम्राज्य को कोई खतरा 
नहीं था । प्रत्युत हिन्दुओं और मुसलमानों को शिक्षा देना इंग्लेण्ड के लिए बड़ा लाभकर 
था। ऐसी शिक्षा से शासक भर शासित एक-दूसरे को अधिक अ्रच्छी तरह समभकने लगेंगे, 
भारतीय जनता अज्ञानान्धकार दूर करने के लिए अंग्रेजों का इतज्ञ रहेगी, भारत में 
ब्रिटिश व्यापार का अधिकतम विस्तार होगा । श्रत: कतेव्य-बुद्धि एवं स्वार्थ, दोनों दृष्टियों 
से अंग्रेजों के लिए यह श्रेयस्कर था कि वे भारतीयों के लिए अंग्रेजी के माध्यम से शिक्षा 
का विस्तार करे । 

१८३४५ में मकॉले ने अंग्रेजी शिक्षा की जो वकालत की थी, उसका सूत्रपात 
४३ बर्य पहले ग्राण्ट ले अपनी पूर्वोक्त पुस्तिका में किया था। उससे अंग्रेजी को शिक्षा का 
माध्यम बनाने तथा राजभाषा का दर्जा प्रदान करने पर वल दिया था। अतः ग्राण्ट को' 
भारत की आधुनिक शिक्षा का जनक कहा जाता है। 

किन्तु इस प्रसंग में हमें यह नहीं भूलना चाहिये कि ग्राण्ट ने तत्कालीन भारतीय 
समाज के नैतिक पतन का जो चित्रण किया है, वह सर्वथा काल्पनिक, अतिशयोक्ितिपूर्ण 
और अतिरंजित है, क्योंकि इस समय भारत में काम करने वाले भौर भारतीय जनता का 
बड़ी गहराई और सूक्ष्मता से अध्ययत्त करने वाले एलफिस्टन, मनरो, मंठकाफ जैसे अंग्रेज 
शासकों ने भारतीयों के चरित्र की बड़ी प्रशंसा की हैं। ग्राण्ट का यह विचार भी सही 
नहीं है कि भारतीय समाज का पुनरुत्थान करने के लिए भारतीयों को बड़े पैमाने पर 
ईसाई बनाया जाता चाहिये तथा इस उद्देश्य से अंग्रेजी शिक्षा का विस्तार किया जाना 
चाहिये और पाठ्यक्रम में ईसाइयत की शिक्षा को प्रधानता देनी चाहिये । 

ग्राण्ट की पुस्तिका में प्रकट किये गये विचार सत्य न होते हुए भी इस दृष्टि से 
महत्त्वपूर्ण हैं कि ये भारत में अंग्रेजी शिक्षा की आधारशिला हैं भ्ौर इस बात को प्रकट 
करते हैं कि भारत में अंग्रेजी शिक्षा देने का प्रमुख उद्देश्य भारतीयों को ईसाई वनाना 
था | मिशनरियों ने ग्राण्ट की पुस्तिका में दी युक्तियों के ग्राधार पर इंग्लेण्ड में मिशनरियों 
पर लगी पावन्दियाँ हटाने का प्रवल आन्दोलन चलाया । 

जब एक ओर दइंग्लेण्ड में ईसाई मिशतरी कम्पनी की नीति को अपने पक्ष में 
परिवर्तित करते के प्रयास कर रहे थे, उसी समय दूसरी ओर भारत में कम्पनी के 
अधिकारी संस्कृत, अरबी, फारसी आदि प्राच्य भाषाओं की शिक्षा की पद्धति को विस्तृत 
और सुदृढ़ वनाना चाहते थे। उनका यह विचार था कि बनारस का संस्कृत कॉलिज 
और कलकत्ता का मदरसा इस कार्य के लिए सर्वेथा' अपर्याप्त है। इन संस्थाओं को 
अधिक धनराशि तथा प्रोत्साहन दिया जाता चाहिये तथा इस प्रकार की नयी संस्थायें 
बनानी चाहिये | भारत के गवर्नर जनरल लाडर्ड मिण्टो (१८०६-१३) प्राच्य साहित्य के 
बड़े प्रशंसक और प्रेमी थे। उनका यह विचार था कि अंग्रेजों को भारतीय संस्कृति के 
ग्रध्ययन और संरक्षण के लिए सभी प्रकार का सम्भव प्रोत्साहन देना चाहिये । यह वात 


उन्तीसवीं शताब्दी के पूर्वाद्ध में शिक्षा की दशा ह ७७ 


उन्होंने ६ मार्च, १७११ को लिखे अपने नोट में विस्तारपूर्वक प्रतिपादित की थी । 

१८१३ का चार्टर --ब्रिटिश पालियामेण्ट में हर २०वर्ष बाद कम्पनी के व्यापार 
का अभ्रधिका र-पत्र या चार्टर संशोवन के लिए पेश किया जाता था। १८१३ में जब इसके 
संशोधन का समय आया तो मिशनरियों के पक्ष के प्रवल पोषक चाल्स ग्राण्ट और 
विल्ब॒र फोर्स तथा भारत के एक भूतपूर्व गवर्नर लार्ड टेनमाउथ थे। मिशनरियों की 
ओर से ८५० आवेदन-पत्र पालियामेण्ट में प्रस्तुत किये गये। दूसरी ओर कम्पनी के 
अधिकारी तथा एंग्लो-इण्डियन मिशनरियों को प्रचार के लिए दी जाने वाली स्वतन्त्रता 
का विरोध कर रहे थे। इस समय पालियामेण्ट के समक्ष दो विवादास्पद प्रश्न थे। पहला 
प्रश्न यह था कि क्या मिशनरियों को भारत जाने की तथा ईस्ट इण्डिया कम्पनी के प्रदेशों 
में ईसाइयत के प्रचार और शिक्षा की श्रनुमति दी जानी चाहिये । दूसरा प्रश्न यह था 
कि क्‍या कम्पनी को भारतीय जनता को शिक्षा देने का दायित्व सौंपा जाना चाहिये | यदि 
इसे यह दाथित्व दिया जाय तो कम्पनी के शैक्षणिक कार्यकलापों का स्वरूप और क्षेत्र क्या 
होना चाहिये । 

पालियामेण्ट ने पहले प्रश्न पर विस्तृत विचार करने के वाद २३ जून, १८१३ को 
मिशनरियों को भारत में प्रचार की अनुमति देने वाला ११वाँ प्रस्ताव पास किया। इस 
प्रस्ताव के अनुसार अब मिशनरियों को इस वात की अनुमति दे दी गयी कि वे भारत में 
प्रवेश कर सकते थे, वहाँ रहते हुए अपने धर्म का प्रचार करने, चर्चे स्थापित करने और 
सब प्रकार के घामिक व आ्राध्यात्मिक कतेंव्य पूरा' करते के अधिकार उन्हें प्रदान किये 
गये । | 

दूसरा विवादग्रस्त प्रश्न कम्पनी द्वारा भारतीयों को शिक्षा प्रदान करने का 
दायित्व लेने का था | कम्पनी के संचालक इस व्यवस्था के उग्र विरोधी थे। वे अपने पर 
किसी प्रकार का नया आर्थिक बोक डालने वाला दायित्व नहीं लेना चाहते थे, क्योंकि 
उनका यह विचार था कि शिक्षा पर व्यय करने से कम्पनी का मुनाफा कम हो जायेगा | 
उन दिनों इंग्लेण्ड में भी शिक्षा देना राज्य का कार्य नहीं समझा जाता था। इसके अति- 
रिक्त, कम्पनी को यह आशंका थी कि यदि मिशतरियों को भारत में शिक्षा के प्रसार का 
दायित्व सौंपा गया तो इसके भीषण दुष्परिणाम होंगे। अत: कम्पनी को भारतीयों की 
शिक्षा का दायित्व इस ढंग से सौंपा गया कि वे मिशनरियों द्वारा दी जाने वाली शिक्षा 
के दुष्प्रभावों को दूर कर सकें। इस दृष्टिकोण से चार्टर के ४३वें अनुभाग में यह कहा 
गया कि सपरिषद्‌ गवर्नर जनरल कम्पनी की समूची आय में से सैनिक, दीवानी एवं 
व्यापारिक खर्चों को तथा सूद की राशि को निकालकर शेष बची राशि में से प्रति वर्ष 
एक लाख रुपये की पृथक्‌ रखी जाने वाली ऐसी निधि की व्यवस्था करें जिसका उपयोग 
“भारत के विद्वान्‌ व्यक्तियों (पंडितों तथा मौलवियों) को प्रोत्साहन देने तथा साहित्य के 
पुनरुज्जीवन और सुधार के लिए किया जाय तथा जिससे भारत के ब्रिठिश प्रदेशों में रहने 
वाले व्यक्तियों में विज्ञानों की जानकारी बढ़ाई जाय ।” 

इस प्रकार इस प्रस्ताव में संसक्ृत, अरवी, फारसी आदि पौरस्त्य भाषाओ्रों को 
प्रोत्साहन देने के लिए उत्सुक प्राच्यवादी (07972) पक्ष का तथा अंग्रेजी एवं 
आधुनिक ज्ञान-विज्ञान की शिक्षा पर बल देने वाले पाश्चात्यवादी (0००09०7६थ॥9) 
पक्ष का समर्थन किया गया तथा दोनों को सन्तुष्ठ रखने का प्रयास कियां गया। 
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पौरस्त्य भाषाओं पर बल देने वालों की वात इस रूप में स्वीकार की गयी थी 
कि संस्कृत और अरबी के साहित्य के पुनरुत्थाव और सुधार के लिए तथा पण्डितों और 
मौलवियों को प्रोत्साहन देने के लिए इस राशि का प्रयोग होगा । किन्तु इसके साथ ही 
इस प्रस्ताव में भारतीयों को पश्चिम के ज्ञान-विज्ञान की जानकारी देने की बात भी कही 
गयी। १८१३ के चार्टर में इन व्यवस्थाझरों के सम्मिलित होने से पिछली दो दशाब्दियों 
से ग्राण्टतथा विल्बर फोसे द्वारा किये जाने वाले अ्रयास सफल हुए। भारत को ईसाई 
बनाने की अभिलाषा रखने वाले मिशनरियों की आकांक्षा पूरी हुई, उन्हें भारत में 
ईसाइयत का प्रचार करने और शिक्षा-संस्थाओं के माध्यम से अपने इस उद्देश्य को पूरा 
करने की खुली छूट मिली । ह 


(६) मिशनरियों के प्रचार की पद्धति 


१८१३ के चाटर द्वारा भारत में ईसाई मिशनरियों के प्रचार-कार्य पर लगाये 
गये प्रतिबन्धों को हटा देने का यह परिणाम हुग्ना कि भारत में ईसाई मिशत्तरी बड़ी 
संख्या में झ्राने लगे । उन्होंने श्रपने धर्म का प्रचार बड़े उत्साह के साथ आरम्भ कर दिया. 
और इसके लिए कुछ ऐसे साधनों का भी प्रयोग किया जो आपत्तिजनक थे | विजेता जाति 
से सम्बन्ध के अभिमान एवं राजकीय शवित के समर्थन का मद होने के कारण उन्होंने 
हिन्दू तथा मुस्लिम धर्मों पर बहुत भदूदे भाक्षेप किये। राजा राममोहन राय ने सर्वे- 
प्रथम ईसाई मिशनरियों की दूषित प्रचार-पद्धति के विरोध में म्रावाज उठायी और १८२१ 
में प्रकाशित ब्राह्मणेनिकल भेगजीन नामक पत्रिका में मिशनरियों के प्रचार कार्य की 
पद्धति के बारे में यह लिखा था-- 

“पिछले २० वर्षों में मिशनरी कहलाने वाले कुछ अंग्रेजों का वर्ग इस देश के 
हिन्दुओं तथा मुसलमानों को कई ढंग से ईसाई बनाने का प्रयास सार्वजनिक रूप से कर 
रहा है। इनका पहला ढंग तो भारतवासियों में ऐसी पुस्तिकाओं का वितरण तथा प्रकाशन 
है, जिनमें दोनों धर्मों की खिल्‍ली उड़ाई गई है, उन्हें गालियाँ दी गई हैं श्रौर उनके देव- 
ताओों और सन्‍तों की मजाक उड़ाई गई है। दूसरा ढंग यह है कि वे भारतीयों के दरवाजों 
पर झथवा सार्वजनिक मार्गों पर खड़े होकर अपने धर्म की उत्कृष्टता की सराहना 
करते हैं भौर दूसरे घर्मो में बुराइयाँ निकालते हैं। तीसरा तरीका यह है कि यदि निम्न 
जातियों के कोई भारतीय घन के लाभ की इच्छा से अथवा अन्य उद्देश्यों से प्रेरित होकर 
ईसाई बनते हैं तो ये लोग उन्हें नौकरी पर लगा देते हैं ताकि दूसरे व्यक्तियों को उनके 
उदाहरण का अ्रनुसरण करने में प्रोत्साहन मिले ।” 

“यह सत्य है कि ईसा मसीह के शिष्य विभिन्‍न देशों के निवासियों को ईसाई धर्म 
की उत्कृष्ठता के बारे में उपदेश दिया करते थे । किन्तु हमें यह स्मरण रखना चाहिये कि 
वें जहाँ उपदेश देते थे, वहाँ उनका शासन नहीं था। यदि ईसाई मिशनरी इसी तरह 
इंग्लेण्ड के अधिक निकट टर्की, ईरान आदि देशों में ऐसे सुसमाचार (गास्पल) का प्रचार 
झौर पुस्तकों का वितरण करें तो उस दशा में इन मिशनरियों को वास्तव में अपने धर्म 
का प्रचार करने में उत्साही और ईसाइयत के संस्थापक महापुरुषों के उदाहरण का अनु- 
सरण करने वाला समझा जायगा और इस रूप में उच्का सम्मान किया जायेगा। बंगाल 
में एकमात्र शासक अंग्रेज हैं। उनके नाम मात्र का उच्चारण करने से ही लोग डर जाते 


उनन्‍नीसवीं शताब्दी के पूर्वाद्ध में शिक्षा की दशा । ७९ 


हैं। ऐसे प्रदेश में वहाँ रहने वाले व्यक्तियों के धर्म और अधिकारों पर आक्रमण को 
भगवान्‌ की भ्रथवा जनता की दृष्टि में एक उचित कार्य नहीं समझा जा सकता है, क्योंकि 
बुद्धिमान और सज्जन व्यक्ति अपने से कम शक्ति रखने वालों को हानि पहुँचाने में कोई 
दिलचस्पी नहीं रखते हैं और यदि ऐसे निर्बंल व्यक्ति उन पर आ्राश्चित हों श्रौर उनकी 
प्रभुसत्ता में रहते हों तो वे कभी भी उनकी भावनाशञ्रों को ठेस पहुँचाने का कोई प्रयास 
नहीं करते हैं ।”* राजा राममोहन राय की यह आलोचना अरण्यरोदनमात्र थी। १्ण५७छ 
तक ईसाई मिशन्री भारतीय भावनाओं को गहरी ठेस पहुँचाते हुए इसी प्रकार से प्रचार- 
कार्य करते रहे । 

ईसाइयत का प्रचार करने वाली मिशनरी संस्थाओं की संख्या तथा शिक्षा-कार्य 
में वृद्धि : (१८१३-३३)--१८१३ के चार्टर द्वारा ब्रिटिश भारत में ईसाई घर्मं के प्रचार 
पर कम्पनी द्वारा लगाये गये प्रतिबन्धों के दूर हो जाने से इंग्लैण्ड की विभिन्‍न मिशनरी 
संस्थाएँ भारत में अपने मिशन और प्रचारक बड़ी संख्या में भेजने लगीं। इनमें पाँच 
संस्थाओ्रों के नाम उल्लेखनीय हैं : पहली संस्था जनरल बैप्टिस्ट मिशनरी सोसाइटी थी। 
इसने १८२२ में उड़ीसा से अपना कार्य आरम्भ किया। दूसरी संस्था लंदन मिशनरी 
सोसायटी ने एक साथ बंगाल और मद्गारा में अपने विभिन्‍न केन्द्र स्थापित किये। इनसें 
बंगाल के प्रमुख केन्द्र थ--भवानीपुर और बरहामपुर। दक्षिण भारत में इसने निम्न 
स्थानों पर अपने केन्द्र स्थापित किये--नागरकोइल तथा नेयूर (ट्रावनको र), मद्रास 
(१८३१); कुम्भकोणम्‌ तथा चित्तूर (१८२५), कोयम्बदूर (१८३०), कड़प्पा (१८२२ है 
बंगलोर (१८२०), बेलगाँव (१८२०), गुजरात में सूरत (१८१९६) तथा पश्चिमोत्तर- 
प्रदेश में बनारस (१८२०) | तीसरी संस्थ। चर्च मिशनरी सोसायटी थी। इसने चार्टर के 
पास होने के बाद निम्नलिखित स्थानों पर अपने प्रमुख केन्द्र स्थापित किये-- वर्दवान 
(१८१५), आगरा (१८१३), मेरठ (१८१५), बनारस (१८१७), आजमगढ़ तथा 
जौनपुर (१८३१)। वस्वई प्रान्त में इस संस्था ने नासिक में तथा मद्गास में टिनेविली में 
अपना अचार केन्द्र स्थापित किया । १८३५ ई० में भारत में इसके १०७ स्कूल चल रहे 
थे और इनमें २८८२ छात्र पढ़ रहे थे। चौथी संस्था बेसलियन मिशन ने १८१५८ में 
त्रिचनापलली में कार्य आरम्भ किया और शीघ्र ही मैसूर राज्य में अपने कार्य का विस्तार 
किया । पाँचवीं संस्था स्कॉटलैंड की स्कॉट मिशनरी सोसायटी ने १८२२ में अ्पन्ता कार्य 
आरम्भ किया । इसके श्रतीव उत्साही मिशनरी प्रचारक जान विल्सन (१८२६), अलेग- 
जैंडर डफ (१८२३०) और जान एण्डरुसन (१८३७) ने क्रमश: वम्बई, कलकत्ता और 
मद्रास में अपने कार्य को खूब बढ़ाया । 

* सिशनरी संस्थाझ्ों का लक्ष्य तथा विशेषताएं--इस समय उपर्युक्त सभी 
मिशनरी संस्थाएँ अंपने स्कूल बड़े उत्साह से चला रही थीं। हमें इन संस्थाओं द्वारा 
चलाये जाने वाले स्कूलों और छात्रों के विस्तृत आँकड़े उपलब्ध नहीं हैं। फिर भी इनके 
शिक्षा-कार्य की तीन विशेषतायें उल्लेखनीय हैं--पहली विशेषता यह थी कि इनका प्रमुख 
उद्देश्य शिक्षा का प्रसार करना कभी नहीं था। इतका प्रधान लक्ष्य भारतीयों को ईसाई 
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इसलिए अपने हाथ में लेना पड़ा कि वे ईसाई बनाये 


ः और इस कार्य में सहायता 
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बनाना था और उन्हें शिक्षा का कार्य 
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गये लोगों की वामिक शिक्षा को समुचित व्यवस्था कर सके 


० 


“उसे वाले व्यक्तियों को प्रशिक्षित कर सकें। ईसाई धर्म के अनुसार प्रत्येक व्यक्ति के लिए 
“ब्लाइवल का पढ़ना अनिवार्य है। यह तभी हो सकता था, जब व्यवित साक्षर हों और वे 
अपनी भाषा में बाइवल को पढ़ और समझ सके । इसके साथ ही भारतीयों को ईसाई 
बनाने के लिए मिशनरी योग्य सहायकों की तलाश में थे | इतको मिशन स्कूलों में समुचित 
प्रशिक्षण देकर तैयार किया जा सकता था। 

आरम्भिक मिशनरी प्रचारकों की दूसरी विशेषता आधुनिक भारतीय भाषाश्रों 

का मम्भी र अध्ययत करने की थी। इन समिशनरियों को प्रायः निम्नतम वर्गों की ऐसी 
जातियों में धर्म-प्रचार का कार्य करना पड़ता था जो अपनी भाषा के अतिरिक्त कोई 
दूसरी भाषा नहीं जानते थे। अतः इनमें अपने धर्म का प्रचार करने के लिए इन जातियों 
द्वारा बोली जाने वाली भाषाशओ्रों का ज्ञान प्राप्त करना अतीव आ्रावश्यक था । इसे प्राप्त 
करने के वाद ही, वे इन जातियों में अपने घर्मे का प्रचार सफलतापूर्वक कर सकते थे । इन 
भाषाओं का ज्ञान प्राप्त करने के लिए ईसाई प्रचारकों ने सर्वश्रथम तमिल, तेलगू, कन्नड़, 
मलयालम, बँगला, गुजराती, मराठी, हिन्दी श्रादि लोक भाषाओं के पहले शब्दकोश 
तैयार किये, इनके व्याकरण लिखे तथा वाइबल का इन भाषाओं में अनुवाद किया । 
पहले इस विषय में केरी और उसके साथियों के कार्य का उल्लेख हो चुका है। इस प्रसंग 
में यह भी उल्लेखनीय है कि ईसाई मिशनरियों ने अपने स्कूलों में शिक्षा का माध्यम छात्रों 
की मातृभाषा को ही रखा। उन्होंने इनमें भंग्रेजी को विशेष महत्त्व नहीं दिया। उनका 
मुख्य कार्य घर्मे-प्रचार था आर उसमें लोक भाषाएँ ही सहायक हो सकती थीं। अतः 
उन्होंने छात्रों को मातृभाषा के माध्यम से शिक्षा देना बांछनीय समझा और इसके लिए 
लोक भाषाओं में इतिहास, भूगोल, गणित, भाषा आझ्रादि विषयों की पाठ्य पुस्तकों के 
निर्माण का महत्त्वपूर्ण कार्य सम्पन्नक्रिया।.र कर 
“-“> तीसरी विशेषता स्त्री-शिक्षा के कार्य को आरम्भ करना था। उस समय भारतीय 
समाज में स्त्रियों को शिक्षा पाने का अधिकारी नहीं समझा जाता था। मिशनरियों ने 
धर्म-प्रचार की दृष्टि से स्त्रियों में शिक्षा के म्रचार को बड़ा उपयोगी समभा। उनकी 
पत्नियों ने इस कार्य में विशेष सहयोग किया । इस कार्य को सम्पन्न करने के लिए लड़कियों 
के स्कूल खोले गये, अनाथगृहों की स्थापना की गई और मध्य एवं उच्च वर्ग के परिवारों 
की स्त्रियों को शिक्षा देने के लिए उनके घरों में पढ़ाने का कार्य अथवा जनाना शिक्षा 
आरम्भ की गई। वंगाल में लड़कियों की शिक्षा के लिए.१5२० में एक संस्था स्थापित, 
की गई और इसने इस प्रदेश में शिक्षा कें प्रसार का सराहनीय कार्य किया। 

“777 बरोपियन मिशनों का झागसन : १८३३ में कम्पनी के चार्ट र का संशोधन करते 
समय इसमें इंग्लैण्ड के श्रतिरिक्त भ्रत्य यूरोपियन देशों के मिशनों को भी भारत में 
ईसाइयत का प्रचार करने की भ्रनुमति दी गई। इसके परिणामस्वरूप १८३३ से ५३ 
तक ब्रिटिश मिशनों के अतिरिक्त अनेक यूरोपियन मिशनों ने ईसाइयत के प्रचार और 
शिक्षा के प्रसार के कार्य में प्रमुख भाग लिया। इनमें निम्नलिखित जर्मन और अमरीकी 
'मिशनरी संस्थाएँ उल्लेखनीय हैं--वेसल मिशन सोसायटी ने १८३४ में मंगलौर में अपना 
पहला केन्द्र स्थापित किया और शीघ्र ही इसने कन्तड़ एवं मलयालम भाषाभा५षी प्रदेशों में 


उन्‍्मीसवीं शताब्दी के पूर्वाद्ध में शिक्षा की दशा द् १ 


_ अपनी निम्नलिखित शाखाएँ स्थापित कीं--घारवाड़ (१८३७), हुवली (१८३६ ) तेली- 
चेरी (१८३६), कानानोर (१८४२१), कालीकट (१८४२), कुर्ग (१८५३ | 

एक अन्य जमन सस्था ऑटस्टण्ट लूथरनत सोसायटी थी। यह डरे सडन में १८३६ 

में स्थापित हुईं। १८४२ में वलिन में स्थापित “पूर्वी देशों में स्त्रियों की शिक्षा के नारी 

ते भी भारत में सिशनरी कार्य किया। 

इस युग में ्रमरीका से श्रनेक मिशन री सोसायटियाँ भारत में अपना प्रचार करने 

आई। इसमें भ्रमेरिकन वेष्टिस्ट यूनियन, अ्रमेरिकन वो तथा अमेरिकन प्रेसब्रिटेरियन 

मिशन उल्लेखनीय हैं। प्रेसब्रिटेरियन मिशन ने उत्तरी भारत में विशेष कार्य किया | 

इसकी शाखायें लुधियाना (१८३४), सहारनपुर और इलाहाबाद (१८३६) में स्थापित 

| इसके वाद अम्बाला (१८४८), लाहौर (१८४६) तथा रावलपिण्डी (१८५६ ) में 

इस मिशन के केन्द्र स्थापित हुए । एक अ्रन्य अमरीकी संस्था--चर्च मिशनरी सोसायटी ने 


से उवारने का श्रेय स्वामी दयानन्द तथा' झारयंस माज. को 

ह डफ हारा मिशनरी शिक्षा पद्धति सें कान्‍्तिकारी परिवर्तंत--.इस युग की सबसे 
बड़ी विशेषता अब तक प्रचलित मिशनरी शिक्षा पद्धति में नवीन क्रान्तिकारी विचारों का 
प्रादुर्भाव था। इसका श्रेय,स्काटलेण्ड से आते. वाले ,एक अत्युत्साही मिशनरी अलैक्जेंडर 
डफ (१८०६-७८) को है । ये २४ वर्ष की आयु में भारत में ईसाइयत के प्रचार और 
शिक्षा-कार्य के लिए कलकत्ता आये थे । यहाँ आते ही इन्होंने उस समय मिशनरियों द्वारा 
किये जाने वाले प्रचार-कार्य का सूक्ष्म एवं गम्भीर अ्रध्ययन किया, इसके परिणामस्वरूप 
इन्होंने उस समय की पद्धति को कई कारणों से दोषपूर्ण और असंन्‍्तोषजनक पाया और 
इन्हें दूर करने के लिए नवीन क्रान्तिकारी परिवतंन प्रस्तावित किये । 

पुरानी मिशनरी शिक्षा पद्धति की पहली बड़ी कमी यह थी कि अब तक ईसा के 

अनुयायी या तो अनाथ बने थे या निम्न वर्ग की जातियों के व्यक्षित । इनकी संख्या बहुत कम 
थी। इनका ईसाई बनते का उद्देश्य धामिक भावना नहीं, अपितु आर्थिक प्रलोभन था। 
अतः तत्कालीन हिन्दू समाज उन्हें घृणा की दृष्टि से देखता था, 'भातखाऊ ईसाई” कहकर 
इनकी खिलली उड़ाता था| । डफ को यह स्थिति असन्तोषजनक प्रतीत हुई। उसने कहा कि 
इस प्रकार से हिन्दू धर्म को समाप्त करने में कई सदियाँ लग जायेंगी। सर्वेत्र समाज में 
सभी व्यक्ति उच्च एवं भ्रभिजात वर्गों का तेजी से अनुसरण और झनुकरण करते हैं। यदि 
हिन्दू जाति में ब्राह्मणों को तथा श्रन्य उच्च वर्गों के व्यक्तियों को ईसाई बनाया जा सके 
तो हिन्दुओं के शेष सभी वर्ग इनका अनुकरण करते हुए बड़ी संख्या में ईसाई बनने लगेंगे, 
समूची हिन्दू जाति को ईसाई बनाने में भ्रधिक समय नहीं लगेगा। उसके मतानुसार जिस 
प्रकार अन्य सभी सामाजिक रीतियों और परम्पराओं में निम्त वर्ग उच्च वर्ग का अनुकरण 
करते हैं, बपे ही इस मामले में भी निम्न जातियाँ ब्राह्मणों का अनुकरण करेंगी । अतः यदि 

आह्यणों को ईसाई बनाया जाय तो उनका यह प्रभाव शर्ने:-शर्न: सब जातियों में से छनता 
और रिसता हुआ हिन्दू घ॒र्मं के निम्नतम वर्ग तक पहुँच जायेगा। ऊपर से चीचे की ओर 


पर :. आर्यसमाज का इतिहास 


छत 


इस प्रकार ईसाइयत के प्रवाह को डफ ने अधोसुखी निस्पन्द का सिद्धान्त (0०जाफवात 
गापबतणा 7पव्णआ) का नाम दिया और यह कहा कि ईसाइयत काधचा: इस पद्धति 
से होता चाहिये। मिशनरियों को अपना अधिकाधिक ध्यान ब्राह्मण आदि हिन्दू धर्म के 
अभिजात वर्ग के व्यक्तियों को ईसा का अनुयायी बनाने में लगाना चाहिये । 

डफ के मतानुसार पुरानी शिक्षा पद्धति का दूसरा दोष यह था कि उस्त समय कई 
मिशन स्कूलों में वाइवल ऐच्छिक विषय के रूप में पढ़ाई जाती थी अ्रथवा इसकी शिक्षा 
स्पष्ट रूप से नहीं, अपितु प्रच्छन्‍्न रूप से दी जाती थी | डफ को चोरी-छिपे या गौण रूप में 
बाइबल का पढ़ाना बड़ा अ्रपमानजनक प्रतीत हुआ। उसका यह विश्वास था कि वाइवल 
सच्ची शिक्षा का श्राघार श्रोर इसका प्राणदायी स्रोत वनाया जाना चाहिये। अतः मिशन 
स्कूलों में वाइवल की शिक्षा श्रमिवायें रूप से, खूले रूप में और बड़े साहस के साथ दी जानी 
चाहिये। भ्रव तक मिशनरी हिन्दू मुसलमानों की घारमिक भावनाओं का भ्रादर करते हुए इस 


७ चर कोई 


विषय को पढ़ाने के बारे में छात्रों के साथ कोई जोरजबरदस्ती नहीं करना चाहते थे, उनकी 


हक 


धामिक भावनाश्रों को ठेस वहीं पहुँचाना चाहते थे। उन्हें वाइवल को खुल्लमखुल्ला रूप 
में पढ़ाने पर हिन्दुओं के प्रवल विरोध की आशंका थी । वे इस विषय में कोई खतरा मोल 
नहीं लेनां चाहते थे। डफ इस नीति. के सर्वथा प्रतिकूल था। वह वाइवल को स्कूलों में 
लोकप्रिय बनाने के लिए कोई भी खंतरा मोल लेने को तयार था। उसका विचार था कि 
यदि हम इस विषय में एक वार हिम्मत करके वाइवल की शिक्षा स्पष्ट रूप से देना शुरू 
करेंगे तो लोगों को यह बहुत पसन्द आयेगी शोर इसका कोई विरोध नहीं होगा । 
डफ को तत्कालीन मिशन स्कूलों में प्रचलित यह व्यवस्था भी पसन्द नहीं थी कि 
मातृभाषा के माध्यम से शिक्षा दी जाय। वह अंग्रेजी के माध्यम से ही शिक्षा देना चाहता 
था | कहा जाता है कि उसमे कलकत्ता आने के वाद बँगला भाषा सीखने का प्रयास किया, 
किन्तु बह इसमें प्रवीणता पाने में सफल नहीं हुआ भ्ौर उसने यह घोषणा की कि वेंगला 
ब्रिटिश कवि तथा लेखक चासर (१३४४-१४०० ई०) के समय से पहले की इंग्लिश की 
भाँति ग्रधिकसित श्रौर दरिद्र भाषा है। यह्‌ उच्च शिक्षा का माध्यम नहीं वन सकती है। 
इसके साथ ही वह इस वात पर भी वल देता था कि मिशनरियों को हाई स्कूल और 
कॉलिज स्तर की शिक्षा-संस्थाएँ खोलने पर वल देना चाहिए, क्योंकि इनमें हिन्दुओं के 
उच्च वर्ग के छात्र बड़ी संख्या में पढ़ने भ्ाते हैं ओर हमें उनको ईसाई वनाना है। भव 
तक पुराने मिशनरी प्राथमिक शिक्षा देने वाले स्कूल खोलने पर ही अ्रधिक वल देते थे, 
उनकी यह घारणा थी कि बाइवल की शिक्षा देने वाले अंग्रेजी हाई स्कूल और कॉलिज 
भारत में कभी लोकप्रिय नहीं हो सकते हैँ । 
डफ उस समय कम्पनी द्वारा संचालित स्कूलों को इसलिए भी दोषपूर्ण समभता 
था-कि इनमें वाइवल की घा्मिक शिक्षा नहीं दी जाती थी। उसका यह दृढ़ विश्वास था 
कि कम्पनी द्वारा चलाये जाने वाले स्कूलों में भी ईसाइयत की शिक्षा दी जानी चाहिये । 
यदि किसी कारणवश कम्पनी यह शिक्षा देने को तैयार न हो तो उसे शिक्षा के क्षेत्र से 
पृथक्‌ हो जाना चाहिये, उसे शिक्षा का समूचा कार्य मिशनरियों को सौंप देना चाहिये । 
उसकी यह मान्यता थी कि जिस प्रकार इंग्लेण्ड में पालियामेण्ट चर्च द्वारा चलाई जाने 
वाली शिक्षा-संस्थाश्रों की भ्रनुदान देती है, उसी प्रकार भारत में कम्पत्ती को मिशनरियों 
द्वारा संचालित स्कूलों तथा कॉलिजों को नियमित रूप से अनुदान देना चाहिये । मिशनरी 


उन्‍्नीसवीं शताब्दी के पूर्वाद्ध में शिक्षा की दशा दे 


. स्कूल भारत की शिक्षासम्बन्धी सभी आवश्यकताञों को पूरा कर सकते हैं । 
डफ के उपर्युक्त विचार सर्वंथा नवीन भर बड़े ऋान्तिकारी थे । पुराने मिशनरी, 
कम्पनी के अधिकारी और भारतीय जनता इन विचारों से सहमत नहीं थी। फिर भी 
डफ को अपने विचार कार्यान्वित करने के लिए विलियम केरी तथा राजा राममोहन राय 
जसे विचारशील कमेठ व्यक्तियों का' सहयोग, मिला। उसने १८३० में कलकत्ता में एक 
इंर्लिश सकल स्थापित किया । इसे आश्चर्यजनक सफलता मिली | डफ के सकल में पढ़ने 
वाले कुछ ब्राह्मण छात्र जल्दी ही ईसाई वन गये । इसके परिणामस्वरूप शन:-शर्ने: अधि- 
कांश मिशनरियों ने डफ के विचारों को स्वीकार कर लिया। १८३४ के बाद सरकारी 
अधिकारियों ने भी इन विचारों का समर्थन शुरू किया | डफ को इस वात का श्रेय है कि 
उसने वंगाल में श्रध्यापकों के प्रशिक्षण के लिए पहला नार्मेल सकल स्थापित किया । 
१८४५३ में उसने पालियामेण्ट की कमेटी के सामने शिक्षासम्बन्धी मामलों के बारे में 
महत्त्वपूर्ण गवाही दी भर १८५४ के वृड के शिक्षासम्वन्धी खरीते को तैयार करने में 
सहयोग दिया । इसके अनुसार भारत में विश्वविद्यालय स्थापित होने पर वह कलकत्ता 
विश्वविद्यालय की पहली सीनेट का सदस्य बना और उसने इसकी नीति पर गहरा 
प्रभाव डाला । । 


(६) मिशनरी स्कूलों का स्वर्ण यग 

डफ की उपर्युक्त नीति के कारण १८३० के बाद मिशनरी स्कूलों और कॉलिजों 
का विस्तार तीब् गति से होने लगा। अ्रतः १८३० से ५७ तक के समय को मिशन स्कूलों 
का स्वर्ण युग कहा जाता है, क्योंकि उस समय शिक्षा के क्षेत्र में यही स्कूल श्रग्मणी थे । 
ईस्ट इण्डिया कम्पनी के श्रधिकारी गवर्नर जनरल लाडे बैंटिक (१८२८-३५) के अपवाद 
को छोड़कर अंग्रेजी शिक्षा के प्रसार भें कोई दिलचस्पी नहीं रखते थे। लार्ड एलेनबरो 
(१८४२-४४) का यह॒ विचार था कि हिन्दुओं को अंग्रेजी शिक्षा देने का एक अनिवाय॑ 
परिणाम ब्विटिश राजनीतिक प्रभूता की समाप्ति होगा । भ्रतः इस भ्रवधि में केवल मिश- 
नरियों ने ही बड़े उत्साह से भारत के विभिन्‍न भागों में सुप्रसिद्ध शिक्षा-संस्थायें स्थापित 
. कीं। बम्बई में स्काटलेण्ड के मिशनरी डा० जान विल्सन ने उस महाविद्यालय को स्थापित 
किया, जिसके साथ झ्राज भी उनका नाम जुड़ा है। मद्रास में एण्डर्सत तथा ब्रेडबुड ने 
१८३७ में उस विख्यात स्कूल की स्थापना की, जिसने बाद में वहाँ के सबसे सुप्रतिष्ठित 
शिक्षा संस्थान-- क्रिश्वियन कॉलिज का रूप घारण किया। डफ के स्कूल ने बाद में कलकत्ता 
में स्काटिश चर्च कॉलिज का रूप धारण किया। १८५३ में चर्च मिशनरी सोसायटी ने 
आगरा में सैंट जान कॉलिज की स्थापना की । इस प्रकार इस युग में देश के सभी भागों में 
मिशनरियों द्वारा सुप्रसिद्ध शिक्षा-संस्थायें स्थापित की गईं। ये उस समय की सरकारी 
संस्थाओं की अपेक्षा अधिक तेजी से काम करने लगीं । १८५१ में भारत में मिशनरियों 
की शिक्षा-संस्थायें किस प्रकार कार्य कर रही थीं, यह श्रश्नलिखित तालिका से स्पष्ट हो 
जायगा। इसमें केवल प्रोटेस्टेण्ट मिशनों के ही अँकड़े हैं। 
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उन्‍नीसवीं शताब्दी के पूर्वार््ध में शिक्षा की दशा ुक्‍ 


पूर्वोक्त आँकड़े १९वीं शतताव्दी के मध्य में ईसाई शिक्षा-संस्थाम्रों और इनमें 
पढ़ने वाले छात्रों की संख्या पर सुन्दर प्रकाश डालते हैं और यह प्रकट करते हैं कि उस 
समय मिशनरी स्कूलों का सारे देश में किस प्रकार विस्तार हो चुका था। उस समय 
कम्पनी द्वारा संचालित स्कूलों तथा छात्रों की संख्या क्रश: १,४७४ तथा ६७,५६६ थी। 
यह पूर्वोक्त तालिका के स्कूलों तथा छात्रों की संख्या से कुछ प्रधिक है। किन्तु यह स्मरण 
रखना चाहिये कि यह केवल प्रोटेस्टंण्ट मिशनों द्वारा संचालित स्कूलों की ही संख्या 
है। इसमें यदि रोमन कैथोलिक समुदाय के स्कूलों तथा छात्रों की संख्या' जोड़ी जाय तो 
वह कम्पनी के स्कूलों तथा छात्रों की संख्या से कहीं अधिक होगी। अ्रतः यह कहा जा 
सकता है कि १८५१ में शिक्षा के क्षेत्र में मिशनरी ईस्ट इण्डिया! कम्पनी से झ्रागे बढ़े हुए 
थे, इस क्षेत्र में उनका प्रभृत्व स्थापित हो चुका था। उनके सबसे भ्रधिक्‌ स्कूल दो कारणों 
से मद्रास में थे । पहला कारण इस प्रदेश में मिशनरियों का सबसे पहले १७०६ से प्रचार- 
काय करना था तथा दूसरा कारण बहाँ अ्रस्पृश्यता की प्रथा अ्रतीव उम्र होने से निम्न 
वर्गों की जातियों का अधिक संख्या में ईसाईं बनना था। शिक्षा के क्षेत्र में मिशनरी 
स्कूलों तथा.कॉलिजों का.प्रभावः: १८८५ तक निरन्तर बढ़ता ग़या । इसके बाद आर्यंसमाज 
के डी७ ए० त्री० कॉलिजों,की स्थापना.से इनकी प्रगति अवरुद्ध हुई । 


(७) मिशनरियों का भारतीय शिक्षा के क्षेत्र पर वर्चस्व 


ईस्ट इण्डिया कम्पती १८१३ के चार्टर द्वारा निश्चित की गयी एक लाख रुपये की 
वाधिक शिक्षा निधि में से मिशनरियों की शिक्षा-संस्थाओ्रों को १८३५ ६० तक कोई सहायता 
नहीं दे रही थी । वस्तुत: इस निधि को बनाने का एक प्रमुख उद्देश्य यह भी था कि इससे 
मिशनरियों को शिक्षा-संस्थाश्रों के प्रभाव को सन्तुलित और नियन्न्रित करने के लिए 
कम्पनी द्वारा संचालित ऐसी शिक्षा-संस्थायें स्थापित की जायें जो विशुद्ध रूप से घम्म- 
निरपेक्ष हों । अत: इस समय दो भ्रकार की शिक्षा-संस्थायें विकसित होने लगीं। पहला 
वर्ग उन मिशनरी शिक्षा-संस्थाओ्रों का था, जो स्कूलों में छात्रों को वाइवल के पढ़ाने पर 
पूरा आग्रह करती थीं। दूसरा वर्ग कम्पनी द्वारा स्थापित धममनिरपेक्ष स्कूलों का था। 
इनमें बाइबल की कोई शिक्षा नहीं दी जाती थी और ऐसे स्कूलों का सारा व्यय कम्पनी 
द्वारा वहन किया जाता था 

कम्पनी के सकल धर्मनिरपेक्ष होने के कारण भारतीय जनता में बड़े लोकप्रिय 
थे, क्योंकि इनमें छात्रों पर वाइवल जवदंस्ती थोपी नहीं जाती थी। भारतीय अपने बच्चों 
को इसे पढ़ाने के दुष्प्रभाव से बचना चाहते थे। विद्यार्थी इसे पढ़ने से बहुत कतराते थे। 
कम्पनी के स्कूलों के पास आर्थिक साधन भी मिशनरियों की तुलना में अधिक थे । मिश- 
नरियों को इस समय यह भाशंका हुई कि वे कम्पनी के स्कूलों के साथ प्रतियोगिता में 
देर तक नहीं टिक सकेंगे। श्रतः उन्होंने कम्पनी द्वारा भारतीय स्कूलों के विरुद्ध एक 
प्रवल अभियान चलाया और निम्नलिखित दावे करने शुरू किये--- (क) कम्पूत्ती के स्कूल 
निरीश्वर और नास्तिक हैं, क्योंकि उनमें कोई घामिक शिक्षा नहीं दी जाती है। ऐसे 
सकल समाज के लिए निश्चित रूप से हानिकर हैं। इनकी शिक्षा छात्रों का पूर्ण विकास 
नहीं कर पाती है, भ्रत: स्कूलों में बाइबल की शिक्षा भ्रवश्य दी जानी चाहिये । 

(ख़) यदि राजनीतिक कारणों से ऐसी शिक्षा दी जानी सम्भव न हो तो 
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कम्पनी को शिक्षा के क्षेत्र से विल्कुल पृथक्‌ हो जाना चाहिये श्रौर इंसका सम्पूर्ण दायित्व 
मिशन स्कूलों को सौंप देता चाहिए। बी है 

(ग) सरकारी स्कूलों पर मिशनरी स्कूलों की तुलना में कहीं अधिक व्यय होता 
था-। कंम्पनी के पास शिक्षसम्बन्धी कार्यों के लिए घनराशि सीमित थी | अतः मिश-८ 
नंरियों की दृष्टि में इसका सर्वोत्तम उपयोग मिशनरी शिक्षासंस्थाश्रों को अनुदान 
देकर किया जा सकता था। इस प्रकार कम खर्च में अधिक छात्रों को शिक्षा दी जा सकती 
थी । कम्पनी द्वारा स्थापित स्कूलों की तुलना में कहीं अधिक मिशनरी स्कूल चलाये जा 
सकते थे । ह 

(घ) मिशनरियों का यह दावा था कि छात्रों को वाइवल की शिक्षा देने के कारण 
वे वास्तव में छात्रों को सच्ची और सर्वांगीण शिक्षा दे रहे हैं। इस कारण उन्हें कम्पनी 
से अनुदान पाने का नैतिक श्रधिकार है। उनकी यह माँग थी कि शिक्षा-संस्थाश्रों को दिये 
जाने वाले अनुदानविषयक नियमों की एक संहिता तैयार की जानी चाहिये झौर 
मिशनरी स्कूलों को अनुदान देने का अधिकार कानूनी वना दिया जाना चाहिये जिसके 
अनुसार प्रत्येक मिशन स्कूल को पर्याप्त आर्थिक सहायता मिलती रहे। 

(ड) मिशनरियों की सम्मति में भारत में शिक्षाविषयक झादर्श स्थिति तभी 
स्थापित हो सकती थी, जब कम्पनी शिक्षा के क्षेत्र से बिल्कुल पृथक्‌ ही जाय और 
विभिन्‍न मिशनों द्वारा स्थापित शिक्षा-संस्थाएँ ही देश में शिक्षा के प्रसार का कार्य करें। 

मिंशनरी अपने उपर्युक्त दावों का समर्थन इंग्लैंड की तत्कालीन शिक्षाविषयक 
स्थिति के श्राधार पर करते थे | उनका यह. कहंना था कि चूँकि इंग्लैंड में प्राथमिक 
शिक्षा की संस्थायें और स्कूल चर्च द्वारा चलाये जाते हैं, श्रतः भारत में भी ये स्कूल 
मिशनरियों द्वारा चलाये जाने चाहिये। जिस प्रकार इंग्लैंड में चर्च का सव स्कूली शिक्षा- 
संस्थाओं पर लगभग एकाधिकार है, बसा ही भारत में मिशनरी शिक्षा-संस्थाग्रों को 
प्राप्त होना चाहिये । कम्पनी को यह उचित है कि वह अपनी वाधिक शिक्षा सम्बन्धी 
निधि से श्रावश्यक अनुदान मिशनरियों द्वारा संचालित स्कूलों को प्रदान करे तथा अपने 
स्कूल न चलाये । स्कूलों को अनुदान देने के लिए इंग्लैंड की भाँति कुछ निश्चित कायदे- 
कानून बनाये जायें और उन्हें पूरा करने वाली संस्थाओं को ही आर्थिक सहायता दी 
जानी चाहिये। ु 

* यह बड़े दुर्भाग्य की बात थी कि उस समय किसी अ्रधिकारी ने इंग्लैंड और 

भारत की.सर्वेथा भिन्‍न परिस्थितियों पर कोई ध्यान नहीं दिया । उन दिलों इंग्लैंड और 

झारत में ईसाई मिशनरियों का प्रभाव इतना अधिक था कि कम्पनी ने मिशनरियों के ये 

: सब दावे चार्ल्स वुड के. १८४५४ के शिक्षासम्बन्धी खरीते में सिद्धान्त रूप में स्वीकार कर 

लिये। इंपसे भारतीय शिक्षा के क्षेत्र में मिशनरी स्कूलों का वर्चस्व अच्छी तरह स्थापित 

' हो गया। .जिससमय महंषि ने कार्यक्षेत्र में पदापंग किया, उस समय शिक्षा के क्षेत्र में 
मिशनरियों का अुत्व पूर्णरूप से स्थापित हो चुका था। . । 


(८) ईस्ट इण्डिया कम्पनी की शिक्षाविषयक नीति के तीन युग... 
ईस्ट इंडिया कम्पनी को शिक्षाविषयक नीति को तीन बड़े. युंगों में वाँठा जा 
सकता है--( १) पहला युग १६०० से १७६५ तक का है। इस युग में-कम्पनी विशुद्ध 


उन्नीसवीं शताब्दी के पूर्वाद्ध में शिक्षा की दशा चछ 


व्यापारिक संस्था थी। उसका एकमात्र. लक्ष्य...असमे-व्यापार को बढ़ाना और इस _ क्षेत्र 
में अ्रपने प्रवल प्रतिह्वन्द्री डबच और फ्रेंच कम्पनियों के साभ्र संघर्ष करना तथा उन्हें 
परास्त करना था। १७६२३ में तृतीय फ्रेंच युद्ध की समाप्ति के साथ यह युग समाप्त हो 
गया । इसके साथ ही भारतीय राज्यों के साथ कम्पनी के राजनीतिक संघ होने लगे 
और इसके परिणामस्वरूप भारत के विभिन्‍त शदेशों पर कम्पनी का राजनीतिक प्रभुत्व 
स्थापित होने लगा | यह पलाशी की लड़ाई (१७५७ ई०) और मुगल वादशाह शाह 
आलम द्वारा अंग्रेजों को बंगाल, विहार श्रौर उड़ीसा की दीवानी (१७६५ ) देने के साथ 
शुरू हुआ। इस अवधि में कम्पनी ने भारतीयों को शिक्षा देने के लिए कोई शिक्षा- 
संस्थायें नहीं खोली थीं १६९८ ई० में कम्पनी के चार्टर में सुप्रसिद्ध मिशनरी धारा 
जोड़कर पालियामेण्ट ने उसे यह झ्ादेश दिया कि वह अपनी कोठियों में पादरी रखें तथा 
अपने अंग्रेज कर्मचारियों के बच्चों के लिए स्कूल स्थापित करें। इस समय कम्पनी ने 
केवल अपने य रोपियन सेवकों के बच्चों की शिक्षा का प्रवन्च किया। भारतीयों की शिक्षा 
के लिए उस समय कम्पनी द्वारा व्यवस्था का कोई प्रश्न ही नहीं था, क्योंकि विशद्ध 
व्यापारिक संस्था होने के कारण कम्पनी भारतीयों की शिक्षा पर व्यय करने तथा उसका 
दायित्व लेने को तेयार नहीं थी | 
दूसरा युग १७६५ से १८१३ तक रहा। १७६५ के बाद कम्पनी ने भारतीय 
प्रदेशों का शासन प्रवन्ध अपने हाथ में लेना शुरू कर दिया । इस समय कम्पनी से यह 
अपेक्षा की जाने लगी कि वह पुराने हिन्दू तथा मुस्लिम शासकों की भाँति अपने प्रजाजनों 
की शिक्षा की समुचित व्यवस्था करे। किन्तु कम्पती का संचालक मण्डल भारत के 
पुराने शासकों की पद्धति का अनुसरण करने की अपेक्षा ग्रेट ब्रिटेन में प्रचलित पद्धति .में 
अधिक विश्वास रखता था । उस समय तक ब्रिटिश पार्लियामेण्ट ने जनता की शिक्षा की 
व्यवस्था के लिए कोई विशेष कार्य नहीं किया था। अत: कम्पनी भारतीयों की शिक्षा के 
लिए किसी प्रकार की जिम्मेदारी उठाने को तैयार नहीं थी। 
किन्तु शर्ने:-शर्ने: राजनीतिक कारणों से प्रेरित होकर कम्पनी के अधिकारी शिक्षा- 
संस्थायें स्थापित करने के लिए विवश हुए और उन्त पर भारतीयों की शिक्षा का दायित्व 
सँभालने के लिए जोर डाला जाते..लगा.] भारत के पुराने शासक पाठशालाओं तथा 
मदरसों की स्थापना किया करते थे, इन्हें ग्राथिक सहायता देने के लिए आसपास की 
कुछ जागीरों की श्रामदनी उनके साथ बाँव दिया करते थे। पंडितों तथा मौलवियों को 
अनेक प्रकार की उपाधियाँ देकर सम्मानित करते थे । इन्हें कई वार मासिक वृत्ति भी 
दी जाती थी। कम्पनी के शासकों ने पुराने राजाओं और बादशाहों की इस परम्परा का 
अनुसरण करना वांछनीय और हितकर समझा, क्योंकि इससे वे भारतीय जनता की 
'सदभावना प्राप्त कर सकते थे | उस समय कम्पनी ने भारत में अपना शासन सुदृढ़ करने 
के लिए और समाज के उच्च वर्गों का विश्वास प्राप्त करने के लिए कुलीन एवं प्रतिष्ठित 
घरानों के बच्चों को कम्पनी में ऊँचे पदों पर नियुक्त करने की नीति अपनाई, इससे वह 
प्रभावशाली भारतीयों को प्रसन्‍्त तथा अपना समर्थक बनाये रख सकती थी। इस 
दष्टि से सर्वप्रथम कलकत्ता में. कम्पनी...ने-१७८०-में.एक सदरसे की और १७६१ में 
वाराणसी में संस्कृत कॉलिज की स्थापता की । इन दोनों शिक्षा-संस्थाओं का आरस्भिक्‌ 


मनौरुजक इतिहास कम्पनी के उद्देश्यों प्र.अच्छा प्रक्राश.डालता.है.। 


दें । आ्रार्यसमाज का इतिहास 


सदरसे की स्थापना --सितम्वर १७८० में कलकत्ता में मुस्लिम घ॒र्मशास्त्र.के 
दिग्गज विद्वान मुगीदुद्‌दीन का आगमत हुआ। कलकत्ता के प्रतिष्ठित मुसलमानों ने 
. इस अवसर पर तत्कालीन _गवन र॒ जनरल वारेन हेस्टिग्स (१७७४-८५) को इस श्राशय 
का एक झावेदन-पत्र दिया कि उपर्युक्त मुस्लिम विद्वान्‌ के शुभागमन का लाभ उठाते हुए 
कलकत्ता में एक मदरसा भ्रथवा मुस्लिम महाविद्यालय इनको अ्रध्यक्षता में स्थापित 
किया जाय । इसमें इनकी ख्याति से आक्षष्ट होकर मुस्लिम धर्मशास्त्र की शिक्षा प्राप्त 
करने के लिए दर-दर से छात्र भायेंगे और यहाँ पढ़ने वाले छात्र ब्रिटिश जजों को मुस्लिम 
कानन की व्याख्या करने में बहुमूल्य सहायता प्रदान कर सकगे | 
वारेन हेस्टिप्स ने श्रपनी दूरदृष्टि से मुसलमानों को प्रसत्तन करने के लिए इस 
स्वर्ण अवसर का लाभ उठाने का निश्चय किया'। उसने फौरन मुगीदुद्दीन को बुलाया, 
उसे मदरसे के प्रधानाचायं का पद देने का प्रस्ताव रखा | इसे मुस्लिम विद्वान्‌ ने तुरन्त 
स्वीकार कर लिया। वारेन हेस्टिग्स इस विद्यालय को खोलने के लिए कितना उत्सुक था, 
यह इस वात से स्पष्ट है कि ग्रेट ब्रिटेन में स्थित कम्पन्ती के संचालकों से इस योजना' की 
स्वीकृति मिलने तक उसने इस मदरसे का सारा व्यय अ्रपनी निजी झ्राय से पूरा करने की 
घोषणा की । यह मदरसा अक्तूबर १७८० में स्थापित हुआ, चार महीने के भीतर इसकी 
कीति दर-दर तक इतनी फैल गई कि जनवरी १७८१ में वारेन हेस्टिग्स ने कम्पनी के 
संचालकों को सूचना दी कि काश्मीर, ग्रुजरात, कर्नाटक जैसे दूरवर्ती स्थानों से पंढ़ने के 
लिए विद्यार्थी इस मदरसे में श्रा गये हैं। वारेन हेस्टिग्स का इस मदरसे को स्थापित करने 
का प्रमुख उद्देश्य कलकत्ता के मुसलमानों को प्रसन्‍त करना और अदालतों में मुस्लिम 
मामलों पर विचार करने में अंग्रेज जजों को सहायता देने के लिए मुस्लिम विद्वान उपलब्ध 
कराना था।* 
कम्पनी के संचालकों ने न केवल इस मदरसे की स्थापना और संचालन के लिए 
आंवश्यक स्वीकृति दी, अपितु इसका खर्चा चलाने के लिए २६,००० रुपये की आमदनी 
देने वाली जागीर भी मदरसे के साथ सम्बद्ध कर दी । | 
कलकत्ता के मुदरसे की.स्थापना... मुसलमानों को प्रसन्‍न करने के लिए की गयी 
थी। इसके ११ वर्ष बाद हिन्दुओं को खुश करने के लिए बनारस के तत्कालीन, रेज़ीडेण्ट 
जोनाथन डंकन (१७५६-१८११) ने यहाँ संस्क्ृत कॉलिज की स्थापना की योजना बनाई 
जआझौर तत्कालीन गवर्नर जनरल लाडं कार्नवालिस (१७८६-६३ ) की स्वीकृति मिलने 
से पूर्व ही इंसकी स्थापना भी कर दी। .डंकन के मतानुसार इस कॉलिज की स्थापना 
से कम्पनी को दो बड़े लाभ होने की आशा थी ।* पहला लाभ “अंग्रेजों की कीति एवं 
प्रतिष्ठा में वृद्धि तथा स्थातीय हिन्दुओों में हमारी सरकार का लोकप्रिय होना था।” दूसरा 
मुख्य लाभ यह था कि इससे हिन्दू कानून के ज्ञान का संरक्षण और प्रसार हो सकेगा, यह 
ऐसे भावी विद्वानों और हिन्दू कानून के व्याख्याताओं की जन्मभूमि होगी, जो यूरोपियन 
जजों को सारे देश में एक जेसा नियमित न्यायिक प्रशासन स्थापित करने में सहायक सिद्ध 


१. डब्ल्यू० एच० शार्प, सिलेक्शन्स फ्रॉम एजुकेशनल रिकाड्से, खण्ड १, पृ० छ-८। . 
२. ए० हावल, एजुकेशन इन इण्डिया, पूृ० १। 
३. शाप, पूर्वोक्त पुस्तक, खण्ड १, पृ० १२। 


ध्त 


उन्‍नीसवीं शताददी के पूर्वाद्ध में शिक्षा की दशा य& 


होंगे । पहले साल इस कॉलिज को १४,००० रुपये का अनुदान दिया गया । बाद में यह 
राशि बढ़ाकर २०,००० श्रति वर्ष कर दी गयी। इसका पाठ्यक्रम उस समय की 
संस्क्ृत पाठशालाझों जैसा था, इसमें भ्रनुश[सन की व्यवस्था “घर्मशास्त्रों में प्रतिपादित 
शिक्षासम्बन्बी विधि-विधानों तथा मनुस्मृति. के दूसरे अ्रध्याय. में. बताये गये नियमों के 
अनुसार की जानी थी ।* 

ये दोनों शिक्षा-संस्थायें कम्पनी द्वारा श्रारम्भिक वर्षों में अनुस रण की जाने वाली 
शिक्षाविषयक प्राच्यवादी विचारधारा (07०78॥5: 8०00]) के प्रादुर्भाव को सूचित 
करती हैं । इसको स्वीकार करने वालों की यह धारणा थी कि कम्पनी को भारतीय 
जनता को पश्चिमी ज्ञान-विज्ञान सिखाने का कोई प्रयास नहीं करना चाहिये, यह ब्रिटिश 
साम्राज्य की सुरक्षा के लिए बड़ा खतरा होगा। इसी कारण मिशनरियों को भी कम्पनी 
के प्रदेशों में धर्म-प्रचार की अनुमति नहीं देनी चाहिये | कम्पत्ती का एकमात्र कतंव्य यही 
है कि वह हिन्दू तथा मुस्लिम शासकों का अनुसरण करते हुए संस्कृत, भ्ररवी, फारसी के 
अध्ययन को प्रोत्साहित करे। यहाँ की पुरानी शिक्षा पद्धति भारतीयों के लिए पर्याप्त है । 
कम्पनी की इस नीति का आधार घार्मिक मामलों में तटस्थ रहने तथा संस्क्ृत' और अरबी 
की शिक्षा के प्रचार और प्रसार से भारतीयों का सद्भाव प्राप्त करने की और उन्हें 
प्रसन्‍न करने की इच्छा थी। पहले यह बताया जा चुका है कि चाल्से ग्राण्ट और विलवर 
फोसे ने कम्पतती के चार्टर के नवीकरण के समय में १७६२ में इस नीति का उग्र विरोध 
किया था। किन्तु कम्पनी के डायरेक्टरों के विरोध के कारण उनका प्रयास सफल नहीं 
हो सका | उस समय शिक्षासम्बन्धी बहस के दौरान कम्पनी के एक डायरेक्टर ने कहा 
था, “हम लोग अपनी मूर्खेता से श्रमरीका हाथ से खो बेठे हैं, क्योंकि हमने उस देश में 
स्कूल और कॉलिज कायम हो जाने दिये । अब फिर भारत में उस मूर्खता को दुहराना 
ठीक नहीं है । 

१८१३ में मिशनरियों के प्रबल आन्दोलन और विलबर फोसे द्वारा उसकी 
जबदंस्त वकालत के कारण कम्पनी को वड़ी अनिच्छा से भारतीयों को शिक्षा देने का 
उत्तरदायित्व स्वीकार करना पड़ा और इससे कम्पनी की शिक्षा नीति में तीसरा यग 
शरू हुआ । 

विवादों का युग (१८१३-५३)--इस युग की सबसे बड़ी विशेषता यह है कि 
इसमें भारतीयों की शिक्षा पद्धति के बारे में जितने श्रधिक उग्र और तीज्र विवाद हुए, 
बसे श्रब तक कभी नहीं हुए थे। ये विवाद शिक्षा नीति के उद्देश्य, इन्हें क्रियान्वित करने 
के साधनों व अभिकरणों- तथा शिक्षा के माध्यम के बारे में थे। शिक्षा के उद्देश्य के 
सम्बन्ध में ग्राण्ट और विलबर फोसस जेसे विचारक भारतीयों को शिक्षा देना इंग्लैंड का 
कतंव्य मानते थे । किन्तु कम्पनी के अधिकारी इस शिक्षा देने का केवल यही उपयोगिता- 
बादी लक्ष्य मानते थे कि इसके द्वारा कम्पनी को अपना शासन चलाने के लिए आवश्यक 
कर्मचारी कम वेतन पर उपलब्ध हो सकेंगे । 

शिक्षा के साधनों के बारे में दो विचारधारायें थीं। पहली विचारधारा के 
अनुसार शिक्षा समाज के उच्च वर्गों से निम्न वर्गों की ओर स्वतः प्रवाहित होती है। 


बज्म्तमक ३लबपटा।। 


२. पूर्वोक्‍त पुस्तक | 
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अतः कम्पनी का कार्य केवल इतना ही है कि वह भारतीय समाज के उपरले वर्गों को 
शिक्षा प्रदान करे और इसे प्राप्त करने के वाद ये लोग जनसाधारण में इस शिक्षा का 
प्रसार करें। दूसरी विचारधारा के अनुसार कम्पनी को सव भारतवासियों के लिए 
शिक्षा की व्यवस्था करनी चाहिये थी । 

तीसरा मतभेद इस प्रश्न पर था कि शिक्षा देने का कार्य किन संस्थाश्रों के 
माध्यम से कराया जाये । ग्राण्ट जैसे विचारक इंग्लैंड के उदाहरण का झनुसरण करते 
हुए ईसाई मिशनरियों को शिक्षा का समूचा कार्य सॉंपने के पक्ष में थे। किन्तु कम्पनी के 
झधिकांश अधिकारी इसे कम्पनी के शासन के लिए खतरा समभते थे, क्योंकि उन दिनों 
मिशनरी शिक्षा के सांध्यम का लाभ उठाते हुए भारतीयों को ईसाई वनाने का पूरा 
प्रयास कर रहे थे। इससे बचने के लिए कम्पनी द्वारा धामिक मामलों में तटस्थता की 
नीति पर बल दिया जाता था और यह कहा जाता था कि भारतीयों को स्वयमेव अपनी 
शिक्षासम्बन्धी संस्थायें स्थापित करने के लिए प्रोत्साहन दिया जाना चाहिये। तीसरा 
दृष्टिकोण कम्पनी द्वारा संचालित शिक्षा-संस्थायें स्थापित करके भारतीयों को शिक्षा देने 
का था। 

किन्तु सबसे अधिक उम्र विवाद शिक्षा के माध्यम के बारे में था।। इस वारे में 
उस समय तीन पक्ष थे। पहला पक्ष बंगाल में कम्पनी के पुरानी पीढ़ी के अधिकारियों 
का था। ये लोग वारेन हेस्टिग्स (१७७४-८५) श्र मिण्टो (१८०७-१३) की नीति का 
अनुसरण करते हुए संस्कृत, अरबी, फारसी के अध्ययन को प्रोत्साहित करना चाहते 
थे। इन्हीं भाषाओ्रों को शिक्षं। का माध्यम बनाये रखना चाहते थे। उनका यह सुझाव 
था कि पश्चिम के विज्ञानों की शिक्षा भी इन्हीं प्राचीन भाषाओं के माध्यम से दी जानी 
चाहिये । दूसरा पक्ष मनरो तथा एलफिन्सटन जैसे प्रबुद्ध प्रशासकों का था जो आधुनिक 
भारतीय भाषाश्रों--बँंगला, मराठी, हिन्दी, गुजराती, तमिल आदि के माध्यम से 
भारतीयों को शिक्षा देना चाहते थे। उनका प्रधान तक यह था कि यही ऐसा माध्यम है 
जिसके द्वारा पश्चिमी ज्ञान-विज्ञान भारत की साधारण जनता तक पहुँच सकता है । 

तीसरा पक्ष चाल्से ग्राण्ट के श्रनुयायियों का था, जो श्रंग्रेजी भाषा के माध्यम से 
भारतीयों को पश्चिमी ज्ञान-विज्ञान की शिक्षा प्रदान करना चाहता था। इस पक्ष का 
पोषण करने वाले ईसाई मिशनरी और कम्पनी की सेवा में रत तरुण कर्मचारी थे। शरू 
में इनके पक्ष का समर्थन करने वाला कोई प्रभावशाली व्यक्ति नहीं था | किन्तु भारत के 
गवर्नर जनरल की परिषद्‌ का प्रथम कानूनी सदस्य मनोनीत होने पर कलकत्ता श्राने 
पर मंकॉले ते इस पक्ष का नेतृत्व ग्रहण किया । 

१८१३ के चार्ट र द्वारा की गई शिक्षासम्वन्धी व्यवस्था से कम्पनी के संचालक 
प्रसन्‍न नहीं थे, श्रत: उन्होंने इसके अनुसार शिक्षा के व्यय के लिए रखी गई एक लाख 
रुपये की धनराशि का व्यय करने में वर्षों तक कोई उत्साह नहीं दिखाया । उपर्यक्त 
विवादों के कारण यह भी स्पष्ट नहीं था कि इस राशि का व्यय किस प्रकार किया जाय । 
लगभग एक वर्ष वाद, ३ जून, १८१४ के शिक्षाविषयक पहले खरीते में स्ंचालकों ने 
कम्पनी को शिक्षा के लिए घनराशि कां विनियोग करने के बारे में कुछ निर्देश भे जे । 
इनके अनुसार उन्तका यह विचार था कि “परम्परागत शिक्षा पद्धति के अनुसार भारतीयों 
को शिक्षा देने में इस राशि का उपयोग किया जाना चाहिये। इस राशि की व्यवस्था 


उन्‍नीसवीं शताब्दी के पूर्वाद्ध में शिक्षा की दशा' द ६१ 


इसलिए की गई है कि भारतीयों के साथ हमारे सम्बन्ध अधिक मधुर, प्रीतिपूर्ण और 
सुदृढ़ हों। हमें विचा रवान्‌ भारतवासियों के हृढयों के भावों का पता लगे, भ्रतः हमें पुरानी 
पद्धति के अ्रनुसार पंडितों को अपने घरों.में.. शिक्षा .देने.की पुरानी परिपादी का अनुसरण 
करने देना चाहिये ।ऐसे पंडितों को.उपाधियरों,से. सम्मानित किया जाना चाहिये। कुछ 
लोगों को आथिक सहायता भी दी जानी चाहिये भर कम्पनी के कर्मचारियों को संस्कृत 
भाषा सीखने में श्रधिक दिलचस्पी लेनी चाहिये। संस्कृत में गणित, ज्योतिष, ज्यामिति, 
बीजगणित आदि के अनेक 'उत्तम ग्रन्थ हैं। इनका अंग्रेजी में अनुवाद कराया जाना 
चाहिए।” कम्पनी के संचालकों के ये निर्देश वस्तुतः १८१३ के चार्टर के अनुभाग ४३ 
की मूल भावना के सर्वथा प्रतिकूल थे। अगले दस वर्षों तक शिक्षा के क्षेत्र में कम्पनी 
द्वारा कोई उल्लेखनीय प्रगति नहीं हो सकी | निम्नलिखित तालिका द्वारा यह स्पष्ट 
हो जायगा कि चार्टर द्वारा निर्धारित न्यूनतम एक लाख रुपये के अनुदान की राशि 
भी पूरी तरह से व्यय नहीं की गई।' उस समय एक पौण्ड दस रुपये के बराबर था। 
अतः एक लाख रुपये के व्यय के लिए १० हजार पौण्ड का खर्च करना जरूरी थी । निम्न 
तालिका से विदित होगा कि पहले दस वर्षों में केवल दो वर्ष १८१४ तथा १८२२ ही 
ऐसे थे जब निर्धारित घनराशि व्यय हुई । इसका अधिकांश भाग बंगाल में ही व्यय हुआ । 


पालियामेण्ट ह।रा स्वीकृत शिक्षा की धनराशि का व्यय (पौण्डों में) 


वर्ष बंगाल मद्रास बम्बई सर्वयोग 
. रैसररे ४,२०७ है डर ४,१२६ 
श्दरड ११,६०६ डंप० है. 3.3 १२,५८५ 
श्ण्श१्श ४०४ डैंच० २५३७ शाण्रर 
श्पर्६ ५,१४६ है श्छ८ ६,२०४ 
श्णर७छ ५,१७७. ेंद० ७६५ श््द्ग्र 
श्८१८ ४,२११ डेंप० ६३० ६,३२१ 
श्ष्श्ह ७,१६१ ४८० १२७० ८१ 
श्द२० ४५,८०७ डंप० १४०१ ७,६८८ 
१८२१ ६,८फरे डंद० प््र्४ ७,९५६ 
श्षर२ ६,०८१ .. ८० श्श्ड १०,१०५ 
श्प्र्३े ६,१३४ डंघ० श्श्ड ७,२०८ 


१७ जुलाई, १८२३ को सपरिषद्‌ गवरनेरजनरल ने बंगाल प्रान्त में शिक्षासस्वन्धी 
कार्य करने के लिए १० सदस्यों की सार्वजनिक शिक्षा की एक सामान्य समिति (ठथाथव 
00णगगग।०७ 00 ?प७४० 750 प्रथाण) बनाई और एक लाख रुपये के अनुदान का 
व्यय करने का कार्य भी इस समिति को सौंपा गया। इसके सदस्यों में संस्कृत के सुप्नसिद्ध 
विद्वान एच० एच० विल्सन (पर. छ. ९(॥४०॥) भौर मैकॉले की नीति का-उम्र विरोध 
करने वाले एच० टी० भप्रिन्सेप थे । इसके भ्रधिकांश सदस्य संस्कृत, प्॒रंबी तथा फारसी के 


व्‌. सिलेक्शन्स फ्रॉम एजुकेशनल रिका्ड्स, खण्ड १, पृ० ९ ३-२४। 
२. सैयद न्रुलला तथा जे० पी० नायक, ए हिस्टरी ऑफ एजुकेशन इन इण्डिया, 
पृ० ६१। छः * ह्डः ; 
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साहित्य के प्रशंसक थे। अगले दस वर्षों में इस समिति ने संस्कृत और अरबी को पूरा 
प्रोत्साहन देने की दृष्टि से कलकत्ता के मदरसे और वनारस के संस्कृत कॉलिज का पुनः 
संगठन किया, १८२४ में कलकत्ता में एक नये संस्कृत कॉलिज की स्थापना की, आगरा 
और दिल्‍ली में दो अन्य पौरस्त्य महाविद्यालय स्थापित किये | संस्कृत और अरबी ग्रन्थों 
के मुद्रण और प्रकाशन का कार्य बड़े पैमाने पर आरम्भ किया और इसके साथ ही 
उपयोगी ज्ञान देने वाली अंग्रेजी पुस्तकों का संस्कृत, फारसी और भश्ररबी में श्रनुवाद-कार्ये 
पंडितों भौर मौलबियों के सहयोग से श्रारम्भ किया गया । 

किन्तु समिति के इन कार्थों का भारत और इंग्लैंड में काफी विरोध किया 
गया । कलकत्ता में महर्षि दयानन्द को जन्म देने वाले वर्ष १८२४ में संस्कृत कॉलिज की 
स्थापना की गई थी । राजा राममोहन राय ने इसकी स्थापना का प्रस्ताव होने पर ११ 
दिसम्बर, १८२३ को तत्कालीन गवर्नर जनरल लाड्ड एम्हस्टं (१८२३-२८) को एक 
स्मृतिपन्र देते हुए इस योजना को तुरन्त समाप्त करने पर वल दिया | उनका यह कहना 
था कि 'सरकार को इस कॉलिज की स्थापना के स्थान पर भ्रधिक उदार एवं प्रबुद्ध शिक्षा 
पद्धति का विकास करना चाहिये, जिसमें गणित, रसायनशास्त्र, शरीर रचनाशास्त्र तथा 
अन्य उपयोगी विज्ञान पढ़ाये जायें। इस धनराशि से यूरोप में शिक्षित विद्वानों की 
सहायता से ऐसा महाविद्यालय स्थापित करना चाहिये, जिसमें सभी भ्रावश्यक पुस्तकें, 
उपकरण तथा अन्य सामग्री हो।! उनका यह भी कहना था कि संस्कृत के शब्दों तथा 
घातुओं के रूप रटने वाली शिक्षा भारतीयों को देना बिल्कुल बेकार है।” लाई बेकन के 
समय से पहले यूरोप में स्थापित विद्यालयों की भाँति इस शिक्षणालय से केवल यही 
आशा की जा सकती है कि “यह युवकों को व्याकरण की ऐसी वारीकियाँ तथा दर्शन 
शास्त्र के ऐसे सृक्ष्म भेद सिखायेगा, जिसका उनके लिए तथा समाज के लिए कोई 
उपयोग न होगा । यहाँ छात्रों को दो हजार वर्ष पहले की ही वातें मालूम होंगी ।' उनके 
जीवन की सबसे महत्त्वपूर्ण भ्वचि के १२ वर्ष संस्कृत व्याकरण की सूक्ष्मताश्रों, वेदान्त 
के काल्पनिक दर्शन, मीमांसा में वैदिक मन्‍्त्रों की अप्रचलित व्याख्याओों तथा नव्य न्याय 
की वारीकियाँ सीखने में वरवाद हो जायेंगे। संस्क्त शिक्षा, पद्धति. इस.देश को अज्ञानान्ध- 
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कार में बनाये रखने का सर्वोत्तम साधन है ।/* 

हावेल ने उनके स्मृति-पन्न पर टिप्पणी करते हुए लिखा है कि “भारत में जिस 
समय भारतीय यूरोपियन साहित्य की शिक्षा देने के लिए चीख-पुकार कर रहे थे, उस 
समय देश की नवीन शिक्षा पद्धति को झ्रारम्भ करने का कार्य करने वाले श्ंग्रेजों की एक 
समिति इस वात पर आभ्रह कर रही थी कि भारतीयों को पूर्वी भाषाओं की ही शिक्षा दी 
जाय।/* 

इसी समय इंग्लैंड में कम्पनी के संचालकों के विचारों में शर्ने:-शनेः परिवतंन श्रानें 
लगा ओर वे भारत में परम्परागत प्राचीन शास्त्रीय ज्ञान के स्थान पर उपयोगी एवं 
भ्राधुनिक ज्ञान-विज्ञान की शिक्षा पंर बल देने लगे । यह बात उनके १८ फरवरी, १८२४ 


१. इंग्लिश वकक्‍स आ्रॉफ्‌ राजा राममोहन राय, पृ०, ४७२-७४ | 
२. ए० पी० हाल, एजुकेशन इन ब्रिटिश इण्डिया, पृ० १८ । 
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के शिक्षाविषयक खरीते से स्पष्ट हो जाती है।' यह भारतीय शिक्षा के इतिहास में इस 
दृष्टि से श्रतीव महत्त्वपूर्ण है कि इसमें पहली वार प्राचीन परम्परागत शिक्षा पद्धति और 
भाषाओं के प्रति तिरस्कार एवं श्रवमानता की भावना प्रकट की गयी है; पश्चिमी शिक्षा 
की उत्कृष्ठता को स्पष्ट रूप से प्रतिपादित करते हुए इस वात पर बल दिया गया है कि 
उपयोगी विद्याप्नरों के पढ़ाने पर घनराशि व्यय की जाय, न कि हिन्दू पुराणों की निरर्थंक 
कहानियों झ्रथवा कुरान की शिक्षाश्रों को पढ़ाने पर । 

संचालकों के विचारों में इस परिवततेनः का प्रधान कारण इस समय इंग्लैंड में 
अतीव लोकप्रिय होने वाली वेल्थम (१७४८-१८३२) की उपयोगितावादी विचारधारा 
(एप।(धाशाशा)) थी । इसके कारण वहाँ सभी क्षेत्रों में आमूलचूल क्रान्तिकारी परि- 
वर्तन हो रहे थे । वेन्थम का प्रमुख शिष्य जेम्स मिल ()ध॥7८४ )(व) इस समय ईस्ट 
इण्डिया कम्पनी में काम करता था, तत्कालीन संचालकों में कोई भी उच्च कोटि का 
विचारक नहीं था, अत: वे महत्त्वपूर्ण विषयों पर नीति निर्धारण के लिए मिल की सलाह 
लिया करते थे और उप्य॑ क्त खरीता मिल ने ही तैयार किया था । परिवर्तंत का दूसरा 
कारण वेन्थम के प्रशंसक और श्रनुयायी विलियम बैंटिक का गवर्नर जनरल बनाना था। 
भारत आने से पहले जब वह जेम्म मिल से लन्दन में मिला था तो उसने उसे विश्वास 
दिलाया था कि अब वास्तव में भारत का गवनेर जनरल वेन्यम होगा। बैंटिक का यह 
दृढ़ विश्वास था कि भारत के पुतनिर्माण के लिए शिक्षा में सुधार होना आवश्यक है । 
पहली जून १८३४ को शिक्षा पर अपने विचारों को प्रकट करते हुए उसने अपने एक 
पत्र में लिखा था --“मैं भारत के पुनरुज्जीवन के लिए सामान्य शिक्षाको रामवाण 
इलाज समभता हूँ ।”* डा० रमेशचन्द्र मजूमदार के मतानुसार मेकॉले के भारत आने 
से पहले वैंटिक ने अपने शिक्षासम्बन्धी विचारों की योजना बना ली थी। बह इसको 
क्रियान्वित करने के लिए उपयुक्त श्रवसर की खोज में था और यह अवसर शिक्षा के 
माध्यम पर होने वाले वाद-विवाद ने शीघ्र ही प्रस्तुत कर दिया। 

प्राच्य तथा पाश्चात्यभाषा के पक्षपातियों का विवाद--पहले यह बताया जा 
चुका है कि कम्पनी के अधिकारियों में भारतीयों को शिक्षा देने के लिए शिक्षा के माध्यम 
के बारे में दो प्रधान पक्ष थे । कम्पनी की पुरानी पीढ़ी के कर्मचारी हेस्टिस्स का अनुसरण 
करते हुए संस्कृत, अरवी तथा फारसी की पौरस्त्य तथा भ्राच्य भाषाश्रों को शिक्षा का 
माध्यम बनाये रखना चाहते थे। भतः उन्हें प्राच्यवादी या पौरस्त्यवादी (07६75) 
कहा जाता था । इसके सर्वेथा प्रतिकूल कम्पनी के तरुण अधिकारियों का यह विचार था 
कि शिक्षा का माध्यम पाश्चात्य जगत्‌ में प्रचलित भाषा को वनाया जाना चाहिये। झतः 
वे पाश्चात्यभाषावादी (0००ं0०7थ४५६) कहलाते थे। उस समय सार्वजनिक शिक्षा 
की सामान्‍य समिति के १० सदस्यों में आधे प्राच्यवादी और आधे पाश्चात्यवादी थे। इन 
दोनों में इतना अ्रधिक मौलिक मतभेद था कि समिति के सामने शिक्षा का कोई भी विषय 
आ्राने पर भाषासम्बन्धी विवाद खड़ा हों जाता था। दोनों दलों के सदस्यों की संख्या 
बराबर होने के कारण कोई निर्णय नहीं होता था । यदि होता था तो अगली बैठक में 


१. सिलेक्शल्स फ्रॉम एज केशनल रिकाड्स, खण्ड १, पृ० ८०-८१। 
२. रमेशचन्द्र सजूमदार, ब्रिटिश पैरामाउन्सी, भाग रे, पृ० ४५। 


हर आयंसमाज का इतिहास 


दूसरे दल के सदस्य उस निर्णय को पलट देते थे। यह स्थिति भ्रवांछुनीय थी और देर तक 
नहीं चल सकती थी। इससे शिक्षा के क्षेत्र में बड़ा गतिरोध पेंदा' हो गया था। इसे दूर 
करने के लिए दोनों पक्षों ने यह निर्णय किया कि वे इस विषय में श्रपने विचार लिखित 
रूप से गवनं र जनरल के सम्मुख प्रस्तुत करके उनसे इस समस्या का समाधान करवायें। 
इस समय तक भारत में गवर्नर जनरल की परिषद्‌ के प्रथम कानूनी सदस्य के रूप में 
मैकॉले का आगमन हो चुका था। वे गवर्नर जनरल द्वारा शिक्षा' समिति के अ्रध्यक्ष 
नियत किये जा चुके थे। प्राच्य भाषा पक्षपातियों के पक्ष को इस समिति के सचिव 
एच० टी० पिसेप ने तथा अंग्रेजी भाषा के पक्ष को लाड्ड मकॉले ने अपने नोटों में प्रस्तुत 
किया । 

प्राच्यभाषाबादियों के तके--प्रिसेप ने प्राच्य भाषाओ्रों को शिक्षा का माध्यम 
बनाने में अनेक प्रवल तक प्रस्तुत किये। पहला तक १८१३ के चार्टर एक्ट के अनुभाग 
४३ की कानूनी व्याख्या थी। इस.अनुभाग में “साहित्य के पुनरुज्जीवन तथा सुधार के 
लिए तथा भारत के विद्वानों को प्रोत्साहन देने के लिए भारत के ब्नलिटिश प्रदेशों में रहने 
वाले प्रदेशों के व्यक्तियों में विज्ञानों की जानकारी बढ़ाने के लिए एक लाख रुपया व्यय 
करने की व्यवस्था की गयी थी ।” प्राच्यभाषावादियों का मत था कि इस प्रावधान द्वारा 
पुनरुज्जीवित और प्रोत्साहित किये जाने वाले साहित्य का झाशय मुसलमानों और 
हिन्दुओं के भ्रवी, फारसी तथा संस्कृत के वाइमय से है। अतः इसको पढ़ाने के लिए 
बनाये गये विद्यालयों तथा महाविद्यालयों पर ही यह राशि व्यय की जानी चाहिये । भार- 
तीय विद्वानों को प्रोत्साहन देने के लिए यह आ्रावश्यक था कि उन्हें इन संस्थाओं में पढ़ाने 
के लिए लगाया जाय और इन विद्वानों द्वारा उपयोगी ग्रन्थ लिखवाये और प्रकाशित 
किये जायें तथा इन्हें सम्मानित किया जाये। इस प्रकार सम्मानित किये जाने वाले विद्वान 
इस देश के सुग्रसिद्ध पण्डित श्र मौलवी होने चाहिये | पालियामेण्ट द्वारा की गयी इस 
व्यवस्था को मानने के लिए ईस्ट इण्डिया कम्पनी बाधित है और इसमें किसी प्रकार का 

कोई परिवर्तन नहीं किया जा सकता है। इसमें कोई सन्‍्देह नहीं है कि कानूनी दृष्टि से यह 

तक सही था। 

दूसरी युक्ति यह थी कि हिन्दू विदेशी एवं विधर्मी अंग्रेजों को म्लेच्छु और 
मुसलमान इन्हें काफिर समभते हैं। वे इनसे बड़ी घृणा करते हैं। वे इनकी भाषा सीखने 
के लिए भी तयार नहीं हैं। भ्रत: यदि चार्टर के श्रनुसार भारतीयों में पश्चिमी जगत के 
ज्ञान-विज्ञान का प्रसार करना हो तो वह अंग्रेजी भाषा के माध्यम से नहीं हो सकता है, 
क्योंकि इसे वे बहुत तिरस्कार की दृष्टि से देंखते हैं। यदि उन्हें पश्चिमी ज्ञान-विज्ञान की 
शिक्षा दी जानी हो तो यह सुविधांपूर्वक संस्कृत भौर श्ररवी, फारसी के माध्यम से दी जा 
सकती है । इन भाषाओं में विज्ञान के ग्रन्थों का अनुवाद हो जाने पर वे इन्हें बड़े प्रेम से 
पढ़ेंगे, इससे भारतीयों में बड़ी तेजी से शिक्षा का प्रसार होगा। अ्रत: प्राज्य भाषावादियों 
का यह विश्वास था कि अ्रंग्रेजी भाषा में लिखी विज्ञान की पुस्तकों का भ्ररवी और संस्क्ृत 
में ग्नुवदद करने की नीति सर्वथा समीचीन और पालियामेण्ट द्वारा पास की गयी काननी _ 
व्यवस्था के अनुरूप है, इसमें तब तक कोई परिवर्तन नहीं किया जा सकता' है जब तक 
. स्वयमेव पालियामेण्ट द्वारा चार्टर का संशोधन न किया जाये । 
तीसरा तर्क कलकत्ता के मदरसा तथा बनारस के संस्कृत कॉलिज का व्यय चलाने 


उन्‍नीसवीं शताब्दी के पूर्वाद्ध में शिक्षा की दशा ६५ 


के लिए उनके साथ लगायी गयी जागीरों की आमदनी की व्यवस्था थी | पाश्चात्य भाषा- 
वादियों के मतानुसार संस्कृत, फा रसी तथा अरवी की शिक्षा देने वाली संस्थाएँ बिल्कुल 
बेकार थीं। वे छात्रों को वर्तमान युग की आवश्यकता के अ्रनुरूप कोई उपयोगी शिक्षा 
नहीं दे रही थीं। भ्रतः वे इन संस्थाओ्रों को तुरन्त बन्द कर देना चाहते थे। किन्तु प्राक्य 
भाषावादो इस वात को मानने के लिए तैयार नहीं थे। उतका कहना था कि ये संस्थायें 
कम्पनी ने हिन्दुप्रों तथा मुसलमानों का सद्भाव और समर्थन प्राप्त करने के लिए स्थापित 
की हैं, ये इस कार्य में सफल हुई हैं, ग्रत: इन्हें बन्द नहीं करना चाहिये, अपितु इनका 
विस्तार करना उचित होगा। अपने पक्ष को पुष्ठ करने के लिए प्रिसेप ने मदरसे के बारे 
में यह कानूनी प्रश्न उठाया था कि इसका व्यय चलाने के लिए एक विशेष जमींदारी की 
मालगुजारी इसे देने का निर्णय किया गया था। वर्तमान सरकार इस निर्णय कों पलट 
नहीं सकती है। यदि इन संस्थाओं को कम्पनी द्वारा दिया जाने वाला अनुदान बन्द भी 
कर दिया जाय तो भी इनके साथ सम्बद्ध जमींदारियों की श्रामदनी इन्हें मिलती रहेगी। 

चौथा तक यह था कि अंग्रेजी भारतीयों के लिए विदेशी भाषा है। यदि यह उन 
पर जवर्दस्ती थोपी गयी तो वे इस बारे में अपने प्रवल रोष को उम्र विरोध या विद्रोह के 
रूप में प्रकट कर सकते हैं। इससे ब्निटिश साम्राज्य की सुरक्षा खतरे में पड़ सकती है। 
इस युवित में कोई बड़ा वल इसलिए नहीं था कि इस समय भारतीय बड़ी तेजी से अंग्रेजी 
पढ़ रहे थे। अनेक भारतीयों ने इस भाषा पर असाधारण अधिकार भ्राप्त कर लिया था 
तथा कट्टरपंथी लोगों के उम्र विरोध के वावजूद सती प्रथा के निषेध का कानून बनाने 
वाले और उसे सफलतापूर्वक लागू करने वाले लार्ड विलियम वैंडिक पर इस तर्क का 
कोई प्रभाव-नहीं पड़ सकता था। 

पाश्चात्यवादी पक्ष : मेकॉले का नोट : भ्रिसिपष के उपयुं कत तकों का उत्तर देते 
हुए मैकॉले ने अंग्रेजी भाषा के समर्थकों का पक्ष अपने सुप्नसिद्ध नोट में प्रस्तुत किया । 
समिति का अध्यक्ष होने के कारण उसने इस वाद-विवाद में पहले कोई भाग नहीं लिया। 
बह जानता था कि यह मामला गवर्नर जनरल की कार्यकारिणी में अन्तिम निर्णय के लिए 
प्रस्तुत होगा, भ्रत: जव प्राच्य भोषावादियों ने एक नोट में श्रपता मामला परिषद्‌ के लिए 
प्रस्तुत किया तो २ फरवरी, १८३४५ को मेकॉले ने श्रपना ऐतिहासिक महत्त्व रखने वाला 
सुप्रसिद्ध नोट लिखा । इसमें उसने निम्नलिखित तकों के आधार पर भ्राच्य भाषावादियों 
की युक्तियों का खण्डन किया। 

मैकॉले का प्रथम तक १८१३ के चाटर के अनुभाग ४३ के शब्दों की सर्वथा 
नवीन व्याख्या थी। उसका यह कहना था कि इस अनुभाग में 'साहित्य' शब्द का अभिपष्राय 
अंग्रेजी के साहित्य से है। इसमें जहाँ 'भारत के विद्वान्‌ व्यक्ति' शब्द का प्रयोग है, वहाँ 
उसका अर्थ संस्कृत, अरवी या फारसी का ही विद्वान्‌ नहीं है, अपितु यह विशेषण ऐसे 
व्यक्ति को भी दिया जा सकता है, जो ब्रिटिश दार्शनिक लॉक (१६३२-१७१४) के दर्शन 
या कवि मिल्टन (१६०८-७४ ई०) के काध्य में निष्णात हो । पश्चिमी ज्ञान-विज्ञान की 
शिक्षा भारतीयों को अंग्रेजी के माध्यम से ही दी जा सकती है। मेकॉले चार्टर के शब्दों की 
झपनी व्याख्या को सही मानने में दृढ़ विश्वास रखता था। उसका यह कहना था कि यंदि 
उसकी यह व्याख्या ठीक न समभी जाय तो वह चार्टर के .अनुभाग ४३ को रद करने के 
लिए एक बिल पेश करने को तैयार है। इसमें कोई सन्देह नहीं है कि भैकॉले की यह 
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व्याख्या कानूनी दृष्टि से सही नहीं थी और चाटर का संशोधन करने वालों की इच्छा के 
सर्वेथा प्रतिकूल थी । 

मैकॉले का दूसरा तक यह था कि इन संस्थाओ्रों को दी जाने वाले सहायता बन्द 
कर देनी चाहिए, कोई उपयोगी शिक्षा न देने के कारण इन्हें बनाये रखने का कोई आौचित्य 
नहीं था। इन शिक्षा-संस्थाओ्रों के. साथ बाँधी' गई जमींदारियों के ग्रामदनी के तक का 
उत्तर देते हुए उसने कहा था कि यदि किसी समग्र उन शिक्षा-संस्थाओं को उपयोगी 
समभकर ऐसा किया गया था तो इसका यह आशय कदापि नहीं है कि इनको भविष्य में 
सर्देव इस प्रकार की सहायता दी जाती रहेगी। इस बात को उसने सैनीटोरियम के 
उदाहरण से स्पष्ट करते हुए कहा था' कि यदि आज हम किसी स्थान को स्वास्थ्यवर््धक 
समभते हुए वहाँ एक आरोग्यसदन बनाते हैं और वाद में नयी परिस्थितियों के कारण 
वह स्थान स्वास्थ्य के लिए घातक हो जाता है तो हम वहाँ सैनीटोरियम बनाये रखने के 
लिए बाध्य नहीं हैं । 

उसका तीसरा तक यह था कि इस समय अंग्रेजी ही एकमात्र ऐसी भाषा है जो 
विश्व के सब देशों में प्रचलित है, जिसमें अतीव उच्चकोटि का साहित्य है और यही 
भाषा भारतीयों को ज्ञान-विज्ञान की शिक्षा देने का माध्यम बंच सकती है। 'जो कोई व्यक्ति 
उस भाषा (अंग्रेजी) को जानता है, उसे वह विशाल बौद्धिक सम्पत्ति प्राप्त करने की कुंजी 
मिल जाती है, जिसका सृजन और संचय भूमंडल के सबसे अधिक बुद्धिमान राष्ट्रों ने ६० 
पीढ़ियों में किया है।' इसकी तुलना में संस्कृत, भ्ररवी भ्रादि की भाषाओं में कोई साहित्य 
नहीं है। इनकी खिल्ली उड़ाते हुए उसने कहा था, “क्या हम सार्वजनिक व्यय से झायुर्वेद के 
ऐसे चिकित्सा सम्बन्धी सिद्धान्तों को पढ़ायेंगे जिन्हें कोई घोड़े की नाल बाँधने वाला अंग्रेज 
अपने लिए कलंक समभेगा। ऐसी ज्योतिष की शिक्षा देंगे, जिसे पढ़कर अंग्रेजी छाव्रावास 
की लड़कियाँ खिलखिलाकर हँसेंगी। ऐसा इतिहास पढ़ायेंगे, जिनमें तीस फीट ऊँचे और 
तीस हजार वर्ष तक शासन करने वाले राजाओं का वर्णन है। क्‍या हम ऐसा'भूगोल 
पढ़ायेगे जिसमें मु और नवनीत के समुद्रों का उल्लेख है।” 

भारतीयों द्वारा अंग्रेजी शिक्षा को स्लेच्छों की भाषा मानकर नापसन्द किये जाने 
वाले तके का उत्तर देते हुए उसने कहा कि इंग्लैंड का यह कतंव्य है कि वह भारतीयों को 
उनके लिए हितकर वस्तुआ्रों का ज्ञान कराये। यह वात निविवाद है कि भारतीय अंग्रेजी 
भाषा को वहुत पसन्द करते हैं। उन्हें भ्ररवी भौर संस्कृत पढ़ना विल्कुल पसन्द नहीं है । 
यह इस वात से स्पष्ट है कि “भारतीय पैसा खर्चे करके अंग्रेजी पढ़ना चाहते हैं, किन्तु 
हमारे विशाल साम्राज्य में एक भी भारतीय छात्र ऐसा नहीं है जो बिना छात्रवृत्ति लिये 
संस्कृत या भ्ररवी भाषा को पढ़ने को तैयार हो ।” हमारी कमेटी ने एक लाख रुपये से 
अधिक की अ्रवी और संस्कृत की पुस्तक छापी हैं, किन्तु इनको कोई खरीदने वाला नहीं 
है। शायद इनकी एक भी प्रति की विक्री कभी नहीं होती है। इन भाषाओं की २३ हजार 
पुस्तक समिति के गोदामों में सड़ रही हैं। प्रति वर्ष २० हजार रुपये नया कूड़ा खरीदने में 
व्यय किये जाते हैं। पिछले तीन वर्षों में इस श्रकार ६० हजार रुपया व्यय किया गया, 
किन्तु इन तीन वर्षो में अर॒वी झौर संस्कृत के प्रन्थों की बिक्री से एक हजार रुपये की भी 
आमदनी नहीं हुई है । इसी अ्रवधि में स्कूल वुक सोसायटी ने अंग्रेजी की सात-भ्राठ हजार 
पुस्तकें और न केवल उसके विक्री से भ्रपना भुद्रण व्यय निकाला है, अपितु इनके छापने 
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पर लगाई अपनी पूँजी पर २० प्रतिशत का मुनाफा प्राप्त किया है। 

संस्कृत श्रौर अरवी भाषाश्रों के अ्रध्ययतत के लिए यह तक किया जाता था कि 
इनमें लिखित ग्रन्थों में हिन्दुओं तथा मुसलमानों के उत्तराधिकार, दायभाग, सम्पत्ति के 
बेटवारे भ्रादि के कानूनों का विस्तृत वर्णन है। हिन्दुओं और मुसलमानों के साम्पत्तिक 
तथा जमीन-जायदाद के ऋगड़ों के समाधान के लिए इन ग्रन्थों का अध्ययन आवश्यक है। 
मेकॉले ने इस तक का उत्तर देते हुए कहा कि संस्कृत तथा अ्रवी ग्रन्थों के श्राधार पर 
अंग्रेजी भाषा में हिन्दुओं तथा मुसलमानों के कानूनों की पृथक-प॒थक्‌ सहिताएँ तैयार करवा 
देनी चाहिए, ताकि इनके भ्राघार पर अंग्रेज जज ऐसे मामलों का निर्णय करें । ऐसा हो जाने 
पर संस्कृत और भ्रवी के अध्ययन की कोई आवश्यकता नहीं रहेगी। अपने नोट के अन्त 
में उसने बड़े प्रवल शब्दों में इस वात पर वल दिया कि संस्कृत तथा अरबवी-फारसी को 
पढ़ाने वाली वर्तमान संस्थाओं को तुरन्त' वन्द कर देना चाहिए।* 

मेकॉले ने ्रपना' यह नोट स्वयमेव गवर्नर जनरल के तत्कालीन निवासस्थान 
बेरकपुर में जाकर लार्ड विलियम बैंटिक को वैयक्तिक रूप से प्रस्तुत किया। बैंटिक ने 
इसे कार्यकारिणी परिषद्‌ में प्रस्तुत करने का श्रादेश देते हुए शिक्षा समिति के सचिव श्री 
प्रिन्सेप को भेज दिया। सचिव ते इसे नियमानुसार सदस्यों की सूचना और टिप्पणी के लिए 
वितरित किया । जब किसी सदस्य ने इस पर कोई टिप्पणी नहीं की तो सचिव ने इसमें 
दिये प्रस्ताव के अनुसार तुरन्त बन्द की जाने वाली संस्क्ृत तथा अरबी की शिक्षा-संस्थाओं 
का विस्तृत विवरण देते हुए एक नोट परिषद्‌ की स्वीकृति पाने के लिए तैयार किया | जब 
यह सदस्यों को भेजा गया तो इसकी रिपोर्ट गुप्त न रह सकी । कलककत्ते में शोर मच गया 
कि सरकार अरबी मदरसे और संस्कृत कॉलिज को बन्द करना चाहती है। तीन दिन के 
भीतर ३० हजार व्यक्तियों के हस्ताक्षर से मदरसा' वन्द करने के विरोध में एक झ्रावेदन- 
पत्र गव्तर जनरल के पास पहुँच गया। हिन्दुओं की ओर से भी संस्क्ृत कॉलिज बन्द न 
करने का प्रार्थना-पत्र दिया गया । 

उस समय इस वारे में इतनी जबरदस्त हलचल मची और ऐसा प्रबल आन्दोलन 
हुआ कि सरकार को मैकॉले के प्रस्तावानुसार इन संस्थाओं को वन्द करने के निर्णय को 
रह करना पड़ा। इस विषय में प्रिन्सेप ने लिखा है कि “उस समय मेकॉले का यह विचार 
था कि मुसलमानों तथा हिन्दुओं में इस आन्दोलन को भड़काने के पीछे मेरा हाथ है। 
उसने कलकत्ता' मदरसे के प्रिन्सिपल को बुलाया और एक दुभाषिये तथा कम्पनी के तरुण 
कर्मंचारी जॉन कैलविन की सहायता से इस वात का पता लगाना चाहा कि उसे यह सूचना' 
किस स्रोत से मिली। उसे यह सन्‍्देह था कि प्रिन्सेप के कार्यालय से उसे यह बात' पता 
लगी है, किन्तु प्रिन्सिपल ने स्पष्ट रूप से इस बात से इत्कार किया और इसके बाद जब वह 
मेरे पास आया तो मैंने उससे यह पूछा कि उसे यह सूचना कैसे मिली तो उसने यह उत्तर 
दिया कि जब मैकॉले ने अ्रपता नोट बैं टिक को दिया था, उस समय जॉन कैलविन बे रकपुर 
में था और उसे इस बात से अपने पक्ष की विजय पर इतनी प्रसन्नता हुई कि वह उसे नहीं 
छिपा' सका और यह गुप्त रहस्य कैलविन द्वारा प्रकट हो गया। 
१. मेकॉले के मूल नोट के लिए देखिये सजूमदार, पूर्वोक्त पुस्तक । अ्दको 
२. सेयद नूरुल्ला तथा जे० पी० नायक, ए हिस्टरी ऑफ एजुकेशन इन इण्डिया, 

पु० १३८। 
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गवर्नर जनरल की कार्यकारिणी में यह विषय आने पर मेकॉले और भ्िन्‍्सेप में 
पुनः इस विषय पर उम्र विवाद हुआ; किल्तु बैंटिक ने मेंकॉले के पक्ष का समर्थव किया। , 
झ्त्त में ७ मार्च, १८३४५ को इस विषय में परिषद्‌ का जो निर्णय सरकारी प्रस्ताव के रूप 
में प्रकाशित किया गया, उसमें यह कहा गया था कि “ब्रिटिश सरकार का महान्‌ उद्देश्य 
भारत के निवासियों में यूरोप के साहित्य और विज्ञान को बढ़ावा देना होना चाहिए और 
शिक्षा देने के उद्देश्य से व्यय की जाने वाली सारी घनराशि का सर्वोत्तम उपयोग यह होगा 
कि उसे केवल अंग्रेजी शिक्षा पर लगाया जाय।” किन्तु इसके साथ ही भारतीयों के 
आन्दोलन को शान्त करने की दृष्टि से इस प्रस्ताव में यह घोषणा भी को गई कि संस्कृत 
और अरबी की शिक्षा देने वाले किसी भी विद्यालय या महाविद्यालय को बन्द करने का 
सरकार का कोई इरादा नहीं है। भ्रवतक जिन छात्रों को इन भाषाओं का भ्रध्ययन करने 
के लिए छात्रवृत्तियाँ मिल रही हैं, वे मिलती रहेंगी; किन्तु भविष्य में इन संस्थाओं में 
प्रवेश करने वाले छात्रों को कोई छात्रवत्ति न मिलेगी और न ही पौरस्त्य भाषाओं के ग्रन्थों 
को प्रकाशित करने पर कोई व्यय किया जायेगा। 

इस प्रकार बैंटिक के उपर्युक्त निर्णय से अंग्रेजी को सरकारी शिक्षा-संस्थाओं में 
शिक्षा का माध्यम मान लिया गया। किन्तु यह इतना क्रान्तिकारी परिवर्तेन था कि 
कम्पनी के संचालकों ने श्रगले छः वर्ष तक इस प्रस्ताव पर अपनी स्वीकृति नहीं दी । भारत 
में इस प्रस्ताव का विरोध न केवल साधारण जनता ने किया, अपितु एशियाटिक सोसायटी 
ने भी इसके प्रतिवाद में एक आवेदन-पत्र सरकार को भेजा। कम्पनी के संचालकों को 
रॉयल एशियाटिक सोसायटी का भी इस विषय में एक विरोध-पत्र मिला। अतः कम्पनी 
के संचालक काफी समय तक इस प्रस्ताव पर अ्रपनी स्वीकृति और सहमति प्रदान करने 
में हिंचकिचाते रहे। अन्त में गवनर जनरल आकलेण्ड ने २४ नवम्बर, १८३६ के पत्र में 
इस विवाद को शान्त करने के लिए कुछ नये प्रस्ताव रखे । इसमें दोनों पक्षों के प्रमुख मुद्दों 
को स्वीकार करते हुए एक नयी योजना तैयार की गईं थी। इस समय तक पौरस्त्यवादी 
पक्ष इस वात को श्रच्छी तरह समभ चुका था कि अंग्रेजी भाषा की शिक्षा के प्रवल प्रवाह 
को देर तक नहीं रोका जा सकता है, अतः उन्होंने इसे स्वीकार करते हुए अपनी माँगों को 
घटा दिया। अब उन्होंने भ्ग्रेजी भाषा को शिक्षा, का माध्यम बनाने का विरोध छोड़ दिया 
और केवल दो माँगों पर ही वल दिया | पहली माँग, संस्कृत और फारसी की शिक्षा देने 
वाली संस्थाश्रों को बन्द न करना और दूसरी माँग, महत्त्वपूर्ण पौरस्त्य ग्रन्थों के प्रका- 
शन के लिए कुछ घनराशि की व्यवस्था करनी थी। ग्राकल॑ण्ड ने ये दोनों माँगें स्वीकार 
कर लीं और इसके साथ ही अंग्रेजी भाषा के और शिक्षा के प्रचार के लिए एक लाख रुपये 
की राशि की व्यवस्था की । इससे दोनों पक्ष सन्तुष्ट हो गये ओर गवनेर जनरल श्राकलेण्ड 
ने कम्पनी के संचालकों को यह शुभ सूचना दी कि श्रव भाषा-विषयक विवाद उपर्युक्त 
समभौते से समाप्त हो गया है। श्रत्ततोगत्वा इस योजना पर संचालकों ने २० जनवरी, 
पक १ के एक पत्र में अपनी स्वीकृति भेजी और भारत में शिक्षा का माध्यम अंग्रेजी 
बनी । 

मैकॉले का सूल्यांकन--प्रायः मैकॉले को भारत में उपर्युक्त नोट लिखने एवं 
ग्रंश्नेजी भाषा का प्रवल समर्थन करने के कारण भारत की प्रगति का' पथ-प्रदर्शक और 
अग्रणी माना जाता है। मैकॉले का यह मुल्यांकन॑ं उसके नोट की तरह अतिरंजित भौर 


न. 
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उन्नीसवीं शताब्दी के पूर्वाद्ध में शिक्षा की दशा ह ९& 


झतिशयोक्तिपूर्ण है। पहले बताया जा चुका है कि मंकॉले के नोट से ११ वर्ष पूर्व जेम्स 
मिल ने भारत में प्राचीन भाषाशरों के भ्रध्यापन की आलोचना की थी। बैंटिक शिक्षा में 
सुधार के लिए पहले से ही कटिवद्ध था, मंकॉले के नोट से उसे पहले से निर्धारित अपना 
निर्णय करने में सुविधा हो गयी । अतः अंग्रेजी को शिक्षा का माध्यम बनाने का समूचा श्रेय 
मंकॉले को देना ठीक नहीं है। उससे पहले उपयोगिताबादी विचारक तथा भारत में 
इंजील का प्रसार करने के उग्र समर्थक मिशनरी इसके लिए प्रवल आन्दोलन कर रहे 
थे। भ्रत:ः डा० रमेशचन्द्र मजूमदार का यह कथन सत्य है --“काफी लम्बे समय से ऐति- 
हासिक सामान्य रूप से यह मानते रहे हैं कि मैकॉले के नोट ने शिक्षा के माध्यम के रूप 
में भ्रग्रेजी भाषा का उपयोग आरम्भ करने के फैसले पर निर्णयात्मक प्रभाव डाला। 
किन्तु मेकॉले के भारत में आने से पहले ही इस विषय में अनुकूल भूमि तैयार की जा 
चुकी थी | यह ऐतिहासिक प्रक्रिया बड़े लम्बे समय से चल रही थी और इसका प्रधान 
कारण उपयोगितावादी तथा इंजीलप्रसार की विचारघारायें थीं ।”* 
इस प्रसंग में यह उल्लेखनीय है कि मंकॉले का नोट उसके एकांगी संकीर्ण दृष्टि- 
कोण, शब्दाडम्बरपूर्ण अलंकृत शैली, जातीय अहंकार और घोर अज्ञान का उत्कृष्ट 
उदाहरण है। उसने अंग्रेजी साहित्य के साथ संस्कृत तथा अरबी के वाहमय की तुलना 
करते हुए उसकी जो खिलल्‍ली उड़ायी है, वह न केवल विजेता जाति में पाये जाने वाले 
दर्प भर गये की भावना से परिपूर्ण है, अपितु यह भी सूचित करता है कि उसने पूर्वी 
भाषाओं का कोई ज्ञान न होने पर उनको हेय ठहराने का कितना बड़ा दुस्साहस किया 
था। निष्पक्ष ज्ञिटिश लेखक भी मेकॉले के नोट की इन च्ुटियों को स्वीकार करने लगे हैं ।* 
फिर भी हमें यह मानना पड़ेगा कि भारत पर मैकॉले के नोट का जबर्दस्त प्रभाव पड़ा 
उपयुक्त निर्णय के बाद भारत में अंग्रेजी शिक्षा का प्रचार और प्रसार बड़ी तेजी 
से होने लगा। १८३४५ से पहले कलकत्ता में भ्रग्ेजी पढ़ाने वाले स्कूलों की संख्या २५ से भी 
कम थी। किन्तु सरकार द्वारा अंग्रेजी स्कूलों को प्रोत्साहन देने के एक वर्ष वाद १८३६ 
मेकॉले के कथनानुसार केवल एक शहर के स्कूल में पढ़ने वाले छात्रों की संख्या १४०० 
हो गयी ।* भारत पर इसके अच्छे भौर बुरे, दोनों तरह के प्रभाव पड़े । इसके अच्छे प्रभावों 
में उल्लेखतीय हैं--भारत का विदेशों के साथ सम्परक्त होना, नवजागरण, उनन्‍नीसवीं 
शताब्दी के धर्म सुधार आन्दोलन, राष्ट्रीयता, एकता, स्वतन्त्रता और समानता की 
भावनाओं का विकास, प्रतिनिधि संस्थाओ्रों की माँग, राष्ट्रीय आन्दोलन का प्रादुर्भाव, 
प्रमाणवाद के स्थान बुद्धिवाद की प्रवृत्ति का प्रवल होना, पुरानी प्रथाओं में संशोधन का 
माँग, रूढ़िवाद को चुनौती देना, घामिक तथा सामाजिक क्षेत्र में समयानुकूल सुधार की 
भावना । किन्तु इसके साथ ही अंग्रेजी शिक्षा के कुछ प्रमुख दुष्प्रभाव थे-- पश्चिम का 
अन्धानुकरण, भारतीय संस्कृति तथा सभ्यता को हीन और हेय समझना, मानसिक _ 
पराधीनता, आत्मविश्वास खोना, अपनी भाषा, संस्कृति, धर्म और सभ्यता को तिलांजलि 
देता और ईसाई बनना । एक पश्चिमी लेखक झोमेली ने इनका उल्लेख करते हुए लिखा 


2 
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२: साइकेल एडवर्ड्स, ए हिस्टरी झ्रॉफू इण्डिया, पृ० २६० । 
३. सजूमदार, ब्रिटिश पेरामाउन्सी, पृ० ३३ । 


१०० झ्रायंसमाज का इतिहास 
है कि “इस समय अनेक भारतीय पश्चिमी सभ्यता की चकाचौंध से इतना श्रधिक प्रभावित 
हुए कि वे इसे अपनी सभ्यता से अच्छा समभने लगे। कुछ व्यक्ति इससे इतने मुग्ध हुए 
कि वे पश्चिमी सभ्यता को बड़े उत्साह से ग्रहण करने लगे और उसका अ्रन्घानुकरण करने 
लगे । कुछ व्यक्ति ईसाई हो गये । वे भारत की सामाजिक और धार्मिक संस्थाओं को 
मिकम्मा और बेकार घोषित करने लग गये और उन्होंने राष्ट्रीय जीवन को नये आधार 
पर स्थापित करने का प्रयास किया।”' 

हिन्दू धर्म पर अंग्रेजी शिक्षा के कुप्रभाव--अंग्रेजी शिक्षा का सबसे बुरा प्रभाव 
हिन्दू घर्मं पर पड़ा । मिशनरियों का अंग्रेजी शिक्षा देने का एकमात्र उद्देश्य भारतीयों 
को ईसाई बनाना था। यह वात पहले ग्राण्ट तथा डफ.के.विचारों...का उल्लेख करते. हुए 
स्पष्ठ की जा चुकी है। मंकॉले का भी..यही विचार-था। उसकी यह कल्पना थी कि 
उसकी शिक्षा पद्धति से श्रगले तीन दशकों में सब बंगाली ईसाई हो जाएँगे। उसने अपने 
पिता को एक पत्र में लिखा था---.“मेरा यह दृढ़ विश्वास है कि यदि शिक्षा की हमारी 
योजना को क्रियान्वित किया गया तो बंगाल में तीस वर्ष बाद कुलीन एवं सम्भ्रान्त 
श्रेणियों में एक भी मूर्तिपुजक (हिन्दू) नहीं रहेगा । यह ईसाइयत के प्रचार का कोई भी 
प्रयास किये बिना सम्पन्न होगा।* यद्यपि मकॉले की यह भविष्यवाणी पूरी नहीं हुई, 
फिर भी १६वीं शताब्दी के पूर्वाद्ध में ऐसी परिस्थितियाँ उत्पत्त हो गयी थीं कि उनमें इस 
भविष्यवाणी के मिथ्या होने की सम्भावना वहुत कम थी। अंग्रेजी शिक्षा का प्रचार 
प्रधान रूप से मिशनरी स्कूल कर रहे थे और उनका प्रधान उद्देश्य भारत को ईसाई 
बनाना था । 

अंग्रेजी शिक्षा नवयुवकों पर कितना गहरा और कसा प्रभाव डाल रही थी, 
. यह वात बंगाली पत्र-पत्रिकाओं में ६ नवम्बर, १८३० से २२ अवतूबर, १८३१ तक की 
अवधि में छपे हुए झाठ पन्नों से प्रतीत होती है। ये पत्र कलकत्ता के हिन्दू कॉलिज में 
अंग्रेजी शिक्षा प्राप्त करने वाले छात्रों के अभिभावकों ने लिखे हैं । इनमें इस वात पर 
दुःख प्रकट किया है कि इस कॉलिज में पढ़ने वाले विद्यार्थी किस प्रकार अपने परम्प रा- 
गत हिन्दू धर्म के श्राचार-विचार को तिलांजलि दे रहे हैं। एक अभिभावक ने यह शिकायत, 
की कि “हिन्दू कॉलिज में पढ़ते वाले उसके बालक ने पुरानी पोशाक और प्रम्प्राओं का 
प्रित्याग कर दिया है। वह अंग्रेजी ढंग-का जूता .पहनता है, गले में माला नहीं घारण 
करता है, वगर स्नान किये खाना खा लेता. है 77 एक दूसरे भ्भिभावक ने यह शिकायत 
की थी कि उसका लड़का कालीघाट के मन्दिर में काली देवी के सामने साष्ठांग प्रणाम 
नहीं करता है, प्रत्युत उसे सम्बोधित करते हुए “गुडमानिग मंडम' कहता है। इसी तरह 
भ्रन्य संरक्षकों ने अपने बच्चों के नास्तिक विचारों की तथा अंग्रेजी वेषभूषा का भ्रनुसरण 
करने की शिकायत की ।* अंग्रेजी शिक्षा पाने वाले नवयुवकों में पश्चिम का भ्रन्धानुक रण 
करने तथा भारतीय संस्कृति को हेय समभने की भावना बढ़ रही थी | 

इससे भी अ्रधिक गम्भीर चिन्ता की वात यह थी कि अ्रंग्रेजी पढ़े-लिखे छात्र 


१. वही पुस्तक, पृ० ६५ । 
२. मसमूमदार, ब्रिटिश प्‌ रामाउन्सी, भाग २, पु० ३६। 
डे वही, प्‌० ६० | 


उन्‍्नीसवीं शताब्दी के पूर्वाद्ध में शिक्षा की दशा १०१ 


पुरानी घामिक भर सामाजिक पद्धतियों को चुनौती देने लगे थे और हिन्दू विचारों को 
गहरा आधात पहुँचने वाली वातों को निस्संकोच भाव से करने लगे थे । मद्यपान और 
गोमांस भक्षण उनके लिए सभ्यता का प्रतीक और. गौरवपूर्ण कार्य बन गये। सुप्रसिद्ध 
महायोगी प्ररविज्द घोष के नाना राजनारायण बसु हिन्दू कॉलिज में अपने सहपाड़ियों के 
साथ गोमांस खाने और मद्यपान करने में. गवे अनुभव करते थे। उन्होंने इतना अधिक 
मद्यपात किया कि बीमार हो जाने के कारण उन्हें १८४४ में हिन्दू कॉलिज की पढ़ाई 
छोड़नी पड़ी । 
इस समय ईसाई मिशनरियों ने अपने स्कूलों के माध्यम से हिन्दुओं को ईसाई 
बनाने का पुरा प्रयास किया। पहले यह वताया जा चुका है कि डफ की नीति ब्राह्मण 
आदि उच्च वर्णो के लोगों को ईसाई बनाने की नीति थी और इसके परिणामस्वरूप कई 
सुश्नस्िद्ध भारतीय ईसाई बने। इनमें कुछ उल्लेखनीय नाम हैं --कृष्णमोहन बनर्जी 
(१८१३-१८८५), लालविहारी दे (१८२६-१८ ६४), सुप्रसिद्ध कवयित्री तोरुदत्त के 
पिता गोविन्द दत्त । इस समय हिन्दू घ्मं की मौलिक शिक्षाओं से सुपरिचित न होने के 
कारण, मिशनरियों के प्रभाव में अ्ाकर हिन्दू किस प्रकार पुरानी परम्पराश्रों का परित्याग 
कर रहे थे, यह निम्नलिखित घटनाओं से स्पष्ट हो जायेगा। 
उन दिनों मिशनरी प्रचारक हिन्दू घर्मं के जातिवाद के सिद्धान्त पर बड़े प्रबल 
भ्ाक्षेप कर रहे थे । उनके प्रचार से प्रभावित होकर कलकत्ता के कुछ नवयुवकों ने एक 
विलक्षण ऋन्तिकारी ढंग से हिन्दू धर्म का कलंक और अभिशाप बताई जाने वाली 
जाति-अ्रथा का उन्मूलन करने के लिए एक ऐसा श्रनोखा तथा भीषण कदम उठाने का 
निश्चय किया जिससे यह प्रथा बिल्कुल नष्ट हो जाय । ये नवयुवक एक कुलीन ब्राह्मण 
बावू कष्णमोहन बनर्जी के घर पर एकत्र हुए। वहाँ घर में उन्होंने न केवल स्वयेन 
गोमांस पकाकर खाया, भ्रपितु पड़ोसियों को भी इसकी सूचना दी और आसपास रहने 
वाले ब्राह्मणों के घरों में कच्चा-पक्का गोमांस फेंका और यह घोषणा की कि उन्होंने 
कलकत्ता के सभी ब्राह्मणों को इस प्रकार जातिप्रष्ठट कर दिया है-और अब हिन्दू 
समाज में जाति-प्रथा समाप्त हो गयी है ।* इससे समूचे कलकत्ता में बड़ी हलचल मच 
गयी। हिन्दू धर्मे के सभी बड़े नेताओं ने इन ऋान्तिकारी सुधारकों का डटकर विरोध 
किया। इस घटना के समय यद्यपि क्ृष्णमोहन बैनर्जी घर पर उपस्थित नहीं थे, फिर भी 
कट्टरपंथी हिन्दू उनके पीछे पड़ गये । उन्हें जाति से बहिष्कृत कर घर से निष्कासित 
किया गया। इस घटना से स्पष्ट है कि इस समय शिक्षित भारतीय हिन्दू धर्म के प्रति 
विद्रोह करने के लिए किस हद तक आमादा हो गये थे । 
इसी समय पश्चिमी भारत में जान विल्सन और जाज॑ बावेन बम्बई प्रान्त में 
इंग्लिश स्कूल स्थापित करके इनके माध्यम से कुछ धनी पारसियों को ईसाई बनाने सें 
सफल हुए। इससे वहाँ ईसाइयों के प्रति बड़ा रोष और असन्‍्तोष उत्पन्त हुआ। यह 
नारायण शेषाद्वि के ईसाई बतने से श्रधिक उम्र हुआ । कुछ समय बाद इसके १२ वर्षीय 
भाई श्रीपाद ने भी ईसाइयत स्वीकार करने की घोषणा की। उसने विरोधीजनों को 


१. पी० थासस, क्रिश्चियल्स एण्ड क्रिश्चियेनिटी इन इण्डिया एण्ड पाकिस्तान, जा 
एलन, लन्दन, १६५४, पृ० १६०-६१। 


१०२ आर्यंसमाज का इतिहास 

चिढ़ाने के लिए गोमांस खाया और हिन्दुओं ने उसे जाति से बहिष्कृत कर दिया ।' 
उपर्युक्त विवरण से स्पष्ट है कि जिस समय मह॒षि दयान॒त्द ने उल्नीसवीं शताब्की 

के उत्तराड्ध में कार्यक्षेत्र में प्रवेश किया, उस समय हमारे देश की भ्रधिकांश शिक्षणु- 


; न कब्ए+ न 


संत्याएं मिगनररियों दा चलाई जा रही थीं। 'इनका प्रधान उद्देश्य शिक्षा के माध्यम से 


#दनाओ! 


आरतीयों को ईसाई बनाने का था । इस कार्म में उनको जो सफलता मिल रही थी, उससे 
वे यह समझे लगे थे कि शीघ्र ही वे हिन्दू समाज को ईसाई समाज के रूप में परिणत 
कर सकेंगे। मैकॉले ने २० वर्ष में बंगालियों के ईसाई बनने की भविष्यवाणी की थी। 
ऐसा प्रतीत होता बा कि इंसाइयत का अ्रजगर समूचे हिन्हू समाज को निगल लेगा। 
महषि दयानत्द तथा झ्रार्यसमाज ने मिशनरियों और उनके स्कूलों द्वारा हिन्दू 
जाति के सर्वेनाश के भीषण भय को भली-भांति अनुभव किया तथा ईसाई स्कूलों के श्रचार 
का प्रतिरोध करने के लिए अपनी शिक्षा-संस्थाएँ स्थापित कीं । इनमें पढ़ने वाले छात्र 
मिशनरियों के प्रभाव में नहीं आ सकते थे, क्योंकि इन्हें वचपन से ही भारतीय संस्कृति 
और सभ्यता की गम्भीर तथा सर्वांगीण शिक्षा दी जाती थी। इन्होंने भारत को ईसाई 
बनाने की मिशनरियों की मधुर आशाओं पर तुषारपात 'ही नहीं किया, अपितु उनकी 


योजनाओं पर कुठाराधात भी किया। 


१. वही। 


शिक्षा के क्षेत्र में आयंसमाज का प्रवेश १११ 


सकता है । गुरुकुल द्वारा भ्रनेक काव्यों तथा मनुस्मृति प्रादि के संशोधित संस्करण भी 
प्रकाशित किए गए थे | ब्रह्मचारियों का रहन-सहन बहुत सादा तथा जीवंन तपस्यामय 
था | उनके सिर और पर नंगे रहते थे, और शहरों के दूषित वातावरण के प्रभाव से उन्हें 
मुक्त रखा जाता था । 

पर गुरुकुलों का यह रूप देर तक कायम नहीं रह सका। आदर्श और यथार्थ में 
प्रायः भेद रहता है। क्रियात्मकता तथा सांसारिक आवश्यकताओं को दृष्टि में रखकर 
यह वांछनीय समझा गया, कि उनकी पाठविधि में ऐसे परिवर्तत किए जाएँ, जिनसे कि 
आ्राष ग्रन्थों की तुलना में आधुनिक ज्ञान-विज्ञान की पढ़ाई को अ्रधिक महत्त्व प्राप्त हो, 
और उनका पाठ्यक्रम प्रायः वैसा ही हो जाए जेसाकि सरकार द्वारा मान्यता प्राप्त 
शिक्षणालयों का है। गुरुकुलों के रहव-सहन तथा अनुशासन में भी परिवर्तेन किए गए, 
जिसके परिणामस्वरूप ब्रह्मचारियों के अपने माता-माता के साथ सम्पक में -निरन्तर 
वृद्धि होने लगी। अवकाश के दिनों में उन्हें घर जाने की अ्रनुमति भी दी जाने लगी, और 
उनसे यह छिपा नहीं रहा कि उनका जन्म किस जाति या कुल में हुआ है, और उनके 
परिवार की सामाजिक व आर्थिक स्थिति क्या है। समता की जो भावना महर्षि द्वारा 
प्रतिपादित शिक्षा पद्धति का आधारभूत तत्त्व है, इस दशा में उसे प्रयुक्त कर सकना 
गुरुकुलों के लिए सम्भव नहीं रहा । 

श्रू में गुरुकुलों की श्रपनी पाठविधि थी, अपनी स्व॒तन्त्र परीक्षाएँ थीं, और 
उत द्वारा अपनी ही उपाधियाँ प्रदान की जाती थीं । गुरुकुलों के संचालक इस वात की 
आवश्यकता नहीं समभते थे, कि अपनी परीक्षाओं और उपाधियों के लिए सरकार से 
मान्यता प्राप्त कराने का प्रयत्न करें, या अपने विद्याथियों को सरकारी परीक्षाओं में 
बठने की अ्रनुमति दें । इससे गुरुकुलों के विद्याथियों व स्वातकों को अनेकविध कठिनाइयों 
का सामना अवश्य करना पड़ता था, सर्विस प्राप्त कर सकने में उन्हें बहुत कठिनाई 
होती थी और अपनी योग्यता के अनुरूप कार्य प्राप्त कर सकना उत्तके लिए सुगम 
नहीं होता था। पर उन्हें इसकी परवाह नहीं थी, क्योंकि महर्षि द्वारा प्रतिपादित शिक्षा- 
पद्धति में उनकी आस्था थी और सरकारी शिक्षण-संस्थाओं की पाठविधि को वे भारत 
. के लिए उपयुक्त नहीं मानते थे । पर स्व॒राज्य (१६४७) के पश्चात्‌ इस दशा में परि- 
वतन श्राने लगा। गुरुकुलों के संचालक यह अनुभंव करने लगे, कि अ्रब उन्हें स्व॒राज्य 
सरकार से सहयोग की नीति वरतने में कोई संकोच नहीं करना चाहिये, श्रपनी परीक्षाश्रों 
और उपाधियों के लिए सरकार से मान्यता प्राप्त करवानी चाहिये और इस वात में भी 
कोई हानि नहीं है कि अपने विद्याथियों को सरकारी परीक्षाप्रों में बैठने और सरकारी 
उपाधियाँ प्राप्त करने के अवसर प्रदान कराये जाएँ। स्वराज्य से पहले भी यह विचार 
विकसित होने लगा था, कि गुरुकुल शिक्षा-प्रणाली का प्रधान आधारभूत तत्त्व आश्रस- 
व्यवस्था है, पाठविधि का उसमें विशेष महत्त्व नहीं है। ऐसे गुरुकुल भी हो सकते हैं, 
जिनकी पाठविधि वही हो जो सरकारी शिक्षणालयों की है, पर जिनमें विद्याथियों के लिए 
छात्रांवास में ब्रह्मचमंपूर्वक अनूशासित जीवन विताने की पूरी व्यवस्था हो । स्व॒राज्य के 
पश्चात्‌ यह विचार बल पकड़ने लगा, और सूपा, सोनगढ़, डोरली आदि के कितने ही 
गुरुकुलों ने सरकारी पाठविधि को लागू करना प्रारम्भ कर दिया। आश्चम-पद्धति को 
इन्होंने श्रवश्य कायम रखा, पर प्राठविधि वही अपना ली जो सरकार द्वारा स्वीकृत थी 


११5 ' ग्रार्यससाज का इतिहास 


और सरकारी शिक्षणालयों में प्रयुकतत होती थी। हे शक 
गुरुकुल काँगड़ी के स्वरूप में भी स्व॒राज्य के पश्चात्‌ महत्त्वपूर्ण न-हुए । 
पहले उसकी विद्यालंकार झादि उपाधियों को सरकार द्वारा बी० ९० के समकक्ष स्वीकृत 
कराया गया और फिर उसे एक पृथक्‌ यूनिवर्सिटी बनाने का प्रयत्न किया गया । काँगड़ी 
गुर्कुल एक चार्ट यूनिवर्सिटी तो नहीं बन सका, पर विश्वविद्यालय अनुदान आयोग 
(यूनिवर्सिटी ग्राण्ट कमीशन) ते उसकी यूनिवर्सिटी की स्थिति स्वीकार कर ली। ईस 
समय से गुरुकुल काँगड़ी द्वारा विद्यावाचस्पत्ति के वजाय एम० ए० की उपाधि दी जाने 
लगी, और उसके विज्ञान विभाग की उपाधि भी विद्यालंकार के स्थान पर वी० एस-सी० 
की हो गई। ग्रुरुकुल काँगड़ी में ऐसे विद्यार्थी भी प्रविष्ट किए जाने लगे, जिनका न 
वेदारम्भ संस्कार हुआ था और न उपनयन | उनके लिए छात्रावास में रहकर ब्रह्मचये- 
पूर्वक अनुशासित जीवन बिताने की आवश्यकता भी नहीं रही । इस प्रकार गुरुकुल 
काँगड़ी का स्वरूप आमूलचूल परिवर्तित हो गया, भर वह पुरानी पद्धति का आरण्यक- 
आश्रम ने रहकर प्राय: सरकारी शिक्षणालयों के सदृश हो गया। 
गुरुकुल वृन्दावन भौर गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर आदि अनेक गुरुकुलों 
द्वारा दी जाने वाली उपाधियों को भी सरकार द्वारा मान्यता प्रदान कर दी गई, और 
साथ ही अनेक गुरुकुलों के संचालकों ने अपने विद्यार्थियों को यह्‌ अनुमति भी दे दी कि 
वे गुरुकुलों में शिक्षा प्राव्त करते हुए सरकारी परीक्षाएँ भी दे सकें । आशिक समस्या से 
विवश होंकर वहुसंख्यक गुरुकुलों में भोजन-वस्त्र आदि के लिए नियमित रूप से शुल्क 
लिया जाने लगा, और शुल्क की मात्रा अधिक न होने पाये, इस दृष्टि से यह व्यवस्था 
कर दी गई, कि घी और दूब का व्यप विद्यार्थी अपने सामथ्यं के अनुसार पृथक्‌ दिया 
करें, या स्वयं अपने लिए दूध खरीद लिया करें और घी अपने घरों से ले झ्राया करें। 
इस व्यवस्था के परिणामस्वरूप विद्यार्थियों के भोजन व रहन-सहन में भिन्‍नता भरा जाना 
स्वाभाविक था। ह 
समय की आवश्यकता तथा स्नातकों की आजीविका की समस्या को दृष्टि में रख 
कर बहुसंख्यक गुरुकुलों ने अपनी पाठविधि को भी परिवर्तित कर लिया। पर कुछ गुरु- 
कुल ऐसे भी रहे, जिन्होंने आर्ष पाठविधि पर दृढ़ रहने का निश्चय किया, और मह॒थि 
दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित पठन-पाठन विधि का अनुसरण करते रहना श्रेयस्कर 
समभा । भज्भर (हरयाणा) का आर्ष गुरुकुल विद्यापीठ और एटा का आर्ष गुरुकुल इस 
प्रकार के गुरुकुलों में महत्त्वपूर्ण स्थान रखते हैं। वालकों के गुरुकुलों के सामन बालिकाओं 
के गुरुकुल भी अनेक प्रकार के हैं। कन्या ग्रुरुकुल देहरादून में जहाँ गुरुकुल काँगड़ी विश्व- 
विद्यालय की पाठविधि का अ्रनुसरण किया जाता है, वहाँ कन्या गुरुकुल नरेला तथा 
जिनमें सरकारी शिक्षणालयों के पाठ्यक्रम को ही प्रयोग में लाया जाता है। 
इस प्रकार वर्तमान समय के ग्रुरुकुलों को निम्नलिखित वर्गों में विभक्त किया जा 
सकता है --(१) गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय हरिद्वार, विश्वविद्यालय अनुदान आयोग 
द्वारा जिसे यूनिवर्सिटी की स्थिति स्वीकृत है। गुरुकुल भैसवाल (हरयाणा) तथा कन्या 
रक्षा ॥ (२) गुरुकुल विश्वविद्यालय वृन्दावन, सरकार ने इसकी 
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यूनिवर्सिटी की स्थिति स्वीकृत नहीं की है, पर इस द्वारा अपनी डिग्रियाँ दी जाती हैं, 
जिन्हें सरकार से मान्यता प्राप्त है। कतिपय अन्य गुरुकुल भी इस विश्वविद्यालय की 
परीक्षाएं दिलाते हैं । (३) श्रीमद्यानन्द झ्रार्ष विद्यापीठ, भज्कर (हरयाणा), गुरुकुल 
भज्मर में स्थित इस विद्यापीठ द्वारा ऐसा पाठ्यक्रम निर्धारित किया गया है, जो महर्षि 
दयानन्द सरस्वती के शिक्षा-विषयक सिद्धान्तों तथा पठन-पाठनविधि के साथ आनुक्ल्य 
रखता है। अभ्रनेक गुरुकुल इस विद्यापीठ के साथ सम्बद्ध हैं। इस विद्यापीठ की परीक्षाओं 
तथा उपाधियों को अनेक सरकारी विश्वविद्यालयों तथा सरकारों द्वारा मान्यता प्राप्त है। 
(४) गुरुकुल महाविद्यालय, ज्वालापुर अपने ढंग की भ्रनुपम शिक्षण-संस्था है, जिसकी 
अपनी पृथक्‌ उपाधियाँ हैं और साथ ही जहाँ के विद्यार्थी सरकारी परीक्षाएँ भी दे सकते 
हैं। (५) गुरुकुल सूपा, गुरुकुल सोनगढ़, कन्या गुरुकुल पोरबन्दर श्रादि कितने ही गुरुकुल 
अब सरकारी पाठ्यक्रम को पूर्णरूप से श्रपना चुके हैं, यद्यपि आ्राश्नम जीवन के रूप में 
गुरुकुल पद्धति की जो मूलभूत विशेषता है, उसका उन्होंने परित्याग नहीं किया है। (६) 
अनेक ग्रुरुकुल ऐसे भी हैं, जिन्हें संसक्षत पाठशाला कहना भ्रधिक उपयुक्त होगा। इनमें 
संस्कृत की प्रथमा, मध्यमा आदि परीक्षाओं की तैयारी करायी जाती है, और इनका 
पाठ्यक्रम वही है जो सम्पूर्णानन्‍्द संस्कृत विश्वविद्यालय, वाराणसी सदृश संस्कृत के 
सरकारी विश्वविद्यालयों द्वारा निर्धारित है। इन्हें गुरुकुल इस दृष्टि से कहा जाता है, 
क्योंकि इनमें विद्याथियों के निवास की समुचित व्यवस्था है, और इनके छात्रावासों में गुरु 
कुलीय दिनचर्या तथा घार्मिक नियमों का सुचारु रूप से पालन किया जाता है। 

न गुरुकुलों की संख्या ग्रधिक है, और न उनमें पढ़ने वाले विद्यार्थी ही अधिक हैं। 
झ्रारय॑ शिक्षण-संस्थाओं की कुल संख्या २,००० के लगभग है, और उनमें शिक्षा प्राप्त 
करने वाले विद्यार्थी लाखों की संख्या में हैं। पर सव गुरुकुलों के कुल विद्याथियों की 
संख्या १० हजार भी नहीं है । इसमें भी बहुसंख्या ऐसे विद्याथियों की है, जो गुरुकुल सूपा 
आदि में सरकारी पाठ्यक्रम के अनुसार शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं। संख्या में अत्यन्त न्यून' 
होने पर भी शिक्षा के क्षेत्र में गुरुकुलों का महत्त्व कम नहीं है। उन द्वारा भारत की शिक्षा 
पद्धति में ऋान्तिकारी परिवर्तन लाने का प्रयत्न किया गया था, जिसकी ओर किसी समय 
न केवल भारत के ही, अपितु अन्य देशों के भी शिक्षाशास्त्री आक्ृष्ट हुए थे। शिक्षा के 
क्षेत्र में गुरुकुल आयंसमाज की एक मौलिक देन थे। पर वे न स्वयं ही समुचित रूप से 
उन्नति कर सके, भर न भारत की शिक्षा पद्धति को ही पर्याप्त रूप से प्रभावित कर सके । 
इसके कारणों पर इस इतिहास में यथास्थान विचार किया जाएगा | यहाँ इतना निर्देश 
कर देना ही पर्याप्त है कि देश और काल की परिस्थितियों के कारण मह॒षि दयानन्द 
सरस्वती के शिक्षा-विषयक मन्तव्यों को क्रियान्वित कर सकने में यद्यपि आयेसमाज अब 
तक सफल नहीं हो सका है, पर उन्हें वह आदणश रूप से स्वीकार अवश्य करता है। यह 
आशा करना अनुचित नहीं है, कि भविष्य में महर्षि की शिक्षा पद्धति अवश्य लोकप्रिय 
होगी, क्योंकि समाज-संगठन को न्याय पर आधारित करने के लिए भी उसका सफलता से 
उपयोग किया जा सकता है। 

दयानन्द एंग्लो-बेविक स्कूल आर कफॉलिज--आयंसमाज की शिक्षण-संस्थाओं में 
डी० ए० वी० स्कूलों ओर कॉलिजों का महत्त्व सबसे अधिक है। इनकी स्थापना का 
भारम्भ महषि दयानन्द सरस्वती के स्मारक रूप में किया गया थां, और इनका उद्देश्य 


११४ आर्यंसमाज का इतिहास 
बेद शास्त्रों के अध्ययन-अध्यापत' तथा मह॒षि के शिक्षा-विषयक मन्तव्यों को क्रियान्वित 
करना निर्धारित किया गया था। पर समय की आवश्यकताओं को दृष्टि में रखकर इनमें, 
उस सामान्य शिक्षा (0थ्ाधावा 6१7०४४०॥) की व्यवस्था की गयी, जिसकी जनता 
में माँग थी। सरकारी तथा क्रिश्चियन शिक्षणालयों में पढ़ने वाले विद्याथियों को अपने 
घ्॒मं तथा संस्कृति का ज्ञात प्राप्त करने का अवसर ब्राप्त नहीं होता था, और वे निरन्तर 
पाश्चात्य प्रभाव में आते जाते थे। संस्कृत आर शार्यभाषा (हिन्दी) की. पढ़ाई की 
उनमें समुचित व्यवस्था नहीं थी, और अपने परम्परागत धर्म का ज्ञान प्राप्त करने का 
तो उनमें प्रश्न ही नहीं था । इस स्थिति में श्रायंसमाज द्वारा जो दयाननद एंग्लो-वैदिक 
शिक्षण-संस्थाएँ स्थापित की गयीं, वे एक अत्यन्त महत्त्वपूर्ण आवश्यकता की पूर्ति करती 
थीं। उनमें संस्कृत और हिन्दी की पढ़ाई का समुचित श्वत्ध था, और घर्मं-शिक्षा की भी 
व्यवस्था थी। स्कूलों व कॉलिजों के साथ छात्रावासों का भी निर्माण किया गया था, 
जिनमें निवास करने वाले विद्यार्थी अनुशासित जीवन व्यतीत करते थे, सन्ध्या-हवन आदि 
धामिक कृत्यों में सम्मिलित होते थे और आरयंसमाजों के साप्ताहिक सत्संगों में भी उप- 
स्थित हुआ करते थे। जो विद्यार्थी छात्रावासों में निवास नहीं करते थे, उन्हें भी भ्रपने 
घ॒र्मं तथा संस्कृति से परिचित होने का अवसर मिलता था। श्रायंसमाज के सम्पके में झाते 
रहने के कारण वे अपने देश की दुर्दशा का भी अनुभव करने लगते थे, और उनमें 
राष्ट्रीयता, देशभक्ति तथा धर्मप्रेम की भावनाएँ भी उदबुद्ध होने लगती थीं। इस दृष्टि से: 
डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाश्रों को “राष्ट्रीय' कहना भी अनुचित नहीं है। उच्नीसवीं सदी 
के अभ्रत्तिम चरण तथा बीसवीं सदी के प्रथम चरण में जिस ढंग के शिक्षणालय सरकार 
तथा क्रिश्चियन मिशनरियों द्वारा भारत में स्थापित थे, उन्तकी तुलना में डी० ए० वी० 
स्कूल और कॉलिज वस्तुतः राष्ट्रीय थे। 
पर दयाननद एंग्लो-बैंदिक शिक्षण-संस्थाओरों का कार्यक्षेत्र केवल सामान्य शिक्षा तक 
ही सीमित नहीं था। उन द्वारा वेद-बेदांगों की उच्च शिक्षा के लिए पूथक्‌ रूप से 
व्यवस्था की गयी, और आयसमाज के कार्य को आगे बढ़ाने तथा वैदिक धर्म के प्रचार के 
लिए उपदेशक तैयार करने पर भी ध्यान दिया गया। शोधकार्य की भी उन्होंने उपेक्षा 
नहीं की, और वेदशास्त्रीं के अनुशीलन तथा शोध के लिए पृथक्‌ विभागों तथा संस्थानों 
की स्थापना की ! वर्तमान समय में डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाओ्रों की संख्या सैकड़ों में 
है, और उनमें लाखों विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं। ये संस्थाएँ पंजाब, हरयाणा, 
दिल्ली, उत्तरप्रदेश, महाराष्ट्र, उड़ीसा, बंगाल आदि सर्वत्र विद्यमान हैं, और उनकी लोक- 
प्रियता में निरन्तर वृद्धि होती जा रही है। मह॒थि दयानन्द सरस्वती के देहावसान के 
पश्चात्‌ पंजाव के आर्यंसमाजियों ने उनके स्मारक रूप में एक शिक्षणालय की स्थापना के 
प्रयोजन से जिस डी० ए० वी० सोसायटी कमेटी का संगठन' किया था, उसका कार्यक्षेत्र 
निरन्तर विस्तृत होता गया, और उसके तत्त्वावधान में कितने ही स्कूल और कॉलिज 
स्थापित हो गये । उत्तर प्रदेश और राजस्थान भी इसमें पंजाव से पीछे नहीं रहे। कानपुर 
के डी० ७ वी० ट्रस्ट तथा भ्रजमेर की भ्रायंसमाज शिक्षा सभा द्वारा अपने-अपने प्रदेश में 
अनेक ऐसी शिक्षण-संस्थाओं की स्थापना! की गयी, जिनमें वैदिक घ॒र्मं तथा आयेसमाज के 
वातावरण मे ज्ञान-विज्ञान की शिक्षा की व्यवस्था है, और जिनमें हजारों विद्यार्थी शिक्षा 
प्राप्त कर रहे हैं। कतिपय झ्रायेसमाजों ने भी स्व॒तन्त्र रूप से डी० ए० बी० शिक्षणालयों 
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को स्थापित किया । इस प्रकार के भ्रार्यंसमाजों में गरणंश्गंज (लखनऊ) आर्यसमाज उल्लेख- 
नीय' है। | - 
इसमें सन्देह नहीं, कि डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाश्रों द्वारा वेंदिक घर्म तथा 
आयंसमाज के लिए महत्त्वपूर्ण व उपयोगी कार्य किया गया है। मह॒षि दयानन्द सरस्वती 
ने प्राचीन भारतीय शिक्षा पद्धति को दृष्टि में रखकर शिक्षा के जिन सिद्धान्तों का प्रति- 
पादन किया था, इन संस्थाओं द्वारा उन्हें केवल भ्रांशिक रूप से ही क्रियान्वित किया 
गया। इनका पाठ्यक्रम प्रायः वही रखा गया, जो सरकार द्वारा' निर्धारित है। पर यह 
होते हुए भी इस तथ्य को स्वीकार करना होगा, कि इन शिक्षण-संस्थाओं ने झ्राय॑ंसमाज, 
बेदिक धर्म तथा देश की अ्रनुपम॒ सेवा की है। सर्वंसाधा रण जनता के सम्मुख आजीविका 
आर योगक्षेम की समस्या सदा बनी रहती है । वह श्रपनी सन्‍्तान को ऐसी शिक्षा दिलाना 
चाहती है, जो श्रथंकरी हो, जिससे वह सामाजिक व झ्ाथिक जीवन में समुचित व सम्मानित 
स्थान प्राप्त कर सके। इसोलिए सरकार द्वारा निर्धारित पाठविधि की उपेक्षा कर 
सकता क्रियात्मक नहीं था, क्योंकि सरकारी सव्विस प्राप्त करने और वकी ल, डाक्टर आदि 
वनकर घन उपाजन करने के श्रवसर उसी शिक्षा द्वारा प्राप्त किये जा सकते थे। स्वा- 
भाविक रूप से' उस शिक्षा की जनता में बहुत माँग थी। डी० ए० वी० शिक्षंण-संस्थाओं ने 
इस माँग को पूरा किया, पर साथ ही देश के किशोरवय बालकों और बालिकाओं को 
क्रिश्चियन घर्मं तथा पाश्चात्य' सभ्यता के प्रभाव में श्रा जाने से भी बचा लिया, क्योंकि 
इन संस्थाओं का वातावरण वेदिक घर्मं, भारतीय संस्कृति और प्राचीन नैतिक मान्यताश्रों 
के अनु रूप था । इनमें प्राय: ऐसे ही शिक्षक नियुक्त किये जाते थे, जिनकी आर्यंसमाज में 
आस्था होती थी और जिनका व्यक्तिगत जीवन सदाचा रमय होता था। यह स्वाभाविक 
था, कि विद्यार्थी उनसे धर्म व देश की सेवा के लिए प्रेरणा प्राप्त करें, और स्वयं 
सच्चरित्र व घामिक बनने के लिए प्रेरित हों । 

वर्तमान समय में डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाओ्ों का एक जाल-सा भारत में 
विछा हुआ है, और फिजी, मारीशस आदि विदेशों में भी ये संस्थाएँ स्थापित हैं। यह तो 
तहीं कहा जा सकता, कि इन संस्थाओं में शिक्षा प्राप्त करने वाले सभी विद्यार्थी आयें- 
समाज के नैतिक मन्‍्तव्यों के श्रनुसार जीवन विताते हैं, पर इसमें सन्देह नहीं, कि इनके 
वातावरण का कुछ-न-कुछ प्रभाव प्रायः सभी विद्याथियों पर पड़ता है, जिसके परिणाम- 
स्वरूप वे अन्य स्कूलों और कॉलिजों के विद्यार्थियों की तुलना में आयंसमाज के प्रति कुछ 
आत्मीयता अवश्य अनुभव करने लगते हैं । 

संस्कृत विद्यालय--भायंसमाज द्वारा वहुत-सी ऐसी शिक्षण-संस्थाएँ भी स्थापित 
की गयी हैँ, जिनमें प्रधानतया संस्कृत का पठन-पाठन होता है। ये उत्तरप्रदेश, हरयाणा, 
बिहार आदि प्राय: सभी प्रान्तों में विद्यमान हैं। इनकी कोई अपनी पूृथक्‌ पाठविधि नहीं 
': है। सस्पूर्णाननन्‍द संस्कृत विश्वविद्यालय, वाराणसी, लालबहादुर शास्त्री संस्कृत संस्थान, 
.दिल्‍ली, पंजाब यूनिवर्सिटी, चण्डीगढ़ आदि द्वारा संस्कृत की प्रथमा, मध्यमा, शास्त्री और 
आचार्य की जो परीक्षाएँ ली जाती हैं, इन' संस्क्ृत विद्यालयों में उन्हीं के पाठ्यक्रम के 
अनुसार अ्रध्ययन-अध्यापन होता है और विद्यार्थी इन परीक्षाओं को उत्तीर्ण कर शास्त्री व 
आचार की उपाधियाँ प्राप्त करते हैं। संस्क्ृत की शिक्षा की परम्परा किसी-त-किसी रूप 
में भारत में चिर काल से कायम है |. वाराणसी, नवद्वीप, नासिक आदि इस शिक्षा के 
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प्रधांन केन्द्र रहे हैं । अत्यत्र भी तीर्य॑स्थानों पर तथा मन्दिरों के साथ संस्कृत, व्याकरण, 
दर्गत तथा साहित्य के अग्ापत के लिए पाठशालाएँ स्थापित थीं। पर आर्यसमाज द्वारा 
व्यापक रूप से संस्कृत विद्यालयों की स्थापना की गयी, और विजनौर, अलीगढ़, 
गाजियाबाद, गोंडा सौर दिल्‍ली सदुश कितने ही ऐसे नगरों में ये विद्यालय स्थापित किये 
गये, जहाँ कि संस्कृत के पठन-पाठन की परम्परा का प्रायः अभाव था। संस्क्ृत पाठ- 
शालाएँ और संस्क्ृत विद्यालय सनातन पौराणिक धर्में के अनुयायियों द्वारा भी स्थापित 
किये गये हैं, और उनमें भी शास्त्री, आ्राचार्य आदि की परीक्षाओं की तेयारी करायी 
जाती है। पर झायंसमाज के संस्कृत विद्यालय एक स्पष्ट व सुनिश्चित उद्देश्य से स्थापित 
किये गये हैं । उनका ध्येय बेद-बेदांगों तथा प्राचीन शास्त्रों की शिक्षा देना है। आथिक 
सुविधा को सम्मुख रखकर उनमें संस्कृत की सरकारी परीक्षाश्रों के पाद्यक्रम को अवश्य 
झ्रपत्ता लिया गया है, पर इन संस्थाश्रों के संचालकों को सदा यह ध्यान रहता है कि उनके 
विद्यार्थी वेदशास्त्रों में निषण्णात होकर श्रायंसमाज तथा बैदिक घर्मं की सेवा के योग्य हो 
सके। ये संस्थाएँ गुरुकुलों से इस कारण भिल्त हैं, क्योंकि इनमें ऐसे छात्रावासों का प्रायः 
अभाव है, जिनमें कि विद्यार्थी ब्रह्मचर्यपूर्वंक अ्नुशासित जीवन विताते हों । 
स्त्नीशिक्षा को लिए स्थापित शिक्षण-संस्थाएँ --वालिकाश्रों की शिक्षा के लिए 
आ्रार्यंसमाज ने वहुत कार्य किया है। उस द्वारा अनेक कन्या गुरुकुल स्थापित हैं और डी० 
ए० वी० मैनेजिंग कमेटियों के तत्त्वावधान-में भी वालिकाओं व स्त्रियों की शिक्षा के लिए 
अनेक स्कूल व कॉलिज विद्यमान हैं। विविध आाय॑ प्रतिनिधि सभा्रों की विद्या परिषदें 
व विद्यार्यसभाएँ भी वहुत-से कन्या विद्यालयों, स्कूलों व कॉलिजों का संचालन कर रही 
हैं। पर कन्या महाविद्यालय, जालल्थर, भार कन्या महाविद्यालय, बढ़ीदा भर आय सा 
गुरुकुल, पोरवन्दर सदृश अनेक ऐसी शिक्षण-संस्थाएं आर्यसमाज हारा चिरकाल से 
स्थापित हैं, जिन्होंने स्त्रीशिक्षा के प्रसार के लिए अत्यन्त सराहनीय कार्य किया है। 
भारत के शिक्षाक्षेत्र में इन संस्थाओों का विशिष्ट स्थान है। इनमें शिक्षा प्राप्त करने वाली 
कन्याएँ जहाँ आधुनिक ज्ञान-विज्ञान की समुचित शिक्षा प्राप्त कर लेती हैं, वहाँ साथ ही 
वैदिक धर्मं एवं भारतीय संस्कृति का भी उन्हें उपयुक्त ज्ञान हो जाता है। भारत की 
परम्परागत नैतिक मान्यताभों के वातावरण में पली हुई इन संस्थाओ्रों की छात्राएँ उच्च 
शिक्षा प्राप्त कर लेने पर भी पाश्चात्य जगत्‌ के भौतिकवाद के प्रभाव से बची रहती हैं, 
आर भारतीय समाज में सम्मानास्पद स्थान प्राप्त कर लेती हैं। सरकार द्वारा मान्यता 
प्राप्त साधारण भ्रार्य वालिका विद्यालयों तथा महिला कॉलिजों की संख्या जहाँ सकड़ों में 
है, वहाँ ऐसी विशिष्ट शिक्षण-संस्थाएँ भी आयंसमाज द्वारा स्थापित हैं, जिन्होंने स्त्रियों 
को शिक्षित करने के लिए अपनी एक पृथक्‌ पद्धति को अपनाया है। पंजाब, उत्तरप्रदेश, 
विहार, हरयाणा आ्रादि में स्त्रियों की शिक्षा का जो प्रचार हुआ, उसका प्रधान श्रेय झाये- 
समाज को ही दिया जाना चाहिये । वहुत-से आ्रार्यंसमाजों के भवनों में कन्या पाठशालाएँ 
व वालिका विद्यालय स्थापित हैं, जिनमें जहाँ सरकारी पाठ्यक्रम के अनुसार पठत्त-पाठन 
होता है, वहाँ साथ ही कन्याश्रों को अपने धर्म व संस्कृति से भी परिचय प्राप्त कराया 
३8 ! ये शिक्षण-संस्थाएँ चाहे उत्तर-पश्चिमी सीमा प्रान्त तथा पंजाब के पश्चिमी 
जिः न पाकिस्तान में है) में रही हों और चाहे जम्मू-कश्मीर व पंजाव में, प्रायः 
सर्वत्र इनमें हिन्दी की शिक्षा को प्रमुख स्थान दिया जाता रहा है। भ्राजीविका और 
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सांसारिक उन्नति की आवश्यकताशों से विवश होकर इन प्रान्तों के पुरुष यदि उर्दू भाषा 
पढ़ते थे, तो इनकी स्त्रियाँ प्रायः हिन्दी की ही शिक्षा प्राप्त किया करती थीं, क्‍योंकि . 
उनके सम्मुख भ्राजीविका की समस्या उस रूप में नहीं थी जँसी कि पुरुषों के सामने होती 
थी। ॒ 

उपदेशक विद्यालय--सामान्य-शिक्षा के लिए आर्यंसमाज द्वारा बहुत-से स्कूल 
झौर कॉलिज स्थापित किये गये हैं। पर साथ ही अनेक ऐसी शिक्षण-संस्थाएँ भी 
श्रायंसमाज ने खोली हैं, जिनका उद्देश्य बैदिक धर्म के प्रचार के लिए उपदेशक तथा 
श्रायंसमाज के पुरोहित तैयार करना है । आरयेंसमाज में किसी को जन्म के आधार पर 
ब्राह्मण नहीं माना जाता । ,इसलिए वहाँ पुरोहित एवं पुजारी के पद भी वंशक्रमानुगत 
व जन्म पर भ्राधारित नहीं हैं। इन पदों को वही व्यवित प्राप्त कर सकते हैं, जो 
वेदशास्त्रों के ज्ञाता हों, यज्ञों के अनुष्ठान तथा संस्कार आदि कराने में जो निपुण हों 
आर साथ ही जो सदाचारी भी हों । गुरुकुलों से भी यह श्राशा की जाती थी, कि उनके 
स्वातक आरयंसमाज की इस आवश्यकता को पूर्ण कर सकेंगे। इसमें सनन्‍्देह नहीं, कि 
गुरुकुल काँगड़ी, गुरुकुल वृन्दावन, ग्रुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर आदि में शिक्षा 
प्राप्त कर अनेक ऐसे स्तातक कार्यक्षेत्र में आये, जिन्होंने वेदिक घर्म के प्रचार में श्रच्छी 
ख्याति प्राप्त की। अनेक सुयोग्य पुरोहित भी ग्रुरुकुलों से आरयंसमाज को प्राप्त हुए । 
पर गुरुकुलों के पादयक्रमों का निर्धारण इस दृष्टि से नहीं किया जाता था, कि उनके 
अनुसार शिक्षा प्राप्त-कर विद्यार्थी पोौरोहित्य का कार्य सुचारु रूप से कर सकेंगे और 
विधमियों से शास्त्रार्थ आदि कर बंदिक धर्म का विशेष रूप से प्रचार करेंगे। अत: यह 
आवश्यकता झनुभव की गई, कि उपदेशक और पुरोहित तैयार करने के लिए पृथक्‌ 
विद्यालय स्थापित किये जाएँ। इसीलिए पंजाब आयें प्रतिनिधि सभा द्वारा लाहौर में 
उपदेशक विद्यालय की स्थापना की गई थी, और इसी प्रकार की शिक्षण-संस्थाएँ वाद 
में श्रन्यत्न भी स्थापित की गईं। उपदेशक विद्यालयों की संख्या अधिक नहीं है। पर 
आयंसमाज के शिक्षा-विषयक कार्यकलाप में उनका एक विशिष्ट स्थान है, क्योंकि उन 
द्वारा समाज की एक विशेष आवश्यकता की पूर्ति होती है। इन' विद्यालयों में न केवल 
शिक्षा ही निःशुल्क होती है, अपितु विद्यार्थियों के निवास, भोजन, वस्न्न आदि का व्यय 
भी संस्था द्वारा ही किया जाता है। आशा की जाती है कि इन उपदेशक विद्यालयों में 
शिक्षा प्राप्त कर विद्यार्थी अपना जीवन वेद-प्रचार तथा आयेंसमाज के प्रचार-प्रसार में 
ही लगाएँगे। 

झाये स्कूल और कॉलिज---घामिक वातावरण में सांसान्य शिक्षा देने के जो 
प्रयत्न आर्यसमाज द्वारा किये गये, उनमें डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाओं का प्रमुख स्थान 
है। पर उन्तके अतिरिक्त भी बहुत-से आय स्कूल और कॉलिज विविध श्रा्य प्रतिनिधि 
सभाओं के निरीक्षण व तत्त्वावधान में स्थापित हैँ, ओर अ्रनेक सम्पत्त आर्य सज्जन भी 
पृथक्‌ व स्वतस्त्र रूप से आये शिक्षण-संस्थाओ्रों का संचालन कर रहे हैं। इस प्रकार के 
झ्रार्ये स्कूलों और कॉलिजों की संख्या सेकड़ों में है। पंजाब, उत्तरप्रदेश, दिल्‍ली, हरयाणा, 
विहार आदि विविध प्रदेशों की आर्य प्रतिनिधि सभाओं की अपनी-अपनी आये विद्या- 
परिषदें व विद्यायंसभाएँ इसी प्रयोजन से संगठित हैं, कि उन द्वारा इन शिक्षण-संस्थाझं 
का संचालन किया जाए। पंजाब में आयंसमाज के जो दो दल बन गये थे, उसका एक 


११८ आयंसमाज का इतिहास 
महत्त्वपूर्ण कारण शिक्षा पद्धति के सम्बन्ध में मतभेद था: डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाश्रों 
द्वारा जो शिक्षा-प्रणालीं व पाठविधि अ्पनायी जा रही थी, वह महात्मा मुंशीराम आदि 
पंजाब के अनेक आर्यसमाजियों को स्वीकार्य नहीं थी। वे चाहते थे कि श्रा्यंसमाज की 
शक्ति ऐसी शिक्षण-संस्थाझरों की स्थापना में प्रयुक्त की जाए, जिनमें महर्षि दयानन्‍्द 
सरस्वती द्वारा प्रतिपादित शिक्षा-विषयक मन्तव्यों को क्रियान्वित करने का भ्रयत्त किया 
गया हो और जिनमें आदे पाठविधि के अनुसार पठन-पाठन की व्यवस्था हो । इसी मतभेद 
के कारण पंजाब में कॉलिज पार्टी और ग्ुरुकुल पार्टी पृथक्‌ रूप से संगठित हुई थीं, और 
उन्होंने अपने-अपने प्रान्तीय संगठनों का भी पृथक्‌ रूप से निर्माण किया था। ये ही आये 
प्रादेशिक प्रतिनिधि सभा तथा आर्य प्रतिनिधि सभा, पंजाव के नाम से प्रसिद्ध हैं। आये 
प्रतिनिधि सभा, पंजाब ने गुरुकुल काँगड़ी की स्थापना कर महंषि द्वारा प्रतिपादित शिक्षा 
प्रणालीं को क्रियात्मक रूप देने का प्रयत्न किया, पर उसके लिए भी यह सम्भव नहीं 
रहा कि शिक्षासम्बन्धी अपने कार्यकलाप को केवल ग्रुरकुलों तक ही सीमित रखे। 
वैदिक घ॒र्मं तथा भार्यसमाज के वातावरण में सामान्य शिक्षा की व्यवस्था करने के 
महत्त्वपूर्ण कायें की चिर काल तक उपेक्षा कर सकना उसके लिए भी सम्भव नहीं रहा, 
और उसके तत्त्वावधान में भी वहुत-से झाय॑ स्कूलों तथा कॉलिजों की स्थापना की गई। 
इन शिक्षण-संस्थाओं के संचालन व निरीक्षण के लिए सभा द्वारा एक झाये विद्या परिषद्‌ 
भी संगठित की गई, और इस प्रकार पंजाब में डी० ए० वी० स्कूलों और कॉलिजों के 
अतिरिक्त अन्य भी बहुत-से भ्रार्य शिक्षणालय कायम हुए। ईने शिक्षण-संस्थाओं का 
स्वरूप डी० ए० वी० स्कूलों और कॉलिजों से भिन्‍्त नहीं है । इनमें सरकारी स्कूलों तथा 
सरकारी चार्टर द्वारा स्थापित यूनिवर्सिटियों के कॉलिजों के पाठ्यक्रम के अनुसार ही 
पठन-पाठन होता है और विद्यार्थी उन्हीं की परीक्षाएँ उत्तीर्ण कर वी० ए०, एम० ए० 
झ्रादि उपाधियाँ प्राप्त करते हैं। आर्य स्कूलों पर जिला विद्यालय निरीक्षक का उसी 
प्रकारसे नियन्त्रण रहता है, जैसे.कि मान्यता प्राप्त अन्य स्कूलों पर । झार्य कॉलिजों पर भी 
उस क्षेत्र की यूनिवर्सिटी का नियन्त्रण रहता है, जहाँ वह स्थित हों। इन शिक्षण-संस्थाप्रों 
के अध्यापकों झ्ादि की नियुित में भी सरकार का पर्याप्त हाथ रहता है, और सरकारी 
अनुदान इनकी आमदनी का महत्त्वपूर्ण साधन है। यह सब होते हुए भी इन आये 
शिक्षणालयों के छात्रों का वैदिक घर्मं तथा भ्रायंसमाज के साथ कुछ-त-कुछ सम्पक अवश्य 
रहता है| जिस प्रकार की आर्य शिक्षण-संस्थाएँ आय॑ प्रतिनिधि सभा पंजाब के श्रधीन हैं, 
बसी ही हरयाणा, विहार, उत्तरप्रदेश आदि की प्रतिनिधि सभाश्नों की अधीनता में भी 
विद्यमान हैं । इन आय शिक्षणालयों के कारण आर्यंसमाज का शिक्षा-विषयक क्षेत्र 
अत्यन्त व्यापक हो गया है, और लाखों छात्र इन द्वारा बंदिक धर्म. के सिद्धान्तों .तथा' 
श्रायंसमाज की मान्यताओं से कुछ-त-कुछ परिचय पाने का अवसर भ्राप्त कर लेते हैं। 
बहुत-से आर. स्कूलों और कॉलिजों में प्रार्थना और धार्मिक उपदेशों की भी व्यवस्था है। 
उनके साथ जो छात्रावास स्थापित हैं, उनमें यह प्रयत्न भी किया जाता है कि वहाँ रहने 
वाले विद्यार्थियों का रहन-सहन व खान-पान आयेंसमाज के मन्तव्यों के अनुरूप हो। 
इस दृष्टि से ये संस्थाएँ आ्रार्यंसमाज के लिए अवश्य ही महत्त्वपूर्ण व उपयोगी कार्य कर 
रही हैं। | 

गत एक शताब्दी में मुसलमान, सिक्ख, जेन तथा सनातन धर्मी लोगों ने भी 
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भ्रपने-अपने शिक्षणालय स्थापित करने पर ध्यान दिया है। क्रिश्वियन मिशनरियों ने 
शिक्षण-संस्थाओं को अपने धर्म के प्रचार के साथन के रूप में प्रयुक्त किया था। उनके 
प्रनुकरण में ब्राह्मसमाज द्वारा भी भ्रनेक शिक्षणालय खोले गये थे। सर सैयद अहमद खाँ 
हारा स्थापित अलीगढ़ का मोहम्मडन कॉलिज भी इसी विचार सरणी का परिणाम था। 
ब्रिटिश सरकार द्वारा जारी की गई शिक्षा प्रणाली तथा पाठविधि युग की परिस्थितियों 
व आवश्यकताओं के अनुसार है और देश को उनसे लाभ उठाना चाहिये, इस वात को 
स्वीकार कर प्रायः सभी धर्मों व सम्प्रदायों के ्नुयायियों का यह प्रयत्न था कि ऐसी 
शिक्षण-संस्थाओं की स्थापना की जाए, सरकारी पाठ्यक्रम का अनुसरण करते हुए भी 
जिनका वातावण उनकी धामिक व सांस्कृतिक मान्यताश्रों तथा विश्वासों के अनुरूप 
हो। इसीलिए इस्लामिया कॉलिज, खालसा कॉलिज, सनातन धर्म कॉलिज आदि नामों 
के बहुत-से शिक्षणालय स्थापित किये गये। पर कोई भी धर्म, मत, सम्प्रदाय या वर्ग 
ऐसा नहीं है, जिसकी शिक्षण-संस्थाओं की संख्या आर्यंसमाज के स्कूलों व कॉलिजों से 
अधिक हो। विशेषतया, उत्तर भारत में दयानन्द एंग्लो-बैदिक तथा आर्य शिक्षणालयों 
का एक जाल-सा सव्त्र विछा हुआ है, और हजारों-लाखों विद्यार्थी उनमें शिक्षा प्राप्त 
कर रहे हैं । 

_ बाल सन्दिर--छोटे बच्चों की शिक्षा पर आयंसमाज द्वारा विशेष ध्यान दिया 
गया है। जो संस्कार छोटी आयु में बच्चों पर पड़ जाते हैं, वे देर तक कायम रहते हैं 
और उनसे भावी जीवन बहुत प्रभावित होता है। इसी तथ्य को ध्यान में रख कर 
आरयंसमाजों तथा सम्पत्न आये नर-तारियों द्वारा दयानन्द वाल-मन्दिर, झ्ायें बाल निकेतन, 
श्रार्य पव्लिक स्कूल, शिशु मन्दिर, वैदिक नसेरी स्कूल, माडल स्कूल आदि नामों से 
वहुत-सी शिक्षण-संस्थाएँ स्थापित की गई हैं। गत वर्षों में इन संस्थाश्रों की संख्या में बहुत 
वृद्धि हुई है । देश में शिक्षा के विस्तार और प्रारम्भिक शिक्षा को निःशुल्क कर दिये जाने 
के कारण सरकारी स्कूलों में बच्चों की संख्या बहुत बढ़ गई है और अत्यन्त हीन स्थिति 
के परिवारों के बच्चे भी उनमें प्रविष्ट होने का अ्रवसर प्राप्त कर लेते हैं। इन बच्चों का 
रहन-सहन, बोल-चाल एवं आंदतें प्रायः ऐसी होती हैं, कि. सम्पन्न व मध्य वर्ग के 
परिवारों के लोग अपनी सन्‍्तान को उनके साथ पढ़ाना पसन्द नहीं करते । वे चाहते हैं, 
कि उनके बच्चे साफ-सुथरे व सुसंस्क्ृत वातावरण में शिक्षा प्राप्त करे। इसीलिए 
आर्यंसमाज ने ऐसे शिक्षणालय भी स्थापित किये हैं, जिनमें प्रायः उच्च व मध्य वर्गों के 
बच्चे शिक्षा प्राप्त करते हैं। पढ़ाई के साथ-साथ इसमें बच्चों को भच्छी-अच्छी बातें भी 
बतायी जाती हैं, प्रार्थना के मन्त्र याद कराये जाते हैं, घममप्रेम और देशभक्ति की भावना 
का उनसें संचार किया जाता है और यह प्रयत्त किया जाता है कि बड़े हो कर बच्चे 
अच्छे नागरिक बन सके । हम 

पिछले कुछ वर्षो में भारत में अंग्रेजी भाषा और उसके माध्यम से शिक्षा प्रदान 
करने की प्रवृत्ति में असाधारण रूप से वृद्धि हुई है। यह कहाँ तक उचित है, इस पर 
यहाँ विचार करना अप्रासंगिक होगां। क्रिश्चियन मिशनरियों द्वारा जो कॉन्वेण्ट स्कूल 
खोले गये थे, उनमें बच्चों को शिक्षा दिलाने की माँग इसी कारण बहुत बढ़ गईं, क्योंकि 
इनमें अंग्रेजी की पढ़ाई पर बहुत जोर दिया जाता है और शिक्षा का माध्यम भी 
प्रंग्रेजी भाषा हैं । इनमें पढ़कर विद्यार्थियों के लिए सरकार, सेना, व्यावसायिक अतिष्ठान 
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झादि में सर्विस प्राप्त करना सुगम हो जाता है, और बच्चों के रहन-सहत, व्यवहार 
आदि भी सुसंस्कृत हो जाते हैं । अंग्रेजी शिक्षा की माँग में अत्यधिक वृद्धि हो जाने के 
कारण अनेक व्यक्तियों ने 'पब्लिक स्कूल भी खोलने पारम्भ कर दिये । थे स्कूल विशुद्ध 
व्यापारिक आधार पर स्थापित किये गये, भौर इनके संचालकों ने इन द्वारा प्रभूत मात्रा 
में म्रामदनी प्राप्त की। 'पब्लिक स्कूलों ने विजनेस का रूप बारग कर लिया, और 
केवल आर्थिक लाभ को दृष्टि में रख कर इस प्रकार के शिक्षणालयों की स्थापना की जाने 
लगी । इन स्कूलों का एकमात्र आकर्षण यह है, कि इनमें शिक्षा का माध्यम अंग्रेजी है, 
और मासिक शुल्क व अन्य व्यय के अत्यधिक होने के कारण केवल उच्च वर्ग के बच्चे 
ही इनमें प्रवेश पा सकते हैं, जिसके परिणामस्वरूप इनका वातावरण पर्याप्त रूप से 
साफ-सुथरा रहता है। समय की इस माँग को देखकर भ्रायंसमाज की ओर से भी अनेक 
ऐसे बाल मन्दिर, तर्सरी स्कूल व माडल स्कूल कायम किये जाने लगे हैं, जिनमें शिक्षा 
का माध्यम अंग्रेजी है, अंग्रेजी भाषा पर वहुत जोर दिया जाता है, और जिनका वातावरण 
पर्याप्त रूप से सुसंकृत व श्रनुशासित होता है। पर श्राथिक लाभ की दृष्टि से बिजनेस 
के तौर पर स्थापित किये गये 'पब्लिक स्कूलों ओर आ्रायंसमाज के इन शिक्षणालयों में 
मौलिक भेद यह है, कि इनमें बच्चों को अपने धर्म का भी बोध कराया जाता है, उन्हें 
नैतिक शिक्षा दी जाती है और उनके सम्मुख उच्च आदर्श प्रस्तुत करने के प्रयत्न किये जाते 
हैं। श्रायंसमाज के ये स्कूल 'पब्लिक स्कूलों की तुलना में क्रिश्वियन मिशनरियों द्वारा 
स्थापित कॉन्वेण्ट स्कूलों से अधिक मिलते हैं, यद्यपि उतका वातावरण क्रिश्वियन न होकर 
आर्यसमाजी होता है। इन झारय व दयानन्द माडल स्कूलों में सहशिक्षा को अ्रपनाया गया 
हैं. और वालक एवं वालिकाएँ उनमें प्रायः एक-साथ पढ़ते हैं। सहशिक्षा मह॒षि दयानन्द 
सरस्वती द्वारा प्रतिपादित शिक्ष -विषयक मन्तव्यों के विरुद्ध है। विदेशी भाषा को शिक्षा के 
माध्यम के रूप में प्रयुक्त करना और एक विदेशी भाषा की पढ़ाई पर अत्यघिकजोर देना 
भी महर्षि के मन्तव्यों के अनुरूप नहीं है। पर जिस प्रकार की शिक्षा की माँग हो, उसकी 
उपेक्षा करना भी भ्रायंसमाज के अनेक विचारकों के मत में वांछनीय नहीं है।, सम्पन्न 
एवं मध्य वर्गों के लोग जिस ढंग के शिक्षणालयों में अपने बच्चों को पढ़ाना चाहते हैं, 
उनमें मुख्यतया पाश्चात्य व क्रिश्चियन वातावरण है। यदि आयंसमाज द्वारा माडल 
स्कूल न खोले जाते, तो आर्य परिवारों के बच्चे भी क्रिश्चियत वातावरण वाले स्कूलों 
में प्रविष्ट होकर अपने धर्म व संस्कृति से विमुख होने लगते । श्रार्य व दयातन्द माडल 
स्कूलों के कारण अब यह सम्भव हो गया है, कि बच्चे वैदिक घ॒र्म व आर्यसमाज के 
बातावरण में उस प्रकार की शिक्षा प्राप्त कर सकें, समय और परिस्थितियों के कारण 
जिसकी बहुत माँग है । 
का फल श्रन्य किक श्राय॑ शिक्षण-संस्थाएँ--आर्यसमाज द्वारा अनेक इण्डस्ट्रियल स्कूल, 
, भायुर्वेदिक कॉलिज, मेडिकल कॉलिज, टैक्निकल इंस्टिट्यूड, शिल्प विद्यालय, 
औद्योगिक शिक्षा-संस्थान, मल्टीपपंज स्कूल, ललितकला विद्यालय, कन्या व्यायाम 
महाविद्यालय, महिला शिल्पकला केन्द्र, कृषि विद्यालय और हस्तकला प्रशिक्षण केन्द्र आदि 
शिक्षण-संस्थाएं भी स्थापित हैं, जिनमें छात्रों और छात्राओं को किसी विशेष शिल्प, उद्योग 
व कला में प्रशिक्षित के का अवसर भ्राप्त होता है। आर्येसमाज की ओर से अनेक 
दीक्षा महाविद्यालयों (ट्रेनिग कॉलिजों) का भी संचालन किया जा रहा है । -अनेक 
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शोघ संस्थान भी श्रायंसमाज द्वारा स्थापित हैं । वेद-वेदांग तथा प्राचीन श्रार्ष साहित्य 
के भ्रध्ययन-अध्यापन तथा शोघ के सम्बन्ध में इन संस्थानों द्वारा अत्यन्त महत्त्वपूर्ण कार्ये 
किया जा रहा है। पंजाव यूनिवर्सिटी चण्डीगढ़, कुरुक्षेत्र विश्वविद्यालय तथा राजस्थान 
यूनिवर्सिटी में दयानन्द पीठों की स्थापना हो चुकी है, और रोहतक (हरयाणा) में महर्षि 
दयानन्द सरस्वती विश्वविद्यालय भी विद्यमान है । इसमें सनन्‍्देह नहीं, कि आर्यंसमाज का 
शिक्षा-विषयक कार्यकलाप अ्रत्यन्त महान्‌ व व्यापक है, और उस द्वारा' वेदिक घर्म तथा 
आयंसमाज के प्रचार-प्रसार में बहुत सहायता प्राप्त हुई है। . 

बिदेशों में आ्रार्य शिक्षण-संस्थाएँ --आयसमाज द्वारा केवल भारत में ही शिक्षण- 
संस्थाओं की स्थापना नहीं की गई है, अपितु मॉरीशस, सुरीनाम, सिंगापुर, संयुक्त राज्य 
अमेरिका, ग्रेट ब्रिटेन, फिजी, वर्मा, केन्या, तंजानिया, गायना, ट्रिनीडाड, दक्षिणी अफ्रीका, 
यगाण्डा, मोजाम्वीक आदि कितने ही विदेशी राज्यों में भी झ्ायंसमाज ने आये 
पाठशालाओं, विद्यालयों तथा कॉलिजों को स्थापित किया है। विदेशों में आयंसमाज 
की शिक्षण-संस्थाझ्रों की संख्या एक सो से भी श्रधिक है। भारतीय मूल के जो लोग 
अच्छी बड़ी संख्या में विदेशों में वसे हुए हैं, उन्तमें भारत के परम्परागत धर्मों व सम्प्रदायों 
के प्रति आस्था विद्यमान है, और उन्हें अपनी भाषा तथा संस्कृति से भी प्रेम है। 
इसीलिए वहाँ बेदिक धर्म का भी प्रचार है, और वहुत-से आयेंसमाज भी स्थापित हैं। 
भारत के समान विदेशों में भी आयंसमाजों ने शिक्षण-संस्थाओं की स्थापना पर विशेष 
ध्यान दिया है। इनमें भ्रायंभाषा (हिन्दी) तथा वैदिक धर्म के मूल तत्त्वों की शिक्षा की 
विशेष रूप से व्यवस्था की जाती है । कतिपय शिक्षणालयों में शिक्षा का मांध्यम भी 
हिन्दी भाषा है। वेदिक घर्मं के अनुसार घर्मशिक्षा की व्यवस्था तो इन सभी आये 
शिक्षण-संस्थाओं में है, जिसके कारण विदेशी व विधर्मी वातावरण में रहते हुए भी 
झार्य वालक-बालिकाओं को अपनी सांस्कृतिक परम्परा से परिचित होने का अवसर 
प्राप्त हो जाता है। विदेशों में चिरकाल से बसे हुए भारतीय मूल के लोग जो 
अपने धर्म तथा संस्कृति से विमुख नहीं हुए हैं, उसका बहुत कुछ श्रेय आर्यंसमाज द्वारा 
स्थापित शिक्षणालयों को ही है। इन आरय॑ शिक्षण-संस्थाओं में भारतीय मूल के छात्रों 
के अतिरिक्त श्रन्य छात्र भी शिक्षा प्राप्त करते हैं, और इस प्रकार अफ्रीका, मारीशस, 
फिजी आदि के मूल व स्थातीय निवासियों को भी वेदिक घ्मे के सम्पर्क में आने का 
अवसर मिल जाता है । 

शिक्षाके क्षेत्र में आर्यंसमाज का कार्यकलाप वस्तुतः अत्यन्त महत्त्व का है। ब्रिटिश 
सरकार द्वारा प्रचलित की गई शिक्षा पद्धति के भ्रनुसार शिक्षा प्राप्त करने पर भी भारत 
के नव शिक्षित लोगों में अपने धर्म व संस्कृति के प्रति जो आस्था कायसः रह सकी है, 
उसका प्रधान श्रेय आर्येसमाज द्वारा स्थापित शिक्षण-संस्थाओ्ों को ही दिया जाता 
चाहिये। जिन उद्देश्यों को सम्मुख रखकर क्रिश्वियन मिशनरियों ने इस देश में स्कूल 
खोलने शूरू किये थे और ब्रिटिश सरकार ने जिन प्रयोजनों से अपनी शिक्षा पद्धति 
का निर्माण किया था, वे जो पूरे नहीं हो सके, उसका कारण आयेसमाज द्वारा स्थापित 
वे शिक्षण-संस्थाएँ थीं, जिनमें ग्राधुनिक ज्ञान-विज्ञान की शिक्षा वैदिक घर्मं तथा भारतीय 
संस्कृति के वातावरण में दी जाती थी श्र जिनमें पढ़कर विद्यार्थी वे सब लाभ प्राप्त 
कर लेते थे, जो क्रिश्चियन स्कूलोंतथा सरकारी शिक्षणालयों के विद्यार्थियों को प्राप्त हो 


के 
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सकते थे। यह सही है, कि श्रार्यंसमाज द्वारा स्थापित बहुसंख्यक शिक्षणालय मह॒षि 
दयानन्द सरस्वती के शिक्षा-विषयक सिद्धान्तों के पूर्णतया अनुरूप नहीं है। पर आदर 
और यथार्थ में भ्रत्तर का होना अस्वाभाविक नहीं है। समय की परिस्थितियों के कारण 
प्रार्ससमाज के स्कूल औरं कॉलिज महर्षि की शिक्षा पद्धति का अविकल रूप से अनुसरण 
नहीं कर सके, पर उन द्वारा बूँदिक घम्मं तथा आर्येंसमाज के भ्रचार-प्रसार में जो सहायता 
प्राप्त हुईं, उससे इल्कार नहीं किया जा सकता। श्रार्यंसमाज के कार्यक्षेत्र के इसी 
महत्त्वपूर्ण अंग पर हमें अगले अध्यायों में प्रकाश डालना है। 

आर्य शिक्षण-संस्थाओं की संख्या वहुत अधिक है। उन सव का इप ग्रन्थ में विशद 
रूप से परिचय दे सकता न सम्भव है, झर न उसकी आवश्यकता ही हैं। पर विभिन्‍न 
प्रकार की शिक्षण-संस्थाश्रों का सही-सही मूल्यांकन करने के लिए उनका जितना विवरण 
देना उपयोगी है, उसे ही यहाँ प्रस्तुत किया जाएगा । 


चौथा अध्याय 
दयानन्द एंग्लो-वेदिक सकल तथा कॉलिज 


(१) शिक्षा के क्षेत्र में श्रायंसमाज का प्रथम प्रयास 


मह॒थि दयानन्द सरस्वती वंदिक घर्मं के वास्तविक स्वरूप की पुनः स्थापना, 
मानव-समाज के हित और कल्याण तथा श्रार्यावत्तं की उन्नति के लिए शिक्षा को बहुत 
महत्त्व देते थे । उनका मत था कि भारत की दुर्गेति का एक महत्त्वपूर्ण कारण अविद्या 
और सत्यशास्त्रों तथा आष॑ ग्रन्थों के पठन-पाठन' का अभाव है । अ्रंग्रेजों ने भारत में 
जिस शिक्षा पद्धति का सून्रपात किया था, मह॒षि उसे जनता के लिए हानिकारक समभते 
थे । साथ ही, वे यह भी मानते थे कि परम्परागत संस्कृत की पाठशालाझं में जो शिक्षा 
उस समय दी जाती थी, वेद-वेदांग तथा सत्य शास्त्रों का सही ज्ञान उस द्वारा विद्यार्थी 
प्राप्त नहों कर पाते थे। वहाँ आपष॑ ग्रन्थों का पठन-पाठन न होकर ऐसे ग्रन्थ पढ़ाये जाते 
थे जिन्हें मह॒षि “विषसंपृक्‍तान्नवत्‌” परित्याज्य मानते थे । इसीलिए उन्होंने अनेक ऐसी 
पाठशालाओों और संस्कृत विद्यालयों की स्थापना की, जिनमें श्रा्ष ग्रन्थों की शिक्षा पर 
विशेष ध्यान दिया गया था। मिर्जापुर के रईस पण्डित ग्रुरुचरणलाल उपाध्याय ने महर्षि 
के परामर्श या प्रेरणा से अ्रपती कोठी में एक पाठशाला स्थापित की थी, जिसका सब खर्चे 
उन्होंने स्वयं उठाना स्वीकार किया था। वे इस पाठशाला पर १५० रुपया प्रति मास 
खर्च किया करते थे। महषि के सहपाठी पण्डित जुगल किशोर को इस पाठशाला में 
अध्यापन के लिए नियुक्त किया गया था। विद्याथियों की संख्या ३५ के लगभग थी। 
इस पाठशाला की स्थापना सन्‌ १८७० में हुई थी। इसी वर्ष (१८७०) कासगंज और 
जलेसर में भी मह॒षि द्वारा संस्कृत पाठशालाएँ स्थापित की गई थीं। इन पाठशालाओं की 
स्थापना से पूर्व ही महषि फरुंखाबाद में एक पाठशाला की स्थापना कर चुके थे, जिसमें 
पढ़ने वाले विद्याथियों से शिक्षा तथा भोजन का कोई व्यय नहीं लिया जाता था। शिक्षा' 
का सब खर्च लाला पन्‍नालाल वहन करते थे, और भोजन का व्यय बाबू दुर्गाप्रसाद। 
फरुखाबाद की पाठशाला सन्‌ १८६६ में स्थापित हुईं थी। मिर्जापुर, कासयंज और 
जलेसर में पाठशालाएँ खोलने के पश्चात्‌ सन्‌ १८७३: में महषि ने 'सत्यशास्त्र पाठशाला” 
नाम से एक शिक्षण-संस्था वाराणसी में भी स्थापित की थी। ये सब शिक्षण- 
संस्थाएँ मह॒षि के इस विचार का परिणाम थीं, कि सत्य सनातन बेदिक धर्म के वास्तविक 
स्वरूप की पुनः स्थापना फे लिए ऐसे विद्वानों की आवश्यकता है जिन्हें वेद-वेदांग तथा 
श्रार्ष ग्रन्थों का सचमुच ज्ञान हो। मह॒षि द्वारा स्थापित पाठशालाझं में विद्याथियों के 
लिए ब्राह्म मुह॒तें में सोकर उठना और सन्ध्या-हवन करना आवश्यक था, और उनमें 
भ्रष्टाध्यायी, महाभाष्य, मनुस्मृतिं तथा वेदों की शिक्षा देने की व्यवस्था की गई थी। 
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प्राय: सबमें शिक्षा तथा भोजन का निःशुल्क प्रवन्ध था, और विद्याथियों को ब्रह्मचर्य 
ब्र॒त का पालन करते हुए शिक्षा ग्रहण करनी होती थी। महर्षि ने अन्य भी अनेक स्थानों 
पर वैदिक विद्यालय व संस्कृत पाठशालाएँ खोलने का प्रयत्न किया, और उनकी प्रेरणा 
से कतिपय भ्रन्‍्य शिक्षण-संस्थाञ्रों की भी स्थापना हुई थी । यह वात ध्यान देने योग्य है, 
कि फरुंख्ाबाद, मिर्जापुर, कासगंज भादि की पाठशालाएँ मह॒षि आ्रार्यसमाज की स्थापना 
(सन्‌ १८७५) से पूर्व ही स्थापित कर चुके थे । 

पर ये पाठशालाएं देर तक कायम नहीं रह सकीं। जिप्त प्रयोजन से महर्षि ने इन 
शिक्षण-संस्थाओं की स्थापना की थी, उसकी पूर्ति में प्रनेक वाधाएँ थीं। ऐसे सुयोग्य 
अ्रध्यापकों का उपलब्ध होना कठिन था, जो पौराणिक व छढ़िवादी संस्कारों और 
परम्पराश्रों से मुक्त हों, और मह॒षि द्वारा प्रतिपादित सिद्धान्तों में आस्था रखते हों । ऐसे 
प्रबन्धकर्ताओं का मिलता भी सुगम नहीं था, जो पाठशालाझ्ों की समुचित व्यवस्था कर 
सके । अतः अनेक पाठशालाओं को महर्षि ने स्वयं भंग कर दिया, और उनके लिए एकत्र 
घन को वेदभाष्य के प्रकाशन में लगा दिया | पर यह स्वीकार करना होगा, कि आर्ये- 
समाज द्वारा जो वहुत-सी शिक्षण-संस्थाएँ वाद में स्थापित की गईं, उनकी परम्परा का 
सूत्रपात महर्षि द्वारा खोली गई इन पाठशालाओओं द्वारा ही हुआ था, और उनके लिए 
प्रेरणा इन्हीं से प्राप्त की गई थी । यद्यपि मह॒ि द्वारा स्थापित पाठशालाएँ सफल नहीं 
हुईं, पर उनके कारण यह तथ्य भ्रवश्य उजागर हो गया, कि झ्रार्यंसमाज अपने उद्देश्यों 
की पूर्ति तभी कर सकता है जब वह शिक्षणालयों को भी अपने कार्य का साधन बनाए। 
ईसाई मिशनरियों द्वारा भारत में बहुत-से स्कूल चलाये जा रहे थे, जो उनके घर्म के प्रचार 
में म्रत्यघिक सहायक थे। ब्राह्मसमाज द्वारा भी अनेक शिक्षण-संस्थाओ्ों की स्थापना की 
जा रही थी। इस दशा में यह स्वंथा स्वाभाविक था, कि आर्येंसमाज का ध्यान भी ऐसे 
शिक्षणालय खोलने की ओर जाए, जिनमें बंदिक धर्म की शिक्षा की भी समुचित व्यवस्था 
हो । महषि दयानन्द के जीवनकाल में ही आयंसमाज की पत्र-पत्रिकाशों ने ऐसी शिक्षण- 
संस्थाश्रों की श्रावश्यकता की ओर जनता का ध्यान आाक्ृष्ट करना प्रारम्भ कर दिया था। 
मई, सन्‌ १८८२ के अंक में आये मंगजीन ने लिखा था--“शआ्रार्यावत्तं का सुन्दर उद्यान जो 
आ्राज नास्तिकों, सम्प्रदायवादियों, धर्म में आस्था न रखने वालों और भौतिकवाद के 
समर्थकों के फाड़-भंकाड़ से परिपूर्ण हो गया है, उसका कारण यही है कि यहाँ वैदिक 
स्कूलों का अभाव है। वैदिक स्कूलों की झ्रावश्यकता हम प्रबल रूप से अनुभव कर रहे 
हैं। यदि बेदिक स्कूल स्थापित हो जाएँ, तो उन बुराइयों का अ्रन्त हो जाएगा, जो बाल- 
विवाह, भ्रकाल मृत्यु, विधवा-विवाह के निषेघ भर विवाहों पर अत्यधिक खर्च के कारण 
उत्पन्न होती हैं। जब हमारी सन्तान वेदों, को जान जाएगी, तो वह कभी भी बौद्ध, ईसाई 
और मुसलिम धर्मों की शिकार नहीं बनेगी, और शरावखोरी व अन्य दुराचरण से भी 
वची रहेगी।” पंजाब के जिन भाय॑ नेताओं के सम्मुख इस समय वैदिक स्कूल की स्थापना 
का विचार विद्यमान था, वे भ्रंग्रेजी भाषा तथा आधुनिक ज्ञान-विज्ञान की पढ़ाई के 
विरुद्ध नहीं थे । इनकी शिक्षा को वे प्रावश्यक समभते ये। इसीलिए श्रार्य मैगजीन के 
मई, १८८२ के अंक में ही आगे चलकर यह लिखा गया था, कि “जब लोग यह देखेंगे 
कि जहाँ कह क 23 शिक्षा का सम्बन्ध है, सरकारी व क्रिश्चियन मिशनों के स्कलों में 
. और एंग्लो-वैदिक स्कूल में कोई भेद नहीं है और उन्हें यह ज्ञात होगा कि एंग्लो-बैदिक 
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स्कूलों में वेदिक शिक्षा का अतिरिक्त लाभ है, तो इन स्कूलों में विद्याथियों की भीड़ 
लग जाएगी और इनसे झायजित्त की सन्‍्तान को ठोस लाभ प्राप्त होगा। अंग्रेजी भाषा 
द्वारा विद्यार्थी आधुनिक विश्व की महान्‌ जातियों के विचारों व व्यवहार से भी परिचय 
प्राप्त कर सकेगा ।”” स्पष्ट है, कि 'एंग्लो-वैदिक' नाम से ऐसी शिक्षण-संस्थाओं की 
स्थापना का विचार, जिसमें कि वेदशास्त्रों की शिक्षा के साथ-साथ अंग्रेजी भाषा और 
आधुनिक ज्ञान-विज्ञान की पढ़ाई की व्यवस्था उसी ढंग से हो जेसी कि सरकारी स्कूलों 
व क्रिश्चियन स्कूलों से थी, मह॒षि के देहावसान से पूर्व ही आर्येंसमाज के क्षेत्र में भली- 
भाँति विकसित हो गया था। इन संस्थाओं का नाम' 'एंग्लो-वैंदिक' होगा, यह अभी 
तय नहीं हुआ था । एक अन्य श्रार्य पत्र 'रीजनरेटर आॉफ्‌ श्रार्यावत्ते में इन्हें 'एंग्लो-आयेन' 
की संज्ञा दी गई थी । ३ सितम्बर, सन्‌ १८८३ के 'रीजनरेटर' में यह सूचित किया गया 
था, कि “आझायंसमाज का विचार एक ऐसे एंगलो-आर्येन स्कूल को स्थापित करने का है, 
जिसमें कि पंग्रेजी और संस्कृत की पढ़ाई होगी | पशियन' भाषा या तो बिल्कुल भी नहीं 
पढ़ाई जाएगी या उसकी शिक्षा नाममात्र की ही होगी ।” उस समय पंजाब में संस्कृत 
भाषा का बहुत कम प्रचार था। पर आयंसमाज शुरू में ही उसे महत्त्व दे रहा था, क्योंकि 
उस द्वारा ही वेद-वेदांग तथा' सत्य शास्त्रों का ज्ञान प्राप्त किया जा सकता था। जिस 
प्रकार की शिक्षण-संस्था की स्थापना का विचार आर्यंसमाज के सम्मुख था, उसमें संस्कृत 
और वैदिक शिक्षा को समुचित स्थान दिया जाना था । 

३० अक्तूबर, १८८३ को अजमेर में मह॒षि दयाननद सरस्वती ने भौतिक शरीर 
का परित्याग किया । उनकी बीमारी का समाचार सुनकर बहुत-से आये सज्जन दूर-दूर 
से अजमेर भ्राये हुए थे, और मह॒षि के देहावसान के समय उत्तके समीप उपस्थित थे। 
पंजाब के पण्डित गरुरुकत्त तथा लाला जीवनदास तब वहाँ विद्यमान थे, और उन्होंने 
महंषि के योग द्वारा प्राण त्याग करने का दृश्य अपनी आँखों से देखा था । जो भी आ्रायें 
उस समय अजमेर में थे, महर्षि के देहावसान से उन्हें गहरा श्राघात तो अ्रवश्य पहुँचा था, 
पर साथ ही उनमें मह॒षि के मिशन को पूरा करने के लिए अनुपम उत्साह भी उत्पन्न हो 
गया था। वे चाहते थे, कि महर्षि का कोई ऐसा स्मारक बनाया जाए, जिस द्वारा उनके 
कार्य को पूरा करने में भी सहायता मिले। एंग्लो-बेदिक या एंग्लो-आर्यन शिक्षणालय 
स्थापित करने का विचार पहले से ही भ्रायंसमाज के सम्मुख था। महर्षि के देहावसान पर 
जो शोक सभाएँ विविध नगरों में हुईं, उनमें प्राय: सर्वत्र यह विचार प्रकट किया गया, कि 
मह॒षि का सबसे उत्तम स्मारक एक ऐसी शिक्षण-संस्था ही हो सकती है जिसमें संस्कृत, 
बेद-वेदांग और आए ग्रन्थों की शिक्षा की समुचित व्यवस्था' हो और साथ ही आधुनिक ज्ञान- 
विज्ञान की भी | पण्डित गुरुकत्त और लाला जीवनदास के अजमेर से वापस आ जाने पर 
८ नवम्बर, १८८३ को लाहौर में एक सार्वजनिक सभा का ञ्रायोजन किया गया, जिसमें 
जनता द्वारा बड़े उत्साह के साथ यह प्रस्ताव स्वीकृत किया गया, कि मह्॒ि के स्मारक 
रूप में एंग्लो-बैदिक स्कूल तथां कॉलिज की स्थापना की जाए। इसी तिर्णय का परिणाम 
वे एंग्लो-बैंदिक संस्थाएँ हैं, जिनकी संख्या वर्तमाव समय में सेकड़ों तक पहुँच चुकी है। 
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के कारण भारत में शिक्षित लोगों का एक ऐसा वर्ग उत्पन्न हो गया है, सर्वेसाघारण 
जनता से जो भिन्‍न है। देश में दो वर्ग हो गए हैं, शिक्षित वर्ग और सर्वताघारण जनता | 
इनमें सम्बन्ध निरन्तर कम होता जा रहा है, और ये एक-दूसरे को किसी भी प्रकार से 
प्रभावित' नहीं कर पा रहे हैं। इन्हें मिलाने और इनमें प रस्प र सम्पर्क स्थापित करने का 
यही उपाय है, कि भारत की देसी भाषाओ्रों और विशेषतया आये भाषा (हिन्दी) के 
अध्ययन पर वल दिया जाए। अंग्रेजी सदुश विदेशी भाषा से शिक्षित लोगों और सर्व- 
साधारण' जनता में भेद का विकास स्वाभाविक है। देसी भाषाओं द्वारा उनमें परस्पर 
सम्पर्क व मेल होने में सहायता मिलेगी। यदि शिक्षित व्यक्ति अपने देश की भाषा तथा 
' साहित्य का भी समुचित ज्ञान प्राप्त कर लें, तो सर्वेत्राधारण जनता से उनकी वह दूरी 
कम हो जाएगी, जो अंग्रेजी के का रण भ्रव निरन्तर बढ़ती जा' रही है। लोगों में नैतिकता 
और, अध्यात्म भावना के विकास के लिए संस्कृत भाषा का अध्ययन वहुत' उपयोगी है, 
क्योंकि भारत की नेतिक, धारमिक तथा आध्यात्मिक मान्यताओं के आदिल्नोत जो बेद- 
शास्त्र आदि ग्रन्थ हैं, वे सब संस्कृत में हैं। अनुशासित जीवनचर्या मनुष्यों को स्वस्थ व 
शक्ति सम्पन्न बनाने में बहुत सहायक होती है। दयानन्द एंगलो-वंदिक कॉलिज द्वारा 
विद्यार्थियों की जीवनचर्या को अनुशासित व नियन्त्रितः बनाने का भी प्रयत्न किया जाना 
था। समय की आवश्यकताओं को दृष्टि में रखते हुए यह भी झ्रावश्यक था, कि अंग्रेजी 
भाषा और साहित्य की शिक्षा की उपेक्षा न की जाए और पाश्चात्य संसार में जो नये 
भौतिक विज्ञान विकसित' हो रहे थे उन्तकी पढ़ाई पर भी पूरा-पूरा ध्यान दिया जाए, 
क्योंकि देश की भौतिक व झ्रार्थिक उन्नति इन्हीं विज्ञानों की सहायता से सम्भव थी। 
इसमें सन्देह नहीं, कि दयानन्द एंग्लो-बेदिक-कॉलिज की योजना में प्राचीन और 
अर्वाचीन तथा प्राच्य और पाश्चात्य विद्याश्रों तथा ज्ञान-विज्ञान में ऐसे समुत्तुलन को 
स्थापित करने का प्रयत्न किया गया था, जिससे कि विद्यार्थियों को दोनों के लाभ पूर्णरूप 
से प्राप्त हो जाएँ। 

जिन उद्देश्यों को सम्मुख रख कर दयानन्द एंग्लो-वेदिक कॉलिज की योजना 
तैयार की गई थी, वे लाला लाजपत'राय के निम्नलिखित' वाक्यों द्वारा और भी अ्रधिक 
स्पष्ट हो जाते हैं--“दयानन्द एंग्लो-बैदिक कॉलिज के बानियान की यह मन्शा था कि 
संस्कृत और हिन्दी की तालीम को अंग्रेजी तालीम के साथ लाज़मी करार देकर वह उन 
नुकायस को दूर कर सकें जो एक तरफ महज़ संस्कृत की तालीम से और दूसरी तरफ 
महज अंग्रेजी की तालीम से पेंदा होते हैं। उनको गरज यह थी कि तालीमयाफ्ता 
जमायत और अवाम उल्नाप्ष के दरमियान' जो दीवार होती जाती है, उसको दूर किया 
जाय, ऐसी तालीम दी जाय जिससे तालीमयाफ्ता' लोग अवाम उल्लास के साथ ऐसे 
गहरे ताललुकात पैदा कर सकें कि उनके रूयालात का असर आम हो।” लालाजी ने ये 
वाक्य सन्‌ १९२१ में डी० ए० वी० कॉलिज की आलोचना करते हुए “स्वामी दयानन्द 
सरस्वती और आयंसमाज की मौजूदा हालत” नाम के टंक्‍्ट में लिखे थे। पर इनसे वे 
उद्देश्य व प्रयोजन भली-भाँति स्पष्ट हो.जाते हैं, जिनसे कि दयानन्द एंग्लो-बेदिक कॉलिज 
की योजना बनायी गई थी । 

लाहौर आार्थत्माज द्वारा प्रस्तावित कॉलिज के लिए घन एकत्र करने के प्रयोजन 
से जो उपसमिति नियुक्त की गई थी, वह उत्साहपूर्वक अपने काये में तत्पर रही। पर 
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प्रारम्भ में उसे विशेष सफलता प्राप्त नहीं हुई । सम्भ्रान्त व धनी वर्ग के लोगों ने उसके 
लिए अधिक उत्साह प्रदर्शित नहीं किया ।. परिणाम यह हुआ, कि उपसमिति द्वारा 
मध्यम श्रेणी के लोगों की ओर अधिक ध्यान दिया जाने लगा, और लाहौर के अतिरिक्त 
अन्य तगरों में भी कॉलिज के लिए घन एकत्र करने का प्रयत्त प्रासम्भ हुआ | इसी के - 
लिए अनेक डेपुटेशन बनाये गए, जो विविध नगरों में जाकर तयी शिक्षण-संस्था का उप- 
योंग व आवश्यकता का प्रंचार करने के लिए तत्पर हुए। वे जहाँ भी जाते, स्थानीय 
झरर्थसमाज की सहायता से सार्वजनिक सभाझरों का आयोजन करते और उनमें व्याख्यान 
देकर दयानन्द एंग्लो-वैदिक कॉलिज की आ्रवश्यकता का प्रतिपादन करते । इससे स्थानीय 
जनता में कॉलिज के लिए उत्साह उत्पन्त हो जाता झौर चन्दा एकन्न करने में वहुत 
सहायता मिलती। यह चन्दा केवल पंजाव में ही एकन्र नहीं किया जा रहा था। 
राजस्थान, उत्तर-पश्चिमी सीमा प्रान्त (जो वाद में संयुक्त प्रात कहाने लगा झौर भ्रव 
जिसे उत्तरप्रदेश कहते हैं) और सिन्‍व झ्रादि सर्वत्र आर्यसमाजों द्वारा मह॒षि दयाननन्‍्द 
सरस्वती के स्मारक रूप में स्थापित की जाने वाली शिक्षण-संस्था के लिए घन एकत्र 
किया जा रहा था, और यह घन उन्हीं आर्यसमाजों के पास जमा होता जा रहा था, जिन 
द्वारा वह एकत्र किया गया था। अभी यह निर्णय नहीं हुआ था, कि शिक्षण-संस्था को 
कहाँ स्थापित किया जाए। जब तक इस महत्त्वपूर्ण प्रश्न का निर्णय न हो जाए, दूरवर्ती 
समाजों से यह झाशा की जा सकती थी, कि वे एकत्र धन को लाहौर आरयंसमाज द्वारा 
गठित उपसमिति के पास भेजते रहें। प्रस्तावित एंग्लो-वैदिक कॉलिज का प्रवन्ध व 
संचालन किसके भ्रधीन होगा, इस विषय में भी अभी कोई निर्णय नहीं हुआ था। इस 
दशा में यह स्वाभाविक ही था, कि महर्षि के स्मारक रूप में जिस नयी शिक्षण-संस्था की 
स्थापना के लिए धन एकत्र किया जा रहा था, उसके सम्बन्ध में लोगों के उत्साह में कुछ 
कमी भ्राने लग जाए । इसी का यह परिणाम था, कि जुलाई १८८५ तक केवल ११,००० 
रुपये कॉलिज की घन-उपसमितति से प्राप्त हो सके थे । बीस महीनों तक निरल्तर प्रयत्न 
करते रहने पर केवल यही राशि दयानन्‍्द एंग्लो-बैदिक कॉलिज के लिए जमा की जा 
सकी थी । 

पर इसी समय एक ऐसी घटना हुईं, जिसके कारण प्रार्य जनता में कॉलिज के 
लिए नये उत्साह का संचार हो गया। हे नवम्बर, १८८५ को लाहौर भ्रायंसमाज की 
अंतरंग सभा को लाला हंंसराज का एक पत्र प्राप्त हुआ, जिसमें कि उन्होंने प्रस्तावित 
शिक्षण-संस्था के लिए अ्रपन्ती सेवाएँ समर्पित करने का निश्चय प्रकट किया था, और 
वह भी बिना किसी वेतन व पारिश्रमिक के। लाला हँसराज का जन्म होशियारपुर 
जिले के वजवाड़ा कस्वे में हुआ था। उनके पिता का नाम चुन्नीलाल था, जो सरकारी 
अदालत में भ्रपील नवीस का कार्य किया करते थे। इसमें उन्हें भ्च्छी आमदनी थी और 
समाज में उन्हें प्रतिष्ठा भी प्राप्त थी। सन्‌ १८४७ में श्रीमती गणेशदेवी से उत्तका 
विवाह हुआ्ला | चुन्तीलालजी के दो पुत्र थे। मुल्कराज (जन्मतिथि २३ एश्रिल, १८६०) 
और हंसराज (जन्मतिथि १६ एप्रिल, १८६४) । हंसराज की प्राथमिक शिक्षा घर 
पर और अपने नगर में ही हुई । पर १८७६ में वे लाहौर में भ्रा गये, और वहाँ के मिशन 
स्कूल में दाखिल कर दिये गए। फरवरी, १८७६ में लाला चुन्नीलालजी की मृत्यु हो गई 
थी, श्र परिवार का वोफ उनके बड़े पुत्र मुल्क राजजी पर आ पड़ा था.। संत्‌ १८७७ में 
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मुल्कराजजी ने मैट्रिक की परीक्षा उत्तीर्ण कर ली थी, और उन्हें पोस्ट ऑफिस में सरकारी 
नौकरी मिल गई थी। उन दिलों मेट्रिक पास कर लेना भी बड़ी वात थी, और इस परीक्षा' 
को उत्तोर्ण कर लेने प्र सरकारी सर्विस का मार्ग प्रशस्त हों जाता था। पोस्ट श्रॉफिस 
में सविस करते हुए मुल्कराजजी की नियुक्ति लाहौर में हो गई, और उनके छोटे भाई 
हंसराजजी भी शिक्षा के लिए लाहोर भा गये । दिसम्बर, १८८० में हंसराजजी ने मिशन 
हाई स्कूल, लाहौर से मैट्रिक की परीक्षा उत्तीर्ण कर ली। सन्‌ १८८० तक पंजाब 
यूनिवर्सिटी कौ स्थापना नहीं हुईं थी। पंजाव के विद्यार्थी कलकत्ता यूनिवर्सिटी की 
परीक्षाएँ दिया करते थे, और वहाँ के स्कूल-कॉलिज उसी यूनिवर्सिटी द्वारा निर्धारित 
पाठविधि का अनुसरण किया करते थे। मिशन हाई स्कूल से १७ विद्यार्थी मेट्रिक की 
परीक्षा में बंठे थे। कहा जाता है, कि उनमें से केवल हुंसराजजी को ही सफलता प्राप्त 
हुई थी। मैद्रिक पास कर लेने पर हंसराजजी उच्च शिक्षा के लिए पंजाब यूनिवर्सिटी 
कॉलिज में प्रविष्ट हुए (जनवरी, १८८१)। सन्‌ १८८१-८२ में इस कॉलिज में विद्यार्थियों 
की संख्या केवल ६७ थी। इससे यह भली-भाँति अनुमान किया जा सकता है, कि उस 
. समय पंजाब में उच्च शिक्षा की कितनी कमी थी। यूनिवर्सिटी कॉलिज, लाहौर में चार 
बर्ष नियमपूर्वक शिक्षा प्राप्त कर हंसराजजी ने सन्‌ १८८४ में बी० ए० की परीक्षा 
उत्तीर्ण कर ली। कॉलिज में उनके विषय अंग्रेजी, संस्कृत, पाश्चात्य दर्शन और इतिहास 
थे। वह अत्यस्त प्रतिभाशाली विद्यार्थी थे, और झपने घर्मं तथा संस्कृति के प्रति उनको 
अगाघ प्रेम था। हंसराज के लाहौर आने से पूर्व ही वहाँ श्रायंसमाज की स्थापना हो 
चुकी थी, और महपि दयानन्द सरस्वती की शिक्षाएँ वहाँ के चवयुवकों को विशेष रूप से 
प्रभावित करने लग गई थीं । हंस राजजी भी विद्यार्थी अवस्था में ही आर्यंसमाज के सम्पर्क 
में आ गये, ओर लाला साइंदास की प्रेरणा से समाज के कार्यों में रुचि लेने लगे। 
आायंसमाज द्वारा हंसराजजी जिन अन्य आर्येयुवकों के सम्पर्क में झ्ाए, उनमें 
लाला लाजपतराय, पण्डित गुरुदत्त और लाला शिवनाथ के नाम उल्लेखनीय हैं। सन्‌ 
१८८२ में इन युवकों ने मिलकर निश्चय किया, कि “रीजनरेटर ऑफ आर्यावत्त' नाम से 
एक शअ्रंग्रेजी साप्ताहिक पत्र का प्रकाशन प्रारम्भ किया जाए, जिससे कि वे अंग्रेजी पढ़े- 
लिखे लोगों तक वैदिक धर्म के सन्देश को पहुँचा सकें। हंसराजजी को कॉलिज की शिक्षा 
प्रारम्भ किये श्रभी श्रधिक समय नहीं हुआ था, वह अ्रभी विद्यार्थी ही थे, पर श्रायंसमाज 
के कार्य के लिए उनमें अ्रनुपम उत्साह था। इसीलिए “रीजनरेटर' पन्न का प्रवन्ध उन्होंने 
अपने हाथों में ले लिया था, और उसके सम्पादन में भी वह सहायक सम्पादक के रूप में 
भाग लेने लग गये थे । | 
सन्‌ १८८४५ में बी० ए० की परीक्षा उत्तीर्ण कर लेने पर हंसराजजी के सम्मुख 
भावी कार्य का प्रश्न उपस्थित हुआ। सरकारी सविस वह बहुत सुगमता से प्राप्त कर 
सकते थे। उन दिनों बी० ए० की डिग्री की बाजार में बहुत कीमत थी और हंस राजजी ने 
यह डिग्री बहुत श्रच्छे नम्बरों में पास की थी। वी० ए० की परीक्षा में वह पंजाब भर में: 
दूसरे नम्बर पर आये थे। सरकारी नौकरी प्राप्त कर उच्च स्थिति और अच्छी आमदनी 
प्राप्त करने का मार्ग. हंसराजजी के लिए पूर्णतया प्रशस्त था। पर हंसराजजी ने 'प्रेय' 
 सार्ग का परित्याग कर “श्रेय” मार्ग का अ्रनुसरण करने का निश्चय किया । उस समय 
पंजाब की आये जनता में दयानन्द एंग्लो-बेदिक कॉलिज की स्थापना के, लिए बहुत 
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(२) दयाननन्‍द एंग्लो-वैदिक स्कूल की स्थापना 

८ नवस्वर, सन्‌ १८८३ के दिन महषि दयानन्‍्द सरस्वती की स्मृति को चिर- 
स्थायी बनाने के लिए दयानन्‍द एंग्लो-बेदिक स्कूल तथा कॉलिज की स्थापना का जो 
प्रस्ताव लाहौर में श्रायोजितः सार्वजनिक सभा हारा स्वीकृत किया गया था, उससे आये 
जनता में अत्यधिक उत्साह का संचार हुआ। सभा में मह॒थि के इस स्मारक के लिए चन्दे 
की भी भ्रपील की गई, जिस पर तत्काल ६,००० से भी ऊपर रुपये एकत्र हो गये। उस 
समय यह राशि वर्तमान समय के दो-डाई लाख रुपयों से कम मूल्य की नहीं थी | यह 
दान मुख्यतया मध्य श्रेणी के लोगों द्वारा दिया गया था, और उनमें स्त्रियाँ भी अच्छी 
बड़ी संख्या में थीं। ६ दिसम्बर, १८८३ को लाहौर आरयंसमाज की अत्तरंग सभा ने _ 
दयानन्‍्द एंग्लो-बैदिक स्कूल तथा कॉलिज के लिए घन एकत्र करने के प्रयोजन से एक 
उपसभित्ति का निर्माण किया, जिसके सदस्य लाला लालचल्द एम० ३०, लाला मंदनर्सिह 
बी० ए०, लाला जीवनदास और पण्डित गुरुदत्त एम० ए० थे। भाई जवाहरसिंह को 
इस उपसमिति का सचिव नियुक्त किया गया था। उपसमिति द्वारा घन एकत्र करने के 
लिए जनता से जो अ्रपील की गई, उसमें इस वात पर प्रकाश डाला गया था, कि मह॒षि 
दयानन्द सरस्वती किस प्रकार वेदों का प्रचार कर मानव-समाज का हित और कल्याण 
करना चाहते थे । झ्रार्यावत्त जो भ्राज अज्ञांन, भ्रन्धविश्वास आर अनाचार के गत्त में गिरा 
हुआ है, उसका कारण यही है कि वेदों की उदात्त शिक्षाओं को उसने भुला दिया है । 
प्रार्यावर्त से प्रश्ञान और अन्धविश्वासों को दूर करने भौर इस देश में प्रचलित सामाजिक 
बुराइयों का निवारण करने में महर्षि ने सम्पूर्ण जीवन लगा दिया था। हमारे लिए 
आवश्यक है, कि मह॒षि की स्मृति में एक ऐसा स्मारक स्थापित करें, जो उनके महान्‌ 
व्यक्तित्व और कृतित्त्व के अनुरूप हो । इसी प्रयोजन से एक एंग्लो-वैदिक कॉलिज की 
स्थापना का निश्चय किया गया है, जिसमें पाश्चात्य संस्कृति और ज्ञान-विज्ञान के प्रकाश 
को प्रकाशित करने के साथ-साथ वेदों में जो अगाध ज्ञान संचित है उसे भी प्रकाश में 
लाया जाएगा। कुछ समय पश्चात्‌ लाला लालचन्द (जो घन एकत्र करने के प्रयोजन से 
गठित उपसमिति के प्रघान थे ) ने एंग्लो-वैदिक कॉलिज ,की योजना का प्रारूप तैयार 
किया, जिसे विविध आयंसमाजों के पास विचारार्थ भेज दिया गया। इस प्रारूप में एंग्लो- 
वैदिक कॉलिज की स्थापना की आवश्यकता का इन शब्दों में निरूपण किया गया था--- 
“हम एक ऐसी शिक्षण-संस्था की स्थापना करना चाहते हैं, जिसमें वर्तमान शिक्षा पद्धति 
के ग्रुणों व लाभों को कायम रखते हुए उसकी त्रूटियों को दूर कर दिया गया हो। (इस 
व का कम प ियर और अन्य लोकभाषाओं के. 
अध्ययन को श्रोत्साहित कर शिक्षित.वर्ग और प्रशिक्षित जतता के बीच के-भेद को दुर---_ 
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कर सब को परस्पर सम्बद्ध कर दिया जाए, प्राचीन संस्कृत के अ्रध्ययन्न पर जोर देकर -... 
ंतिक अर ज्ह्यात्िक ज्ञान का अतार किया जाए, अनुशासित जीवनचर्या द्वारा शक्ति- 
'कक्वल्त व सही आदतों के निर्माण में सहायता की जाए, श्रंग्रेजी साहित्य के गम्भीर. 
_परिचय को भ्रोत्साहित किया जाए, और भोतिक व व्यावहारिक को प्रोत्साहित किया जाए, और भोतिक व रिक विज्ञानों के ज्ञान-के . -- 
असार द्वारा देश की प्रसार द्वार देश की भौतिक उत्तति में सहायक हुआ जाए..3 | 
दयानन्द एंग्लो-वदिक कॉलिज की स्थापना के लिए आझ्रार्यसमाज के जो नेता 
प्रयलशील ये, वे श्रनुभव कर रहे थे, कि अंग्रेजी भाषा और अंग्रेजी साहित्य के प्रचार 
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उत्साह था। उसके लिए घन भी एकत्र हो रहा था। परन्तु भ्श्न यह था कि इस नयी 
शिक्षण-संस्था का कार्यभार कौन सेभालेगा | कौन ऐसा सुयोग्य व्यक्त है, जो महंषि के 
स्मारक रूप में स्थापित शिक्षणालय का उन्हीं आदर्शों व सिद्धान्तों के अनुसार संचालन 
कर सकेगा, जितका प्रतिपादन महर्षि ने अपने ग्रन्थों में किया था और, जिन्हें क्रियान्वित 
करने के लिए भार्यसमाज की स्थापना की गई थी। आाय॑ नेता इस विषय में दुविधा में 
थे, कि ३ तवम्बर, १८८४ के दिन हंसराजजी का पत्र प्राप्त कर उनके हृदय में उत्साह 
का संचार हो गया और उन्होंने अनुभव किया कि अब उनकी सबसे विकट समस्या का 
हल हो गया है। उन्हें एक ऐसा व्यक्ति प्राप्त हो गया हैं जो सदाचारी है, वर्मप्राण 
है, सच्चा आर्य है, जिसे महषि के मन्तव्यों में पूर्ण विश्वास है, जो सुशिक्षित है भोर जो 
नयी शिक्षण-संस्था के संचालन के लिए सब प्रकार से योग्य है। निस्‍्सन्देह, यह युवक 
हंंसराज का महान्‌ त्याग था, जिसके कारण एंग्लो-बैंदिक कॉलिज के स्वत्व को यथार्थ 
कर सकना सम्भव हुआ | यदि इसे सर्वमेघ यज्ञ या वलिदान कहा जाए, तो भी अनुचित 
नहीं होगा, क्योंकि इस द्वारा श्री हंसराज ने सांसारिक दृष्टि से अपने उज्ज्वल भविष्य 
और समृद्ध जीवन को वलि चढ़ाकर अपने को महषि दयानन्‍्द सरस्वती भौर भार्यंसमाज 
के लिए समर्पित कर दिया था | 
दयानन्द एंग्लो-बैंदिक कॉलिज की योजता को कार्यान्वित करने के लिए भ्रव दो 
कार्य शेष थे, कॉलिज के लिए अ्रच्छी बड़ी मात्रा में घन एकत्र करना झौर एक ऐसी 
सोसायटी संगठित करना जिसके अधीन कॉलिज का सब प्रवन्ध हो। धन एकत्र करने का 
कार्य ८ नवम्बर, सन्‌ १८८३ को हो प्रारम्भ कर दिया गया था, जबकि उस दिन हुई 
सार्वजनिक सभा में कॉलिज की स्थापना का विचार जनता के सम्मुख प्रस्तुत किया गया 
था। घन के लिए पहली सार्वजनिक 'इलतिमास' (अपील) २३ दिसम्बर, १८८३ को 
प्रकाशित की गई थी जिसके कुछ झंश इस प्रकार थे --“आर्यसमाज ने बहुत विचार तथा 
विमश के पश्चात्‌ यह तजवीज़ सोची है कि उस महात्मा तथा ब्रह्मपि के स्मारक के रूप 
में एक महाविद्यालय अर्यात्‌ कॉलिज ऐसा बनाया जाए जिसमें संस्कृत भाषा का उच्च 
क॒क्षा तक अध्ययन हो और वेद तथा वेदविद्या के ग्रन्थ भी पढ़ाये जाएँ। भर इसलिये 
कवि जीविकोपार्जन तथा पाश्चात्य विद्याश्रों को प्राप्ति के लिए अंग्रेजी शिक्षा का होना भी 
आवश्यक है, और उसमें अंग्रेजी शिक्षा भी उच्च कक्षा तक हुम्ना करे ।” कॉलिज की 
आवश्यकता व स्वरूप का उल्लेख कर अपील में आगे यह कहा. गया है कि “इस प्रकार के 
कॉलिज को दुढ़ आ्राधार पर स्थिर करने के लिए एक बृहत्‌ राशि की श्रावश्यकता है 
जिसके व्याज अ्रथवा लाभ से उसका सम्पूर्ण खर्च हमेशा के लिए निकलता रहे। इस 
राशि का अनुमान दस लाख रुपया किया गया है। यह ऊपर लिखा जा चुका है, कि 
८ नवम्बर, १८८३ की सार्वजनिक सभा में कॉलिज के लिए ७,००० रुपये चन्दा 
थ्रा गया था, पर उसके बाद दान प्राप्ति की मात्रा कम होती गईं। कारण यह था, कि 
राजा-महाराजाओं, जमींदारों भौर सम्प्रान्त लोगों ने एक नयी शिक्षण-संस्था की योजना 
का स्वागत नहीं किया था। उसके समर्थक मध्य श्रेणी के वे लोग थे जो मह॒षि के भक्त थे 
और जिन्हें यह भ्राशा थी कि संस्कृत भौर वेद-वेदांग की शिक्षा से भारतभूमि और सम्पूर्ण 
विश्व का हिंत-कल्याण: सम्पादित हो सकता है । इस श्रेणी के लोगों के पास श्रद्धा थी, 
पर घन नहीं थां। फिर भी इनसे जो कुछ भी वन पाता था, जो कुछ भी इनके पास था, 
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उस सवको वे महषि के स्मारक के लिए श्रपित करने को उद्यत रहते थे । आर्यंसमाजों के 
वाधिकोत्सवों पर प्रस्तावित कॉलिज के लिए जव धन की भ्रपील की जातो थी, तो लोगों 
की थैलियों के मुँह खुल जाते थे। देवियाँ गहने उतारकर कॉलिज फण्ड में प्रदान कर 
देती थीं। कॉलिज के लिए आये जनता में कितना उत्साह था, इसे प्रदर्शित करने के 
लिए एक उदाहरण देना पर्याप्त होगा । अ्रमृतसर आ्रायंसमाज के १८८५ के वाधिकोत्सव 
पर कॉलिज के लिए घन की अ्रपील की जाती है, होशियारपुर श्रार्यंसमाज के मंत्री 
लाला मुरलीघर व्याख्यान देते हुए उमंग में आकर कहते हैं--अपना एक मास का 
वेतन १५० रुपये कॉलिज को देने का वचन तो मैं दे ही चुका हूँ, पर इससे सन्तोष नहीं 
होता | अब इस राशि की मात्रा १५० रुपये के स्थान पर १००० रुपये कर देता हूँ । 
केवल हिन्दू समाज ही नहीं, मुसलमान भी कॉलिज के लिए चन्दा दे रहे थे, क्योंकि इस 
शिक्षण-संस्था का लाभ उन्हें भी प्राप्त होना था। मुलतान के रईस राजा जहाँदार खाँ 
ई० ए० सी० ने अपना एक मास का वेतन कॉलिज फण्ड में प्रदान किया था। जैसा कि 
ऊपर लिखा जा चुका है, जुलाई, १८८५ तक नयी शिक्षण-संस्था के लिए अधिक घन एकत्र 
नहीं हो सका था । पर नवम्बर, १८८४५ में जब श्री हंसराज जैसा त्यागी व उच्च शिक्षित 
युवक कॉलिज के संचालन के लिए उपलब्ध हो गया, तो शआ्रार्य जनता में नये उत्साह व 
स्फूर्ति का संचार हो जाने के कारण दयानन्द एंग्लो-वेदिक कॉलिज के लिए अधिक मात्रा 
में घन प्राप्त होने लगा। घन एकत्र कर सकना तव और अधिक सुगम हो गया, जबकि 
कॉलिज के प्रवन्ध के लिए एक सोसायटी संगठित कर ली गयी। सोसायटी के संगठन 
व संविधान को लाला लालचन्द ने तेयार किया था। लाहौर श्रायंसमाज में उस पर देर 
तक विचार-विमर्श होता रहा'। जव लाला लालचन्द द्वारा तैयार किये गये सोसायटी के 
संविधान को कुछ साधारण संशोधनों के साथ लाहौर झ्ार्यंसमाज ने स्वीकार कर लिया, 
तो आयंसमाज के अ्रधिक व्यापक क्षेत्र से उसे स्वीकृत कराने के लिए विविघ आयंसमाजों 
के प्रतिनिधियों के एक सम्मेलन का लाहौर में आयोजन किया गया | यह सम्मेलन 
३१ जनवरी, १८८६ के दिन हुआ, और इसमें निम्नलिखित प्रतिनिधि सम्मिलित हुए -- 
लाहोर समाज के लाला लालचन्द, लाला साईंदास और लाला: जीवनदास; अ्रमृतसर 
समाज के पण्डित शिवदत्तराम; मुलतान समाज के लाला' काशीराम; ग्रुजरांवाला 
समाज के लाला जीवनक्ृष्ण; लुधियाना समाज के लाला शिवशरणदास और रोहतक 
समाज के लाला लाजपतराय | इनके अतिरिक्त देहरादून, सक्‍्खर और शिमला की 
आर्यसमाजों ने पत्र द्वारा कॉलिज की योजना और उसका प्रवन्ध करने वाली सोसायटी 
के संविधान से अ्रपती स्वीकृति व सहमति प्रकट कर दी थी । ३१ जनवरी, सन्‌ १८८६ को 
लाहौर में श्रायोजित सम्मेलन द्वारा जब दयानन्द एंरलो-वैदिक कॉलिज की योजना और 
दयानन्द एंग्लो-वेदिक कॉलिज ट्रस्ट एण्ड मैनेजिग सोसायटी के संविधान व नियमावली 
को स्वीकार कर लिया गया, तो इस सोसायटी को सन्‌ १८६० के सोसायटीज एक्ट २१ 
के अधीन रजिस्टर्ड करा लिया गया । 

रजिस्टर्ड कराए गये स्मरण-पत्र में सोसायटी के निम्नलिखित उद्देश्य निर्धारित 
किये गये थे--( १) स्वामी दयानन्द सरस्वती के स्मारक रूप में पंजाब में एक कॉलिज 
आर एक छात्रावास अन्तर्गत होंगे। इस संस्था के ये उद्देश्य होंगे -- (क) हिन्दी साहित्य 
के श्रध्ययन को प्रोत्साहित, उन्नत तथा प्रचलित करना, (ख) प्राचीन संस्कृत साहित्य 
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और वेदों के अध्ययन को प्रोत्साहित, उन्नत तथा: प्रचलित करना, भर (ग) अंग्रेजी भाषा 
के साहित्य और विज्ञातों के सैद्धान्तिक तथा क्रियात्मक अध्ययन को प्रोत्साहित तथा 
प्रचलित करना । (२) जहाँ तक प्रथम उद्देश्य की पूर्ति के साथ ऐसा करना ग्रसंगत न 
हो, दयाननद एंग्लो-बेदिक कॉलिज और उससे सम्बद्ध संस्थाओं में शिल्प की शिक्षा के 
साधनों को जुटाना । 

दयानन्द एंग्लो-बैदिक कॉलिज ट्रस्ट एण्ड मेनेजिग सोसायटी के सदस्य कौन हों, 
इस संम्बन्ध में निम्नलिखित व्यवस्था की गई-- (१) जिन व्यक्तियों ने सोसायटी के फण्ड 
में एक हजार रुपये या ्रधिक प्रदान किये हों ! (२) जिन आ्ार्यसमाजों ने सोसायटी फण्ड 
में १००० रुपये या इससे अधिक प्रदान किये हों, उनका एक-एक प्रतिनिधि। (३) मैनेजिंग 
कमेटी के सदस्य जब तक कि वे कमेटी के सदस्य रहें। (४) जिन झ्रायंसमाजों ने एक हजार 
या अधिक रुपये सोसायटी के फण्ड में प्रदान किये हों उनकी अन्तरंग सभाओं के सदस्य, 
जब तक कि वे उस समाज की अ्रन्तरंग सभा के सदस्य रहें । दयानन्द एंग्लो-बैदिक 
संस्थाओं की स्वामिनी यह सोसायटी ही थी, आर सब सम्पत्ति भी इसी के स्वत्वाधिकार 
में रखी गई थी । पर सोसायटी के कार्य का यथार्थ संचालन मैनेजिग कमेटी के हाथों में 
दिया गया था, जिसका निर्माण निम्नलिखित श्रकार के सदस्यों द्वारा किये जाने की 
व्यवस्था की गई थी --(१) जिन आयंसमाजों द्वारा सोसायटी के फण्ड में एक हजार रुपये 
या अंधिक दिये गये हों, उनका एक-एक प्रतिनिधि, (२) जिन आर्यंसमाजों द्वारा प्रदत्त 
धनराशि अधिक हो, उनका पहले एक हजार रुपये के लिए एक प्रतिनिधि और उसके 
ऊपर प्रति पाँच हजार रुपये के लिए अतिरिक्त एक प्रतिनिधि; पर यह भ्रावश्यक था कि 
इस प्रकार आर्यंसमाजों के जो प्रतिनिधि मैनेजिय कमेटी में हों, वे श्रायें जगत्‌ में भ्रच्छी 
स्थिति रखते हों । मैनेजिग कमेटी को यह अधिकार दिया गया था, कि तीन-चौथाई बहु- 
मत से किसी आार्यसमाज के मैनेजिंग कमेटी में.प्रतिनिधित्व के लिए.एक हजार रुपये प्रदान 
करने की शर्त को हटा सके। इसी प्रकार आर्यंसमाजों को भी श्रधिकार था, कि वे किसी 
उपयुक्त व्यक्ति के न मिलने के कारण या किसी अन्य कारण से प्रतिनिधि भेजने के अपने 
अधिकार को प्रयोग में न लाए, (३) भ्रार्यंसमाजों के प्रतिनिधियों के भ्रतिरिक्त मेनेजिंग 
कमेटी में कतिपय ऐसे सदस्यों की भी व्यवस्था की गई थी, जो विशेष हितों का भ्रति- 
निधित्व करते हों । ये हित शिक्षा, चिकित्सा, इंजीतिर्यारिंग, कुलीन-वर्गे, काश्त, विज्ञान 
और विद्वत्ता थे। मैनेजिंग कमेटी को अधिकार था, कि वह शिक्षा, कानून, विद्वत्ता, 
कुलीनता और चिकित्सा और इंजीनियरिंग में प्रवीणता तथा वेज्ञानिकता के श्राधार पर 
इन विशिष्ट हितों का प्रतिनिधित्व करने वाले व्यक्तियों को कमेटी के सदस्य रूप में नियुक्त 
कर सके । इन सदस्यों के लिए आर्यंसमाज का सभासद्‌ होना अनिवाय नहीं था। यह भी 
आवश्यक नहीं था, कि झार्येंसमाजों द्वारा मैनेजिग कमेटी के लिए जिन प्रतिनिधियों को 
चुना जाए, वे उसी आर्यसमाज के सभासद्‌ हों। इस कारण अनेक आयंसमाज ऐसे प्रति- 
निधि चुन देते थे जिनका निवास लाहौर में हो झौर जिनके लिए कमेटी की बंठकों में 
उपस्थित हो सकना सुगम हो । लाहौर का आार्यसमाज उस समय अत्यत्त समृद्ध था। उस 
द्वारा कॉलिज के लिए प्रदान की गई राशि भी इतनी अ्रधिक थी, कि उसके आधार पर 
बह कमेटी में एक से अधिक स्थान प्राप्त कर सकता था। इस दशा में यह सर्वथा 
स्वाभाविक था, कि मैनेजिग कमेटी में लाहौर का प्रभाव भ्रधिक रहे । 


दयानन्द एंग्लो-वैदिक स्कूल तथा कॉलिज १३३ 


दयानन्द एंग्लो-वेदिक कॉलिज की मैनेजिंग कमेटी की पहली बैठक २७ फरवरी, 
सन्‌ १८८६ को हुईं। पर इस बेठक में कोई महत्त्वपूर्ण कार्य नहीं हो सका । २० माचें, 
१८८६ को हुई कमेटी की दूसरी वैठक महत्त्व की थी, क्योंकि उसमें पदाधिकारियों का 
चुनाव किया गया था, जो इस प्रकार थे --लाला लालचन्द प्रधान और कोषाध्यक्ष; लाला 
ईश्वरदास, लाला साईंदास, लाला ज्वालासहाय और लाला नरसिंह दास उपप्रधान, और 
लाला मदनपसिंह मन्त्री । इसी बैठक में यह निश्चय किया गया, कि जितनी जल्दी हो सके, 
सोसायटी की ओर से एक हाईस्कूल खोल दिया जाये और जब तक स्थान का अ्रन्तिम 
रूप से निर्णय न हो जाये, यह स्कूल लाहौर में रहे। झव दयानन्द एंग्लो-वेदिक स्कूल तथा 
कॉलिज की योजना ने क्रियान्वित होता आरम्भ कर दिया था, और आर्य जनता उस 
दिन की उत्सुकतायुर्वक प्रतीक्षा करने लग गई थी, जबकि यह योजना मूर्तं रूप घारण 
कर लेगी। २४ एप्रिल, १८८६ को मैनेजिंग कमेटी की जो बैठक हुई, उसमें स्कूल खोलने 
की तिथि १ जून, १८८६ निर्धारित कर दी गई और उसमें प्रयुक्त की जाने वाली पाठ- 
विधि पर विशद रूप से विचार-विमर्श किया गया। उन दिलों स्कूलों की पाठविधि 
पूर्णतया सरकार द्वारा निर्धारित नहीं की जाती थी। उनके संचालकों को इस विषय में 
पर्याप्त स्वतन्त्रता प्राप्त थी। २४ एप्रिल, १८८६ की वबेठक में प्रस्तावित दयानन्द एंग्लो- 
वैदिक स्कूल के लिए जो पाठविधि निर्घारित की गई, उसकी कुछ उल्लेखनीय बातें 
निम्नलिखित थीं-- 

(१) राय मूलराज ने प्रस्ताव किया, कि इस शिक्षण-संस्था के प्राइमरी विभाग 
में शिक्षा का माध्यम हिन्दी भाषा हो। लाला ईश्वरदास ने प्रस्ताव का समर्थन किया, 
और प्रस्ताव सर्वंसम्मति से स्वीकृत हुआ । 

(२) राय मूलराज का यह प्रस्ताव कि अपर डिपार्टंमेण्ट में अंग्रेजी भाषा शिक्षा 
का माध्यम हो, सर्वेसम्मति से स्वीकृत हुआ । 

(३) स्कूल में उर्दू की पढ़ाई के सम्बन्ध में मैनेजिंग कमेटी के सदस्यों में मतभेद 
था. राय मूलराज के प्रस्ताव पर यह निर्णय किया गया, कि स्कूल की द्वितीय कक्षा 
में उर्दू को वैकल्पिक विषय के रूप में पढ़ाया जाए। तृतीय कक्षा में भी उर्द्‌ को वैकल्पिक 
विषय के रूप में रखने का प्रस्ताव लाला रंगीलाल ने प्रस्तुत किया, पर वह स्वीकृत 
नहीं हो सका। ५ वोट उसके पक्ष में आये थे, और ७ विरोध में । चौथी कक्षा में उर्दू को 
वैकल्पिक विषय के रूप में पढ़ाये जाने का प्रस्ताव वहुमत से स्वीकृत कर लिया गया । इन 
निर्णयों से ज्ञात होता है, कि उर्दू के सम्बन्ध में मंत्रेजिग कमेटी में बहुत मतभेद था। उन 
दिनों पंजाब में उर्दू का बहुत प्रचार था। पर मह॒षि दयानन्द सरस्वती के मन्‍्तव्यों के 
अनुसार भारत की भाषा हिन्दी थी, जिसे भायंसमाज के क्षेत्र में 'आरये भाषा' कहा जाता 
था। इस दशा में यह स्वाभाविक ही था, कि महषि के स्मारक रूप में स्थापित की जा 
रही शिक्षण-संस्था में हिल्दी को समुचित स्थान दिया जाये, और उर्दू की पढ़ाई को केवल 
वकल्पिक विंषय के रूप में पढ़ाने का निर्णय किया जाये । 

(४) स्कूल की विविध कक्षाओ्रों में पढ़ाये जाने वाले विषयों का निर्घारण इस 
प्रकार से किया गया--(क) पाँचवीं कक्षा -हिन्दी, संस्कृत, अंग्रेजी, अंकगणित, भूगोल 
और उर्दू (विकल्प)। (ख) छठी कक्षा--अंग्रेजी, संस्कृत, भ्रंकगणित, भूगोल, इतिहास, 
और उर्दू (विकल्प) । (ग) सातवीं कक्षा--संस्क्ृत, अंग्रेजी, अंकगणित, भूगोल, इतिहास, 
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व्यायाम तथा उर्दू और पर्शियत (विकल्प)। (घ) आठवीं कक्षा--हिन्दी, संस्छत, 
अंकगणित, अंग्रेजी, भूगोल, इतिहास, व्यायाम शिक्षा व उर्दू और परशियन (विकल्प) । 
(ह) नौवीं कक्षा--संस्क्ृत, गणित, अंग्रेजी, भूगोल, इतिहास, भोतिक विज्ञान । 
(च) दसवीं कक्षा--संस्क्रत, गणित, श्रंप्रेजी, भूगोल, इतिहास, भौतिक़ विज्ञान 
दयानन्द एंग्लो-वैदिक स्कूल की विविध कक्षाओं में पढ़ाये जाने वाले विषयों का 

जो निर्धारण मैनेजिंग कमेटी की २४ एप्रिल, सत्‌ु १८८६ की बैठक में हुआ था, उसके 
सम्बन्ध में कमेटी के सदस्यों में कई वातों पर मतभेद थे। मुख्य मतभेद हिन्दी, उर्दू और 
पशियन की पढ़ाई के सम्बन्ध में था। छठी कक्षा में हिन्दी विषय न रखा जाए, यह 
प्रस्ताव लाला केशवदास और लाला लालचनद ने प्रस्तुत किया था। इसके पक्ष और विपक्ष 
में वरावर वोट आने पर प्रधानजी के कास्टिंग वोट से यह निर्णय हुआ था, कि छठी कक्षा 
में हिन्दी विषय न रहे। सातवीं कक्षा में भी हिन्दी को रखने न रखने के सम्बन्ध में वोटों 
द्वारा निर्णय करने की आवश्यकता हुई थी श्नौर बहुमत हिन्दी को न रखने के पक्ष में था । 
झाठवीं कक्षा में हिन्दी रखने का प्रश्न जब विचारार्थ शस्तुत हुआ, तो उसे न रखने का 
प्रस्ताव बहुमत से श्रस्वीकृत हो गया। हिन्दी के सम्बन्ध में मतभेद का इससे अनुमान 
किया जा सकता है। जबकि छठी और सातवीं कक्षाओं में हिन्दी न रखने का निर्णय 
किया जा चुका था, तो आठवीं कक्षा में उसे अन्यतम अनिवार्य विषय के रूप में स्वीकृत 
कर लिया जाना एक अ्रस्वाभाविक व असंगत बात भी थी । पर जब कमेटी के सदस्यों के 
मत किसी प्रश्न पर प्रायः वरावर-बरावर बेटे हुए हों, तो ऐसे निर्णय हो ही जाते हैं । उर्दू 
और परशियन को अनिवार्य विषय के रूप में रखने का तो कोई प्रश्न ही तहीं था । पर इन 
भाषाओं को वैकल्पिक रूप में रखना भी कमेटी के वहुत-से सदस्यों को स्वीकार्य नहीं 
था। इसीलिए छठी कक्षा में पर्शियन को वैकल्पिक विषय के रूप में रखने का प्रस्ताव 
बहुमत से अस्वीकृत हो गया था। नौवीं और दसवीं कक्षाओं में उर्दू श्रौर परशियन को 
वैकल्पिक विषय रखने के सम्बन्ध में बहुमत से कोई निर्णय नहीं हो सका था, और 
प्रघानजी के कास्टिंग वोंट से इन भाषाओं को न पढ़ाने के पक्ष में निर्णय किया गया था। 
संस्कृत के सम्बन्ध में कोई मतभेद नहीं था। इसीलिए स्कूल की पाँचवीं से दसवीं कक्षाओ्रों 
तक सवके लिए उसकी पढ़ाई अनिवार्य रखी गई थी, जो निःसन्देह दयातन्द एंग्लो-बैदिक 
कॉलिज की महत्त्वपूर्ण विशेषता थी। संस्कृत की पढ़ाई तीसरी कक्षा से ही प्रारम्भ कर 
दी गई थी और तीसरी तथा चौथी कक्षाओं में भी उसे श्रनिवायं विषय रखा गया था । 
अंग्रेजी का प्रारम्भ चौथी कक्षा से किया गया था । इस प्रकार संस्कृत को उसकी तुलना 
में श्रधिक महत्त्व दिया गया था | 

के दयानन्द एंग्लो-वैदिक स्कूल में विद्याथियों से कितनी फीस ली जाये, इसपर भी 
जग कमेटी ने विचार-विमर्श किया था। अन्त में फीस की जिन दरों को स्कूल की 
प्रथम नियमावली में प्रकाशित किया गया, वे निम्नलिखित थीं--- है 


प्रवेश शुल्क हर 
लोरे प्राइमरी विभाग में प्रवेश के समय ४ आने (२५ पेसे) 
अपर प्राइमरी विभाग में प्रवेश के समय ८आते (५० पैसे) 


सिडल और शभ्रपंर विभागों में प्रवेश के समय एक रुपया 


देयानन्द एंग्लो-वैदिक स्कूल तथा कॉलिज १३५ 


सासिक शुल्क 
लोझर प्राइमरी कक्षाश्रों के लिए २आने (१२ पसे) 
श्रपर प्राइमरी कक्षाश्रों के लिए ु ४ आने (२५ पैसे) 
मिडल कक्षाओं के लिए ८ आने (५० पैसे) 
अपर (हाई स्कूल) कक्षाश्रों के लिए एक रुपया 


: इसी समय यह भी निश्चय कर लिया गया, कि दयानन्द एंग्लो-वैदिक स्कूल के 
लिए कितना स्टाफ रखा जाये, और अध्यापकों तथा अन्य कर्मचारियों के वेतन की दरें 
क्या हों। हेडमास्टर और गणित के श्रव्यापकों के लिए ५० रुपये मासिक, प्राकृतिक 
विज्ञान के श्रध्यापक के लिए ४० रुपये मासिक, संस्कृत के अध्यापक के लिए ३० रुपये 
मासिक, हिन्दी के भ्रध्यापक के लिए १५ रुपये, १२ रुपये श्रौर १० रुपये मासिक, उर्दू के 
अध्यापक के लिए १५ रुपये मासिक, चौकीदार, चपरासी और दपतरी के लिए क्रमश: 
५ रुपये, ६ रुपये और ७ रुपये मासिक वेतन निर्धारित किये गये । यह भी निश्चय किया 
गया, कि स्कूल के भवन के लिए ५० रुपये मासिक किराया दिया जाये, और विविध 
खर्च के लिए ५ रुपये मासिक स्वीकार किया जाये। इस प्रकार दयानन्द एंग्लो-वैदिक 
स्कूल का प्रारम्भ में केवल ३०५ रुपये मासिक खर्च बैठता था । 

... स्कूल के लिए आवश्यक फर्नीचर क्रय करने की व्यवस्था भी शुरू में ही कर ली 
गई थी। १४ कुर्सियाँ (मूल्य ३० रुपये), ४० बेल्चें (मूल्य २०० रुपये), १० मैटिंग 
(४० रुपये), ६ व्लेक बोर्ड (२० रुपये), ३ भ्रलमारियाँ (३० रुपये), २० बक्से 
(६ रुपये) और १० मेजें (४० रुपये) स्कूल के लिए खरीदी गई थीं, जिन पर कुल मिला 
कर ३६६ रुपये व्यय हुआ था। फर्नीचर के अतिरिक्त १०० रुपये की पुस्तकें भी क्रय 
कर ली गई थीं। 

सब तैयारी हो जाने पर १ जून, सन्‌ १८८६ को दयानन्‍द एंग्लो-वैंदिक स्कूल 
का का प्रारम्भ कर दिया गया । प्रथम सप्ताह का अन्त होते-होते ३०० विद्यार्थी स्कूल 
में भरती हो गये । जनता में इस स्कूल के लिए अत्यधिक उत्साह था, और बालकों को 
उसमें प्रविष्ट कराने की माँग दिन-प्रतिदिन बढ़ती ही जाती थी। योग्यता की दृष्टि से 
विद्यार्यी विविध स्तर के थे। योग्यता के अनु सार उन्हें प्राइमरी, मिडल और अपर 
(हाई)वर्गों में दाखिल किया गया, और जून मास के समान होने तक दयानन्‍्द एंग्लो-वैदिक 
स्कूल में विद्यार्थियों की संख्या ५५० तक पहुँच गई थी। इसमें सन्देह नहीं, कि महषि के 
स्मारक रूप में स्थापित यह स्कूल उस समय के लाहोर के अन्य स्कूलों से बहुत भिन्न 
था। उस समय के अन्य स्कूल या तो सरकारी थे और या ईसाई मिशनरियों द्वारा 
- स्थापित। उनमें संस्कृत की शिक्षा का तो प्रश्न ही क्या था, हिन्दी भी नहीं पढ़ाई जाती 
थी । यदि कहीं उसकी शिक्षा का प्रवन्ध था भी, तो वह अत्यन्त गौण व उपेक्षित था । 
भारतीय भाषाश्रों में वहाँ उ्दूं और पर्शियन्‌ का ही जोर था। पर आर्यसमाज द्वारा 
स्थापित इस स्कूल में हिन्दी और संस्कृत को महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त था। संस्कृत की 
पढ़ाई तीस री कक्षा से शुरू कर दी जाती थी, और दसवीं तक अनिवाय रूप से उसे 
पढ़ना होता था। हिन्दी तो पहली कक्षा से ही प्रारम्भ कर दी जाती थी । उस' समय के 
पंजाब के लिए हिन्दी और संस्कृत को इतना महत्त्व देना वस्तुतः एक बहुत बड़ी वात 
थी । यह स्वीकार करना होगा, कि दयाननन्‍्द एंग्लो-वंदिक स्कूल के रूप में एक ऐसी 
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१३६ ु झायसमाज का इतिहास 


शिक्षण-संस्था सन्‌ १८८६ में लाहौर में स्थापित हो गई थी, जिसका वातावरण धामिक 
था और जिसके विद्यार्यी वैदिक धर्मं तथा आर्यंसमाज के निकट सम्पक में आने का अवसर 
प्राप्त कर लेते थे । इस स्कूल में पढ़ाई की व्यवस्था भी अत्युत्तम थी। इसी का यह 
परिणाम था, कि एक व्य की समाप्ति पर जब चार विद्यार्थी कलकत्ता यूनिवर्सिटी की 
मैट्रिकुलिशन परीक्षा में विठाये गये, तो वे चारों उत्तीर्ण हो गए और उनमें से एक प्रथम 
श्रेणि में पास हुआ और दो छ्वितीय श्रेणि में । मिडल परीक्षा में इस स्कूल के २६ विद्यार्थी 
बैठे थे, जिनमें से १४ उत्तीर्ण हो गये थे । अन्य स्कूलों की तुलना में मिडल परीक्षा का 
यह परिणाम भी सन्तोषजनके था। 
दयानन्द एंग्लो-बैदिक स्कूल की प्रगति से श्राय॑ जनता को सन्‍्तोष था। लोग 
उसके लिए घन एकत्र करने में उत्साहपूर्वक भाग ले रहे थे। श्रार्यों के श्रवेक डे पुटेशन 
उत्तरप्रदेश, राजस्थान और सिन्ध आदि में चन्दा करने के लिए जाया करते, और उन्हें 
अपने प्रयत्न में सफलता भी प्राप्त होती थी । पंजाव में भी सर्वत्र आय समाजों हारा इस 
स्कूल के लिए घन एकत्र किया जाता। श्राय॑समाजों के वाधिकोत्सवों पर इस नयी आर्य 
शिक्षण-संस्था के लिए ही धन की अपीलें की जाती थीं, भौर यह कार्य मुख्यतया पण्डित 
गुरुकत्त और लाला लाजयतराय द्वारा किया जाता था। कभी-कभी ट्रिब्यून के 
सम्पादक मि० मजूमदार भी इस स्कूल के लिए भ्रपील किया करते थे । विभिन्‍न आये- 
समाजों के वार्षिकोत्सवों पर कितनी धनराशि दयानन्द एंग्लो-वेदिक स्कूल तथा कॉलिज 
के लिए एकत्र हो जाया करती थी, इसकी कुछ रिपोर्ट आर्य पत्रिका के पुराने अंकों में 
विद्यमान हैं। उनके अनुसार सन्‌ १८८७ में पेशावर आर्यसमाज के वाषिकोत्सव पर 
१४०० रुपये एकत्र हुए थे, और अभ्रमृतसर भ्रायंसमाज के वाधिकोत्सव (१८८६) पर १३०० 
रुपये नकद और १६०० रुपये की प्रतिज्ञायें प्राप्त हुई थीं। सन्‌ १८८६ में ही गुजरा- 
वाला आर्यसमाज के वारधिकोत्सव पर १३०० रुपये नकद एकत्र हो गए थे, और १५०० 
रुपये की प्रतिज्ञाएँ हुई थीं । चन्दा प्राय: छोटी-छोटी राशियों में प्राप्त हुआ करता था । 
धनी व सम्भ्रान्त वर्ग में श्रायंसमाज का भ्रधिक प्रचारनहीं था। भरत: उनसे दयानन्द 
एंग्लो-वैदिक स्कूल (भविष्य में हम इसे इसके प्रचलित नाम डी० ए० वी० स्कूल से लिखा 
करेंगे) के लिए आर्थिक सहायता की आशा नहीं की जा सकती थी। चन्दे के लिए 
प्रधानतया मध्य वर्ग के लोगों पर ही निर्भर रहना पड़ता था। जो घन डी० ए० 
बी० स्कूल सोसायटी के स्थायी कोष में जमा था, उससे केवल १२० रुपये मासिक सूद 
प्राप्त होता था। इतने से स्कूल का खर्च नहीं चल सकता था। उन दिनों सूद की दर ४ 
प्रतिशत वाधिक थी। इस दशा में यह निर्णय किया गया, कि जनता को मासिक चन्दा 
देने के लिए प्रेरित किया जाये । आयंसमाजों से इसके लिए अपील की गई, जिसका यह 
परिणाम हुआ कि सब मिलाकर २५० रुपये प्रति मास चन्दे की प्रतिज्ञाएँ प्राप्त हो गईं । 
डी० ए० वी० संस्था की इस ढंग से सहायता करने के लिए जनता में कितना अधिक 
उत्साह था, इसका कुछ अनुमान इस वात से किया जा सकता है कि भटिण्डा रेलवे 
की गम शा मात परत वाह एज एक पा आल 
गैलिज फण्ड में देने का निश्चय किया । इसी ढंग से भ्रन्यत्र भी दफ्तरों, डाकखानों 
और स्टेशनों भ्रादि के कर्मचारियों द्वारा मासिक रूप से चन्दा देते रहने की बात तय की 
की गई थी। जून,, १८५६ तक (जबकि स्कूल का प्रारम्भ हुआ था) ४५,००० रुपये 
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की घनराशि इस संस्था के लिए एकत्र की जा चुकी थी, जिसे किसी प्रकार से अगण्य 
नहीं कहा जा सकता, विशेषतया उस दशा में जब कि यह सब घन मध्य श्रेणि के 
साधारण लोगों द्वारा दिया गया था । 
डी०ए० वी० स्कूल की लोकप्रियता में निरन्तर वृद्धि हो रही थी | न केवल पंजाब 
के आर्यसमाजी ही, अ्रपितु अन्य हिन्दू भी यह अनुभव करने लगे थे कि यह उनकी अपनी 
शिक्षण-संस्या है, जिसमें शिक्षा प्राप्त करने वाले विद्यार्थी संस्कृत भी सीख लेते हैं, और 
अपने धर्म को भी जान जाते हैं । इसीलिए उस समय यह रिवाज चल पड़ा, कि पुत्र-जन्म, 
विवाह श्रादि के श्रवसरों पर डी० ए० वी० स्कूल को कुछ दान अवश्य दिया जाये। 
आर्य पत्रिका के उस समय के अंकों में इस प्रकार प्रदान किये गये दान की रिपोर्ट भी 
प्रकाशित हुआ करती थीं। मुलतान के वकील श्री परमानन्द ने पुत्र के उत्पन्न होने पर 
२०० रुपये डी० ए० वी० स्कूल को भेजे थे। श्री परमानन्द सम्पन्त व्यक्ति थे, पर मध्य 
श्रेणि के व्यक्तियों द्वारा पुत्र-जन्म के प्रवसर पर दिये गये ८ रुपयों, विवाह के समय दिये 
गये २०० रुपयों, पत्नी के स्वास्थ्य लाभ करने पर दिये गये ६ रुपयों और वेतन-वृद्धि हो 
जाने पर भेजे गए ४ रुपयों तथा इसी प्रकार के कितने ही अन्य दानों की सूचनाएं पुरानी 
पत्र-पत्रिकाओं व रिपोर्टों में विद्यमान हैं। सन्‌ १८६१-६२ की कॉलिज (डी० ए० वी० 
कॉलिज) रिपोर्ट में यह अंकित है, कि लाहौर की भरोड़वंश विरादरी झौर चकवाल, 
रावलपिण्डी, भेरा तथा गुजरात की खन्नी विरादरियों ने इस आशय के प्रस्ताव स्वीकृत 
' किये थे, कि विवाह के अवसर. पर कुछ-त-कुछ घनराशि डी० ए० बी० कॉलिज को अवश्य 
ही दान में भेजी जाया करे। यह राशि कम-से-कम कितनी हो, यह भी उन्होंने तय कर 
दिया था। 'आटा फण्ड' .द्वारा भी डी० ए० वी० कॉलिज के लिए घन एकत्र करने में 
बहुत सहायता मिली । इस 'फण्ड' का प्रारम्भ किस प्रकार हुआ, इस सम्बन्ध में महात्मा 
मुंशी राम.ने अपने जीवनचरित्र 'कल्याण मार्ग का पथिक' में इस प्रकार लिखा है-- 
“यह झ्ाटा फण्ड कैसे चला? सम्वत्‌ १६४३ (सन्‌ १८८६) की ग्रमियों में जब 
लाहौर झ्रायं मन्दिर की ड्यौड़ी के ऊपर वाले मकान में साप्ताहिक अधिवेशन हो रहा 
था, एक साधारण लम्बा-दुवला साधु आया और घुटने टेककर बैठ गया। सत्यार्थेप्रकाश 
की कथा समाप्त होते ही उसने एक मर्मस्पर्शी वक्‍तृता दी झौर यह प्रस्ताव किया कि 
प्रत्येक आदित्यवार को आर्य सामाजिक सभासद्‌ चुटकी-चुटकी आटा घर से भिक्षा करके 
लावें और आर्यस माज का काम चलावें । इसका प्रचार इतना हुआ कि दयानन्द कॉलिज 
की आमदनी का यह एक सन्‍्तोषजनक भाग बन गया। वहुत-से घरों में घर्मंघट रख दिये 
गये, गृह-पत्ियाँ प्रातःकाल-आटा गूँथने से पहले एक मुट्ठी आर्यंसमाज के निर्मित्त निकाल- 
कर धर्मघट में डालती रहीं ।” जिस साधु ने लाहौर झ्रायंसमाज में घर्मंघट द्वारा आठे के 
रूप में चन्दा एकत्र करने की प्रथा का प्रारम्भ किया था, उसका नाम रमता राम था । 
बाद में आटे की तरह भ्रायंसमाजी घरों से रही भी एकत्र की जाने लगी, और उसे वेचकर 
जो राशि प्राप्त होती थी, उसे आर्यसमाज के काम में लाया जाने लगा। इसे “रद्दी फण्ड' 
कहते थे । लाहौर के समान अन्य नगरों में भी धर्मंघट रखे गए, और उनसे डी०ए० वी० 
कॉलिज को झरामदनी होने लगी । १०,अगस्त, १८८६ के आार्ये पत्रिका के अंक में यह समाचार 
प्रकाशित हुआ था--“हमारे पाठकों को यह जान कर प्रसन्नता होगी कि एबटाबाद 
आरयंसमाज ने भी डी० ए० वी० कॉलिज के लिए धन एकत्र करने के लिए सक्तिय 
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१३८ भ्रार्यसमाज का इतिहास 
पग उठाने प्रारम्भ कर दिये हैं। वहाँ की समाज के सभासदों ते भी घर्मंघट या आदा 
पद्धति को भ्रपना लिया है, और तीन सप्ताहों में इस प्रकार एकत्र हुए झाठे की कीमत 
७ रुपये मैनेजिंग कमेटी के पास भेज दिये हैं ।” पंजाब के अन्य भी कितने ही नगरों में 
घर्मंघटों द्वारा डी० ए० बीं० कॉलिज के लिए घन एकत्र किया जा रहा था, और आय॑ 
गहणियाँ बड़ी आशा और उत्साह से इस फण्ड में आठे का दान किया करती थीं । झारये 
जनता की श्रद्धा का ही यह परिणाम था, कि मह॒थि दयानन्द सरस्वती के स्मारक रूप 
में स्थापित की गई यह शिक्षण-संस्था दिन-दूनी और रात चौगुनी उन्नति करती गई, 
और इसे घन प्राप्त करने में कोई विशेष कठिनाई नहीं हुई। आरयंसमाज में कतिपय ऐसे 
सम्पन्न व्यक्ति भी ये, जिन्होंने इस संस्था के लिए प्रभूत घनराशियाँ प्रदान की थीं। 
ऐसे एक सज्जन मियानी के ठेकेदार मलिक ज्वालाअसाद थे, जिन्होंने ८००० रुपये 
एक साथ डी० ए० वी० कॉलिज को प्रदान किये थे, और यह उनके दान की पहली किस्त 
थी | सन १८६१ के आर्यसमाज लाहौर के वा्षिकोत्सव पर उन्होंने दो मौरूसी चाहात, 
दो मौरूसी मकानात, औरतों के कुल जेवरात और बाकी कुल जायदाद के चौयें हिस्से की 
वसीयत डी० ए० वी० कॉलिज के नाम कर दी थी। इसी प्रकार भै रोंवाल के रईस वावा 
नारायणसिह ने अ्रमृतसर में डी० ए० वी० स्कूल खोलने के लिए १०,००० रुपये नकद 
प्रदान किये थे | पर ये दान अपवाद रूप में थे। डी० ए० वी० कॉलिज चन्दे या दान के 
लिए सुख्यतया मध्य श्रेणि के लोगों पर ही निर्भर था । कई ग्रार्यसमाजों द्वारा मासिक रूप 
से भी निश्चित धनराशि इस संस्था के लिए भेजी जाती थी। मुलतान भ्रायंसमाज 
३० रुपये मासिक, लुधियाना आयंसमाज २१ रुपये मासिक झौर गुजरांवाला आरयंसमाज 
१५ रुपये मासिक डी० ए० वी० कॉलिज को भेजा करते थे। झाये जनता से सव प्रकार 
का समर्थन प्राप्त कर यह आय॑ शिक्षण-संस्था उन्नति के मार्ग पर निरन्तर अग्रसर होती 
जा रही थी, और जून, १८८८ में यह स्थिति श्रा गई थी, कि उसमें कॉलिज विभाग भी 
खोल दिया गया था। 


(३) डी० ए० बी० शिक्षण-संस्थाप्नों की शिक्षा-नीति के सम्बन्ध में मतभेद 
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को कितना स्थान दिया जाये, इस प्रश्न पर शीघ्र ही उसके संचालकों में मतभेद होने 
प्रारम्भ हो गये । आयें जनता में इस संस्था के लिए जो प्रत्यधिक उत्साह था, और व 
केवल सम्पन्त आयें सज्जन ही, अपितु साधारण आर्थिक स्थिति के आये लोग भी जो 
उसके लिए उदारतापूर्वक धन प्रदात कर रहे थे, उसका कारण यह था कि उनकी द्ष्टि 
में इस द्वारा संस्कृत, वेद, वेदांगों तथा प्राचीन शास्त्रों के पठन-पाठन की व्यवस्था की 
जानी थी। लाहौर श्रायंसमाज के सन्‌ १८८६ के वाधिकोत्सव पर लाला लाजपतराय 
तथा पण्डित गुरुवत्त ने डी० ए० वी० कॉलिज के लिए धन की जो अ्रपील की थी, 
उसकी रिपोर्ट २ मार्च, १८८६ के “आय पत्रिका” के अंक में प्रकाशित हुई थी। उसके 
अनुसार इन वक्‍ताझों का कहता था, कि “केवल इस कारण से देशवासियों को कॉलिज 
की सहायता नहीं करनी चाहिए, कि वें: स्वामी (महथि दयानन्द सरस्वती) के सेवामय 
जीवन के उपकारों से दबे हुए हैं, परन्तु इसलिए भी कि इस समय सदाचार और धर्म की 
शिक्षा का नितान्त अभाव है ।” सन्‌ १८८७ के लाहौर झ्रायंसमाज के वार्षिकोत्सव पर 
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पण्डित गुरुदत्त ने अपने व्याख्यात में कहा था--“ब्रह्मचययं के विना जीवन दुःखमय हो 
रहे हैं.**ब्रह्मचयं का पालन कर सकता तव तक सम्भव नहीं है जब तक कि हम वेद तथा 
शास्त्रों का अध्ययन न करें। डी० ए० वी० कॉलिज से देश को एक बड़ा लाभ यह होगा, 
कि उसमें घमंशास्त्रों तथा धर्म का ज्ञान कराया जाएगा।” डी० ए० वी० कॉलिज के 
लिए घन एकत्र करते हुए पण्डित गुरुवत्त मुरादाबाद भी गये थे। इस सम्बन्ध में 
महात्मा नारायण स्वामी ने अपनी आत्मकथा में जो विवरण दिया है, वह उद्धरण के 
योग्य है--“स्वगंवासी पण्डित ग्रुरुवत्त विद्यार्थी ने मुरादाबाद आ्राकर दयानन्द कॉलिज 
के लिए घन की अपील की। भ्रपील करने के लिए कही सारी बातें, गौतम और कणाद 
के उत्पन्न करने की जो कुछ वर्ष पहले गुरुकुलों के लिए कही जाया करती थीं और जिन्हें 
आज कहते हुए गुरुकुल के पृष्ठपोषक भी संकोच करते हैं, दयानन्‍द कॉलिज का उद्देश्य 
बताते हुए पण्डित गुरुदत्त ने कहीं । भला जव गुरुदत्त जेसा वक्ता हो भर स्क्रीम हो गौतम 
और कणाद बनाने की मशीन ढालने की, तो घन एकन्र हो ही जाना चाहिए था। तदतु- 
सार एक हजार से अधिक घन जमा हो गया । कॉलिज में इस घन के पहुँचने का दूसरा 
फल यह हुआ कि मुरादाबाद आर्यंसमाज को उपर्युकत कॉलिज सोसाइटी में कुछेक सभा- 
सदों के भेजने का अधिकार प्राप्त हो गया ।” ये कुछ उद्धरण यह स्पष्ट करने के लिए 
पर्याप्त हैं कि श्रायं जनता डी० ए० वी० कॉलिज से भी यह आशा करती थी कि वहाँ 
संस्क्षत तथा वेदशास्त्रों की शिक्षा पर विशेष ध्यान दिया जायेगा। इसी आशा से इस 
शिक्षण-एंस्था को उदारतापूर्वक घन प्रदान किया जा रहा था, और झाटा-फण्ड सदृश 
साधन प्रयुक्त किये जाने लगे थे। 
पर डी० ए० वी० कॉलिज के सब संस्थापक एवं संचालक यह स्वीकार नहीं 
करते थे, कि इस संस्था की स्थापता केवल संस्कृत तथा वेदशास्त्रों के अध्ययन-अध्यापन 
के लिए की गई है। वे एक ऐसी शिक्षण-संस्था की स्थापना के पक्षपाती थे, जिसमें उस 
सब शिक्षा की सुचार रूप से व्यवस्था हो, जो उस समय के सरकारी तथा क्रिश्चियन 
शिक्षणालयों में दी जाती थी, पर साथ ही जहाँ संस्कृत, हिन्दी और धर्मेशास्त्रों की भी 
शिक्षा दी जाये, और जिसका वातावरण आर्य संस्कृति तथा सदाचरण के मन्तव्यों के 
अनुरूप हो। उनका कथन था, कि इस संस्था के नाम में जो 'एंग्लो' और “वेदिक' विशेषण 
प्रयुक्त किये गये हैं, उन्तमें 'एंग्लो' शब्द प्रचलित आधुनिक शिक्षा का परिचायक है, और 
'बैदिक' शब्द प्राचीन आये धर्म, सभ्यता और संस्कृति के पुनः स्थापन के लक्ष्य की ओर 
संकेत करता है । पर प्रश्त यह था, कि डी० ए० वी० कॉलिज में कितना स्थान (एंग्लो' 
को प्राप्त हो, और कितना 'वैदिक' को। दयानन्द एंग्लो-बेदिक स्कूल की स्थापना के 
तीन वर्ष के अन्दर-अन्दर ही इस सम्बन्ध में मतभेद उत्पन्न होने प्रारम्भ हो गये थे, और 
समाचार-पत्रों द्वारा वे जनता के सम्मुख भी आने लग गये थे । 
डी० ए० वी० स्कूल की स्थापना के कुछ ही संमय बाद कलकत्ता के 'आर्यावत्ते' 
पत्र में यह शिकायत छपी थी, कि इस संस्था में संस्कृत की पढ़ाई पर समुचित ध्यान नहीं 
दिया जाता । इसका उत्तर देते हुए 'आर्य पत्रिका' (लाहौर) ने लिखा था, कि भारत में 
डी० ए० वी० स्कूल ही एकमात्र ऐसी संस्था है, जिसमें अंग्रेजी के साथ संस्कृत की भी 
आवश्यक रूप से शिक्षा दी जाती है । पर अंग्रेजी के साथ-साथ संस्क्ृत का भी पढ़ाया 
जानता सब आर्थसमाजियों के सन्‍्तोष के लिए पर्याप्त नहीं था। जालन्धर से प्रकाशित 
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होने वाले 'सद्ध्म प्रचारक” पत्र के १२ जून, श्८ण& के अंक में पण्डित धर्मचन्द्र 
(आरयंसमाज, अमृतसर) का एक पत्र प्रकाशित हुआ था, जिसमें यह कहा गया था, कि 
“प्रतिनिधि सभा, पंजाब और मैनेजिग कमेटी दयानन्द एंग्लो-वैदिक कॉलिज और शआरये- 
समाज लाहौर और सर्वत्र आयंसमाजों व आय सभासदों और सब सत्य विद्याओं के 
प्रचारकों और वैदिक-धर्म के सहायकों तथा हितैषियों की सेवा में प्रार्थना है कि जब से 
धर्म रक्षक मैनेजिंग कमेटी के घार्मिक उत्साह से दयानन्‍द एंग्लो-बैदिक कॉलिज, लाहौर 
जारी हुआ है तवसे उसका नतीजा काविले शुक्रगुजारी खास-औ-आम के जाहिर हो रहा 
है । अब इस वक्‍त निहायत जरूरत इस अमर की मालूम होती है कि प्राचीन ऋषिकृत 
प्रस्य वेदांग का पठन-पाठन जारी होना चाहिये और आम तालब-इल्मों में इस प्रकार की 
तालीम जारी होना मुमकिन नहीं । उसके लिए विलफेल इस कदर काफी है कि वैदिक- 
धर्म के उपदेश सुताये जाएँ, और वेदोक्त नित्पकर्म अर्थात्‌ सन्ध्या-उपासना आदि पुस्तक 
पढ़ायी जायें । इसलिए मुनासिब मालूम तो यह होता है कि चन्दक्स संन्यासियों के वास्ते 
एक शाखा दयानन्द एंग्लो-वैदिक कॉलिज की वेदांग और प्राचीन ऋषिछ्ृत ग्रन्थ पढ़ाने 
के वास्ते खोली जाये।” १० अ्रगस्त, सन्‌ १८८६ के सद्धमंप्रचारक' में सियालकोट के 
लाला शीतलदास ने लिखा था--“क्या दयानन्‍द एंग्लो-वैदिक कॉलिज सचमुच 
दयानन्द एंग्लो-वैदिक कॉलिज है या दयानन्द वर्नाव्युलर कॉलिज है ? क्या संस्कृत विद्या 
की उन्‍नति और वेदविद्या के प्रचार के उद्देश्य से इसे खोला गया था या अंग्रेजी या फारसी 
शिक्षा की उन्नति के उद्देश्य से? ” इसमें सन्देह नहीं, कि डी० ए० वी० स्कूल तथा कॉलिज 
में संस्कृत भाषा को स्थान दिया गया था, पर सब आये उससे सन्‍्तुष्ट नहीं ये । जो लोग 
डी० ए० वी० कॉलिज में संस्कृत तथा वेदशास्त्रों के अ्रध्ययत-अध्यापन को प्रमुख स्थान देने 
के पक्ष में ये, उनके नेता पण्डित ग्ुरुदत्त थे। आधुनिक विज्ञान की उच्च शिक्षा उन्होंने 
प्राप्त की थी, और गवर्नमेण्ठ कॉलिज, लाहोर में उन्हें विज्ञान का प्राध्यापक नियुक्त कर 
दिया गया था। सम्भवत:; वह पहले भारतीय थे जिन्हें एक प्रमुख सरका री कॉलिज में विज्ञान 
का प्रोफेसर नियुक्त किया गया था। पर पण्डित ग्रुरुकत्त आधुनिक ज्ञान-विज्ञान की 
तुलना में संस्कृत तथा प्राचीन शास्त्रों की शिक्षा को अधिक महत्त्व देते थे । वह कहा 
करते ये, कि “कितना अ्रच्छा हो यदि मैं समस्त विदेशी शिक्षा को पूर्णतया भूल जाऊं 
तथा केवल मात्र विशुद्ध संस्क्ृतज्ञ वन सकूँ, क्योंकि जो बात अंग्रजी ग्र्थों के सहसौ्रों पृष्ठों 
में मिलती है वह वेद के एक मन्त्र अथवा ऋषियों के एक सूत्र में मिल जाती है। मिल 
की समस्त फिलासफी-- न्याय दर्शन के दो सूत्रों की व्याख्या ही होती है। उतका मत 
था, कि “यद्यपि पाश्चात्य विज्ञान अच्छा है और इसके द्वारा विविध कलाओं का 
आविष्कार हुआ है, पर वैशेषिक दर्शन के समक्ष यह अभी कुछ भी नहीं है ।” उत्तका यह 
भी कथन था, कि “इस समय पृथ्वी पर ऋषि कणाद सदृश पदार्थविद्या का ज्ञाता कोई 
नहीं है।” इन्हीं विचारों के कारण पण्डित ग्रुरुक्‍त्त का यह कहना था, कि संस्कृत की 
ओर अधिक ध्यान देना चाहिये, चाहे इसके लिए अंग्रेजी की पढ़ाई कम भी क्‍यों न करनी 
पड़े । लाहौर श्रायंसमाज के वाषिकोत्सवों पर डी० ए० वी० कॉलिज के लिए घन की 
अपील करते हुए वह यही कहते थे कि यह संस्था संस्क्ृत की शिक्षा के लिए स्थापित की 
गई है। जैसाकि महात्मा नारायण स्वामी ने अपने आ्रात्मचरित्र में लिखा है, गुरुदत्त 
का स्वप्न था, कि डी० ए० वी० कॉलिज से गौतम झौर कणाद उत्पन्न होंगे और इसी 
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आधार पर उन्होंने मुरादाबाद से एक सहद्न से भी अ्रधिक घन इस संस्था के लिए भ्राप्त 
किया था। इसी कारण वह अपना कतंव्य समभते थे, कि डी० ए० वी० स्कूल तथा कॉलिज 
की पाठविधि में संस्कृत तथा वेदशास्त्रों को समुचित स्थान दिलवाने का प्रयत्न करे । 
डी० ए० वी० कॉलिज में भ्रन्य भी अनेक ऐसे महानुभाव थे, जो संस्कृत के 
सम्बन्ध में पण्डित गुरुदत्त के विचारों के समर्थक थे । इनमें लाला रलाराम का नाम 
विशेष रूप से उल्लेखनीय है । वह जेहलम भ्रायंसमाज की ओर से डी० ए० बी० सोसायटी 
के सदस्य थे। ३१ जनवरी, सन्‌ १८८९ के सोसायटी के वार्षिक अधिवेशन में उन्होंने 
संस्कृत, हिन्दी और वेदशास्त्रों के अध्यापन की एक विस्तृत योजना प्रस्तुत की, जिसके 
अनुसार डी० ए० वी० स्कूल के सब विद्याथियों के लिए चौथी कक्षा से आये भाषा 
(हिन्दी) और संस्कृत का पढ़ना अनिवाय किए जाने की बात प्रस्तावित की गई थी, और 
स्कूल की पाठविधि में पाणिनि की अष्ठाध्यायी, सत्यार्थप्रकाश और ऋग्वेदादिभाष्य- 
भूमिका को भी अन्तर्गत करने का प्रस्ताव किया गया था। लाला रलाराम का यह भी 
प्रस्ताव था, कि डी०ए०वी० शिक्षण-संस्था के साथ एक बैदिक पुस्तकालय की भी स्थापना 
की जाये, जिसके लिए प्रारम्भ में सोसायटी की ओर से पाँच हजार रुपये प्रदान किए जायें, 
और प्रतिवर्ष एक हजार रुपया खर्च किया जाये । लाला रलाराम की योजना में यह भी 
कहा गया था, कि दयानन्द एंग्लो-बेदिक कॉलिज के वोडिंग हाउस (छात्रावास) की इस 
ढंग से व्यवस्था की जाये, जिससे कि विद्यार्यी नियमित व अ्रनुशासित जीवन बिताने को 
विवश हों। उनका सुझाव था, कि बीस-बीस विद्याथियों के लिए एक-एक सहायक 
अधिष्ठाता की नियुक्ति की जाये, जिसके संरक्षण व निरीक्षण में रहते हुए वे अनु शासित 
जीवन विताने में समर्थ हों। लाला रलाराम के इस प्रस्ताव का अनुमोदन पण्डित 
गुरुदतत द्वारा किया गया।, डी० ए० वी० सोसायटी के समक्ष विचारयथ॑ प्रस्तुत होने 
पर लाला नारायणदत्त और राय गंगाराम ने प्रस्ताव किया, कि जेहलम के सदस्यों की 
और से जो प्रस्ताव पेश फिया गया है, डी० ए० वी० सोसायटी निम्नलिखित कारणों से 
उस पर विचार न करने का निश्चय करती है, प्रथम, प्रस्ताव के साथ जो पत्र भेजा गया 
है उसकी भाषा भद्रोचित नहीं है, द्वितीय, इनसे डी० ए० वी० मनेजिग कमेटी की बदनामी 
होती है।” लाला नारायणदास और राव गंगाराम के प्रस्ताव के पक्ष में ३१ वोट आए 
और विरोध में १० । इस प्रकार लाला रलाराम और पण्डित गुरुदत्त के मूल प्रस्ताव 
पर डी० ए० बी० सोसायटी को विचार करने की झ्रावश्यकता ही नहीं हुईं । । 
प्र डी० ए० वी० सोसायटी के लिए यह भी सम्भव नहीं था, कि आयंसमाज 
की इस शिक्षण-संस्था में संस्कृत तथा वेदशास्त्रों की पढ़ाई के भ्रश्न की उपेक्षा कर सके | 
इसीलिए कॉलिज की कमेटी ने संस्कृत की शिक्षा के सम्बन्ध में विचार करने के प्रयोजन 
से एक उपसमिति की नियुक्ति की, और पण्डित गुरुदत्त को उसका संयोजक बनाया 
गया। लाला मूलराज ने इस सम्बन्ध में जो पत्र उपसभितति को भेजा था, वह उद्धरण 
के योग्य है। उसमें उन्होंने लिखा था --“क्योंकि मैं उपसमिति की बैठक में नहीं भा 
पाऊँगा जिसमें संस्क्ृत पढ़ाने के उस पाठ्यक्रम के सम्बन्ध में विचार होना है जो दयाननन्‍्द 
कॉलिज प्रबन्धक सभा के सम्मुख रखा गया था, मैं यह पत्र उस विषय पर अपने विचार 
प्रकट करने के लिए लिख रहा हूँ | मेरा विचार है कि 'वर्णोक्चारण शिक्षा' ओर 'संस्क्ृत 
वाक्य प्रबोध' उस पाठविधि में सम्मिलित हैं जो अ्रब प्रचलित है। “मुझे प्रसन्‍्ततां होगी, 
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यदि अष्टाध्यायी मिडल के विद्यार्थियों के स्वास्थ्य पर क्ुश्रभाव भौर उनकी पढ़ाई में 
विध्त डाले बिना अच्छी तरह से पढ़ाई जा सके । पण्डित गुरुदत्त विद्यार्थी से प्रार्थना 
की जाये कि वे अष्टाध्यायी के उन भागों को भ्रंकित करें जो विभिन्‍न कक्षाओं में पढ़ाने 
हैं। मुझे विश्वास है कि यदि पण्डित गरुरुदत्त विद्यार्थी अपनी सम्मतिदे दें तो इस 
विषय पर बेहतर विचार किया जा सकता है। मुझे सन्देह है, कि वहुसंख्या में हम ऐसे 
विद्यार्थी ढूँढ़ सकते हैं जो दयानन्द कॉलिज में पढ़ने को उद्यत हों, यदि उन्हें उनके संस्कृत 
पाठ्यक्रम के श्रतिरितत सूत्र, उणादि कोष तथा भूमिका भी पढ़नी पड़े । इन (पुस्तकों) के 
पाठविधि में प्रवेश का सम्भावित परिणाम यह होगा, कि विद्यार्थी संस्क्रत के स्थान पर 
फारसी लेने लगेंगे और यदि फारसी को पाठ्यक्रम से हटा दिया गया, तो कोई ही, सम्भवतः 
बहुत कम, दयानन्द कॉलिज में प्रवेश लेंगे। वर्तमान दशा में यही वहुत बड़ी बात होगी, 
यदि हम स्कूल व कॉलिज में भ्रष्टाध्यायी के कुछ भाग रख सके ।” लाला मूलराज ने यह 
पत्र ३ जुलाई, १८८६ को उपसमिति को लिखा था। 

पण्डित गुरुदत्त विद्यार्थी ने भी २७ जुलाई, १८८६ को एक पत्र उपसमिति 
को लिंखा था, जिसमें मह॒पि दयानन्‍द सरस्वती द्वारा संस्कृत व्याकरण आदि की शिक्षा 
क्रेसम्बन्ध में प्रतियादित पद्धति को डी० ए० वी० स्कूल व कॉलिज में प्रयोग करने पर 
बहुत जोर दिया गया है। व्याकरण की पढ़ाई के विषय में सत्या्थप्रकाश से महर्षि के 
मन्तव्य को उद्धुत कर इस पत्र में पण्डित गुरुदत्त ने लिखा है--“महान्‌ स्वामी 
दयानन्दजी की स्मृति में स्थापित एक संस्था को यह शोभा नहीं देता कि शैक्षिणक विषयों 
में उनकी सम्मृति पर ध्यान न दें--ऐसी सम्मति जो उन्होंने अ्रनुभवों के पश्चात्‌ दी, जो 
उन्होंने भ्रयने सर्वाधिक मूल्यवान्‌ समप्र और जीवन की कीमत पर कष्ट के साथ प्राप्त 
किये ।-“यह मानते हुए कि लघुकौमुदी (डी० ए० वी० स्कूल की) मिडल तथा हाई 
कक्षाओं में पढ़ाई जाती है और भ्रष्ठाध्यायी कॉलिज कक्षाओं में, देखना यह है कि इसका 
क्या परिणाम होता है। कॉलिज की शिक्षा के लिए विद्यार्थों के पास चार बे होते हैं, दो 
एम० ए० में और दो बी० ए० में । एम० ए० के दो वर्य केवल उस विषय के लिए होते हैं, 
जिसे कोई एम० ए० के लिए ले | कॉलिज के चार वर्षों में दूसरे और चौथे वर्ष तो केवल 
यूनिवर्सिटी द्वारा निर्धारित कोस की तैयारी में भ्रपित हो जाते.हैं | अत: यदि भ्रष्टाध्यायी 
की पढ़ाई कॉलिज में ही करानी हो, तो उसे एफ० ए० के एक वर्ष और बी० ए० के एक 
बर्ष ही में पढ़ाया जा सकता है। ““डी० ए० वी० कालिज का कोई विद्यार्थी जब पढ़ाई पूरी 
करता है, तो उसने केवल भ्रष्टाध्यायी पढ़ी होती है । उपादि कोष और महाभाष्य उसने 
नहीं पढ़ा होता। मैं पूछना चाहता हूँ कि क्या यही वह आदर्श शिक्षा है, जो डी० ए० 
वी० कॉलिज के विद्यार्थियों को दी जायेगी? हमारे कॉलिज का वह स्वातक, जिसने 
केवल श्रष्टाध्यायी पढ़ी हो भर वह भी अधूरी, क्योंकि न तो उसमे उणादि कोष, न 
निधण्टु, न निरुक्‍त, न छन्द, न ज्योतिष और न छह दर्शनों में से कोई एक भी पढ़ा होता 
है, मैं पूछता हूँ कि क्या ऐसा विद्यार्थी आर्य शिक्षा के उच्च आदर्श को पूरा कर सकता 
है ? क्‍या उसमें वेदों की सचाइयों को समझ सकने की योग्यता झा जाती है ? क्‍या उसे 
राय शिक्षा के सिद्धान्तों में दृढ़ हुआ समभा जा सकता है ? यदि इस कॉलिज को कभी 
वे आशाएं पूरी करनी हैं जो इस' आन्दोलन के प्रति सहानूभूति रखने वाले लोगों से 
चिर काल से लगा रखी हैं, तो श्रापकों निश्चित रूप से अपनी यूनिवर्सिटी की एम० ए० 
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कक्षाओं से भी उच्चतर स्तर की कक्षाओं की स्थापना पर भ्रवश्य विचार करना चाहिए। 
“लाला साईंदासजी का विचार है कि श्रष्टाध्यायी की पढ़ाई को मिडल की पहली कक्षा 
और हाई स्कूल की पहली (नौवीं) कक्षा में परीक्षण के रूप में लागू कर दियां जाये। 
एक साल पश्चात्‌ इस पद्धति की सफलता के सम्बन्ध में रिपोर्ट ली जाये, और यदि इसे 
समुचित तथा व्यावहारिक समझना जाये, तो मिडल और हाईस्कूल की सव कक्षाओं में 
इसे पूरी तरह से प्रयुक्त करना शुरू कर दिया जाये। पर वह (लाला साईदास) यह 
भी चाहते हैं कि इन कक्षाओं में प्रतिदिन एक घण्टा अरष्टाध्यायी पढ़ाई के अतिरिक्त साथ- 
साथ कोसं की पढ़ाई को जारी रखा जाये, क्योंकि उनके विचार में पाद्यपुस्तकों के 
निरन्तर अध्ययन व अभ्यास से ही कोई विद्यार्थी परीक्षा उत्तीर्ण करने के योग्य बनता 
है। मैं इस विचार से काफी सहमत हूँ “अष्डाध्यायी की पढ़ाई हमें अवश्य ही करानी 
चाहिये, यद्यपि यूनिवर्सिटी की परीक्षाओं की तैयारी करने वाले विद्यार्थियों के हितों को 
दृष्टि में रखकर कोई भी तकेसंगत छूट देने के लिए मैं उद्यत हैं।*कॉलिज विभाग की 
कक्षाओं में संस्कृत की शिक्षा के विषय में लाला हंसराजजी, लाला लालचन्दजी और 
लाला साईंदासजी का विचार है, कि क्योंकि कॉलिज की कक्षाओं में संसक्षत की पाठविधि 
को तुरन्त लागू नहीं किया जा सकता, अत: इस योजना पर विचार करना झभी स्थगित 
कर दिया जाये । परन्तु मेरा विचार है कि भविष्य में जब संस्कृत शिक्षा की योजना को 
प्रयुकत करने का समय झा जाये, तो उसमें अनावश्यक देरी न हो । इस बात को दृष्टि में 
रखकर संस्कृत की पढ़ाई की वाब्छनीयता को अभी तय कर लिया जाये, चाहे उसे कुछ 
समय पश्चात्‌ भी कार्यान्वित किया जाना हो ।” 
लाला मूलराज और पण्डित ग्रुरुदत्त के इन पन्नों को पढ़कर यह भली- 
भाँति स्पष्ट हो जाता है, कि डी० ए० वी० कॉलिज के संचालकों में सस्क्ृत की पढ़ाई के 
प्रश्न पर मतभेद था। लाला मूलराज और उनके साथी संस्कृत की शिक्षा के विरोधी 
नहीं थे, पर वे यह समभते थे कि पाठविधि में संस्कृत को अत्यधिक स्थान देने का यह 
परिणाम होगा कि विद्यार्थी संस्कृत के स्थान पर फारसी ले लेंगे (क्योंकि फारसी भी 
संस्कृत के विकल्प के रूप में पाठविधि में नियत थी), और यदि फारसी की शिक्षा की 
डी० ए० वी० स्कूल में व्यवस्था नहीं की गयी, तो उसमें विद्यार्थी प्रवेश प्राप्त करने में 
हिंचकिचाने लग जाएँगे। इसलिए वे संस्कृत के पाठ्यक्रम को सरल व सुबोध रखना 
चाहते ये, और इसी कारण स्कूल विभाग में संस्कृत व्याकरण की पढ़ाई के लिए लघु- 
कौमुदी को नियत किया गया था। पर पण्डित ग्रुरुदत्त के सम्मुख महषि दयानन्द 
सरस्वती के निम्नलिखित वाक्य विद्यमान थे--"जितना बोध इन (श्रष्टाध्यायी और 
महाभाष्य) के पढ़ने से तीन वर्ष में होता है उतना बोध कुम्रन्थ भ्र्थात्‌ सारस्वत, चन्द्रिका, 
कौमुदी, मनोरमादि के पढ़ने से पचास वर्षों में भी नहीं हो सकता, क्योंकि जो महाशय 
महधि लोगों ने सहजता से महान्‌ विषय अपने ग्रन्थों में प्रकाशित किया है, बसा इन क्षुद्रा- 
शय मनुष्यों के कल्पित ग्रन्थों में क्यों कर हो सकता है। महषि लोगों का आशय जहाँ 
तक हो सके वहाँ तक सुगम और जिसके ग्रहण करने में समय थोड़ा लगे इस प्रकार का 
होता है। क्षुद्राशय लोगों की मनसा ऐसी होतीं है कि जहाँ तक बने वहाँ तक कठिन 
रचना करनी जिसको बड़े परिश्रम से पढ़के अल्प लाभ उठा सकें, जेसे पहाड़ का खोदना 
कौड़ी का लाभ उठाना | भर आप्ष ग्रल्थों का पढ़ना ऐसा है कि जैसा एक गोता लगाना 
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बहुमूल्य मोतियों को पाना।” पण्डित ग्रुरुदत्त को मह॒षि के इस केथन' पर अ्रगाघ 
विश्वास था, और अपने अनुभव से भी उन्होंने इस कथन की सचाई को जान लिया था। 
उन्होंने भ्रष्टाध्यायी पढ़ कर थोड़े समय में ही संस्कृत का इतना ज्ञान प्राप्त कर लिया था, 
कि थे उसमें भाषण भी देने लगे थे ! उन्हें इस बात से हादिक दुःख था, कि डी० ए० वी० 
स्कूल में संस्कृत की पढ़ाई के लिए उस लघुकौमुदी का अयोग हो रहा था, जिसकी मह॒षि 
दयानन्द सरस्वती ने निन्‍दा की थी । वह चाहते थे, कि डी० ए० वी० स्कूल तथा कॉलिज 
में संस्कृत के लिए अ्रष्टाघ्यायी और महाभाष्य का भ्राश्रय लिया जाये। संस्क्ृत की शिक्षा 
के प्रश्न को लेकर डी० ए० वी० सोसायटी के सदस्यों में जो गम्भी र मतभेद था, उसको 
दूर करने के लिए अ्रनेक प्रयत्त किये गये । सन्‌ १८८६ में लाहौर आ्रायंसमाज के वापि- 
कोत्सव के अवसर पर कॉलिज कमेटी की जो बैठक हुई, उसमें लाला (महात्मा) हंस- 
राज ने यह सुझाव प्रस्तुत किया, कि भ्रष्टाध्याथी को सम्मुख रखकर संस्कृत व्याकरण 
की एक ऐसी पाठविधि तैयार की जाये जो लघुकौमुदी के समान ही सुवोध हो । महषि 
दयानन्द सरस्वती हारा विरचित वेदांग प्रकाश में अ्रष्टाध्यायी के सूत्रों की जो व्याख्या 
हिन्दी में की गयी है, उसके आ्राधार पर व्याकरण की ऐसी पाठ्य-पुस्तके लिखी जाएँ, 
जिन्हें डी० ए० वी० स्कूल की मिडल तथा हाई वक्षाओं में संस्क्षत पढ़ने के लिए प्रयुक्त 
किया जा सके । इसी प्रकार मनुस्मृति, रामायण तथा महाभारत से संस्क्त के सन्दर्भों को 
संकलित कर स्कूल की विविध कक्षाप्रों में पढ़ाया जाये। महात्मा हंसराज का यह 
सुझाव बहुत क्रियात्मक था । इस द्वारा संस्कृत व्याकरण की शिक्षा के लिए लघुकोमुदी 
को पढ़ाने की आवश्यकता नहीं रह जाती थी, भर मह॒षि विरचित वेदांग प्रकाश के 
आधार पर अष्टाध्यायी की शिक्षा दी जा सकेती थी। साथ ही, संस्क्ृत साहित्य की पढ़ाई 
के लिए संस्कृत की नयी पुस्तकों के स्थान पर मनुस्मृति सदृश प्राचीन ग्रन्थों का प्रयोग 
एक ऐसी वात थी, जिससे पण्डित गुरुदत्त सन्‍्तोष अनुभव कर सकते थे। महात्मा हंस- 
राज के इस प्रस्ताव के स्वीकृत हो जाने पर सन्‌ १८६० में डी० ए० वी० स्कूल की 
आठवीं कक्षा में अ्रष्ठाध्यायी की पढ़ाई को अनिवायें कर दिया गया। 
पर पण्डित गुरुदत्त और उनके साथियों के पूर्ण सत्तोष के लिए ये बातें पर्याप्त 
नहीं थीं। इसीलिए डी० ए० वी० सोसायटी में जब सनू १८६० का वजदट प्रस्तुत हुआ, 
तो लाला परमानन्द ने यह प्रस्ताव रखा कि वजट को तब तक स्वीकृत न किया जाए, 
जब तक कि हिन्दी, प्राचीन संस्कृत तथा वेदों के अ्रध्ययन को प्रोत्साहित करने की वात 
बजट में सम्मिलित न कर ली जाए। पर इस प्रस्ताव के पक्ष में केवल २ वोट आये, जब- 
कि ३३ सदस्यों ने इसके विरोध में मत दिये | पर इससे संस्कृत के पक्षपाती निराश नहीं 
हुए । उन्होंने अपने प्रयत्त को जारी रखा, जिसके परिणामस्वरूप १ जून, सन्‌ १८६० 
की सोसायठी की बैठक में निम्नलिखित प्रस्ताव स्वीकृत हो गया --“सोसायटी (डी० ए० 
वीं० सोसायटी) की इच्छा है कि स्वामी दयानन्द सरस्वती द्वारा विरचित सत्यार्थप्रकाश 
आर ऋग्वेदादिभाष्य भूमिका (हिन्दी भाग) के भाग व भागों को मैनेजिंग कमेटी द्वारा 
इस संस्था की प्राइमरी और मिडल कक्षाओं के पाठ्यक्रम में, परिस्थितियों को दृष्टि में 
रखकर, संमाविथ्ट किया जाये; और ऋग्वेदादिभाष्य भूमिका के संस्कृत भाग को इस 
संस्था के उच्चतर एवं कॉलिज विभागों के पाठ्यक्रम में, परिस्थितियों के अनुसार, 
मैनेजिंग कमेटी द्वारा सम्मिलित कर लिया जाएं।” इसमें सन्देह नहीं, कि इस प्रस्ताव 
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द्वारा जो व्यवस्था की गयी थी उसके परिणामस्वरूप डी० ए० वबी० स्कूल और कॉलिज 
में सत्याथेप्रकाश और ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका की पढ़ाई को समुचित स्थान प्राप्त हो जाता 
था और सर्वंसाधारण विद्यार्थियों के लिए इसे पर्याप्त समझा जा सकता था | पर पण्डित 
गुरुदत्त के साथी व अनुयायी इससे भी पूर्णतथा सन्तुष्ठ नहीं हुए, और उन्होंने डी० ए० 
वी० कॉलिज में संस्कृत को और भी अधिक महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त कराने के अपने प्रयत्न 
में कोई कमी.नहीं आने दी । 

पर पण्डित गुरुदत्त देर तक इस प्रयत्न का नेतृत्व नहीं कर सके । सन्‌ १८८९ 
के उत्तराद्ध में उनका स्वास्थ्य गिरने लग गया था, और वे गम्भीर रूप से बीमार पड़ गये 
थे। चिकित्सा से विशेष लाभ नहीं हुआ, और € मार्च, १८६० के दिन उन्होंने अपने 
भौतिक शरीर का परित्याग कर दिया। डी० ए० वी० कॉलिज में संस्कृत भौर वेदशास्त्रों 
की पढ़ाई को प्रमुख स्थान दिलाने के प्रयत्न में पण्डित गुरुदत्त की अ्रसामयिक मृत्यु से 
गम्भीर बाघा उपस्थित हो गयी, पर शीघ्र ही उत्तके कार्यें को लाला (महात्मा) मुंशीराम 
ने संभाल लिया और वे द्विगुणित उत्साह से उन विचारों को क्रियान्वित करने में 
प्रवृत्त हो गये, जिनका प्रतिपादन पण्डित गुरुदत्त द्वारा किया जाता था। लाला मुंशी- 
राम जालन्धर आर्यंसमाज के प्रमुख नेता थे, और उसी की ओर से डी० ए० वी० 
सोसायटी के सदस्य थे। उनके नेतृत्व में संस्क्षत और वेदशास्त्रों की शिक्षा को प्रमुख 
स्थान दिलाने के पक्षपाती लोगों में नवीन उत्साह का संचार हुआ । १ मई, १८६१ को 
उन्होंने डी० ए० वी० कॉलिज सोसायटी की सेवा में विचाराथ कुछ प्रस्ताव भेजे, जिनमें 
मुख्य ये थे -- (१) डी० ए० वी० कॉलिज में वेदिक विभाग के नाम से एक पृथक्‌ 
विभाग की स्थापना की जाए, जिसमें वेदों, वेदाज्ों और उपवेदों की उस पद्धति से शिक्षा 
दी जाए जिप्नका प्रतिपादन स्वामी दयानत्द सरस्वती ने अपने ग्रन्थों में किया है। (२) 
वेद विभाग को दो भागों में विभकत किया जाए, निम्न भाग और उच्च भाग । निम्न 
भाग में वेदांगों और उपांगों की पढ़ाई हो, और उच्च भाग में वेदों और उपवेदों की । यह्‌ 
मान कर कि वर्तमान डी० ए० वी० स्कूल में विद्यार्थी श्रष्टाध्यायी की पढ़ाई पूरी कर चुके 
होंगे, वैदिक विभाग के निम्न भाग में पाठ्यक्रम इस प्रकार रहे--१८ महीनों में महा- 
भाष्य का अध्ययन, अगले १८ महीनों में निरुक्‍्त, निघण्टु और कात्यायन कोष का अध्ययन, 
अगले १८ महीनों में पिगल सूत्र, काव्यालंकार सूत्र, सनुस्मृति और रामायण तथा महा- 
भारत के कतिपय झंशों का श्रध्ययन, भ्रगले १२ महीनों में ज्योतिष श्रौर गणित का 
अध्ययन, और अच्त के २४ महीनों में जैमिनि की पूर्वमीमांसा, कणाद के वेशेषिक दर्शन, 
गौतम के न्‍्याय दर्शन, पातञ्जल योग, कपिल के सांख्य, व्यास के वेदान्त तथा दस उप- 
निषदों का अध्ययन । जव वेद विभाग के निम्त भाग की पढ़ाई की समुचित व्यवस्था हो 
जाए और समुचित रूप से उसका अध्ययन प्रारम्भ हो जाए, तो उच्च भाग के पाठ्यक्रम 
का निर्णय किया जाए। (३) जो विद्यार्थी हाईस्कूल परीक्षा उत्तीर्ण कर चुके हों या किसी 
यनिवर्धिटी में उस स्तर तक शिक्षा प्राप्त कर चुके हों, उन्हें वेद विभाग में प्रवेश पाने का 
अधिकारी माना जाए, बशर्ते कि उन्होंने द्वितीय भाषा के रूप में संस्कृत पढ़ी हो | हाई- 
सकल परीक्षा जिन्होंने उत्तीर्ण न की हो या उस स्तर तके की शिक्षा प्राप्त न की हो, ऐसे 
विद्यार्थियों को भी वेद विभाग में प्रवेश दिया जा सके, बशर्ते कि वे सम्पूर्ण अष्टाध्यायी 
पढ़े हुए हों या संस्कृत व्याकरण में समुचित योग्यता प्राप्त कर चुके हों । (४) डी०ए०बी० 
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शिक्षण-संस्थाओं (स्कूल और कॉलिज दोनों) में वैदिक धर्मशास्त्र (7॥६6029) 
विषय की अनिवार्य रूप से शिक्षा दी जाया करे और मैनेजिग कमेटी से यह अपेक्षा की 
जाये कि इस निर्णय को अतिशीघ्र क्रियान्वित करे | १ मई, १८९६१ को डी० ए० वी० 
कॉलिज सोसायटी को भेजे गये इन प्रस्तावों पर १२ सदस्यों के हस्ताक्षर थे, जिनमें लाला 
रलाराम (जेहलम आर्येसमाज), लाला मृंशीराम (जालन्धर आयेसमाज), पण्डित धर्मे- 
चन्द (अमृतसर झ्रायंसमाज), लाला जीवनदास, लाला परमानन्द और लाला दुर्गाप्रसाद 
(लाहौर आयंसमाज) के नाम उल्लेखनीय हैं । डी० ए० वी० कॉलिज सोसायटी की बठक 
में इन प्रस्तावों पर विचार-विमर्श हुआ, पर वे स्वीक्षत नहीं हो सके | पर यह वात ध्यान 
देने योग्य है, कि सोसायटी के एक तिहाई सदस्यों ने इनके पक्ष में वोट दिये थे, जिससे 
सूचित होता है कि संस्कृत तथा वेदशास्त्रों की शिक्षा को सर्वाधिक महत्त्व देने के पक्षपाती 
सदस्यों की संख्या भ्रव पर्याप्त हो गयी थी, और लाला मुंशीराम के नेतृत्व में इनकी 
शक्ति में निरन्तर वृद्धि होने लग गयी थी। २६ एप्रिल, १८९० को भी सोसायटी के 
विचार के लिए कुछ प्रस्ताव संस्क्ृत के पक्षपातियों द्वारा भेजे गये ये, जिनमें वेद-वेदांगों 
तथा प्राचीन शास्त्रों की शिक्षा को प्रमुख स्थान देने के श्रतिरिक्त इस बात पर भी जोर 
दिया गया था, कि डी० ए० वी० कॉलिज के छात्रावास में विद्यायियों के जीवन को अनु- 
शासित करने पर अधिक ध्यान दिया जाना चाहिए । पर ये प्रस्ताव भी सोसायटी द्वारा 
बहुमत से अस्वीकार कर दिये गये थे । संस्कृत तथा वेदशास्त्रों के अ्रध्ययन के सम्बन्ध में 
डी० ए० वी० कॉलिज सोसायटी के सदस्यो में जो उग्र मतभेद था, वह अब पत्र-पत्रिकाओरं 
के माध्यम से शरायं जनता के सम्मुख भी आ्ाने लग गया था। श्रार्यंत्रमाज मन्दिर, लाहौर 
के समीप से ही 'भारत सुधार! नामक एक पत्रिका प्रकाशित होती थी, जिसमें सोसायटी 
के बहुसंख्यक सदस्यों के मत का समर्थन किया जाता था। जालन्धर से प्रकाशित होने 
वाले 'सद्धर्मप्रचारक' में लाला रलाराम और लाला मुंशीराम सदृश संस्कृत के पक्ष- 
पातियों के विचारों को योग्यतापूर्वक श्रभिष्यक्त किया जाता था। जुलाई, सन्‌ १८६३ 
में 'डी० ए० वी० कॉलिज समाचार” नामक एक अन्य पत्र का प्रकाशन प्रारम्भ हुआ, 
जिसके सम्पादक लाला लाजपतराय थे। कुछ मास पश्चात्‌ सितम्बर, १८६३ में लाला 
रलाराम ने विदाध्ययन प्रेरक नाम से एक पत्र निकालना शुरू किया, जो संस्कृत के पक्ष- 
 पातियों के मत को योग्यतापूर्बक प्रस्तुत करने में संलग्न था। इस प्रकार ञ्मव डी० ए० वी० 
कॉलिज की पाठविधि तथा उसमें संस्कृत और वेदशास्त्रों के स्थान के विषय पर सर्वे- 
साधारण आये जनता को दोनों पक्षों के विचारों को जानने का अवसर प्राप्त होने लगा 
ओर इसकी सवंत्र चर्चा होने लग गयी । संस्कृत को जो स्थान डी० ए० वी० कॉलिज 
एवं स्कूल में दिया गया और उसकी शिक्षा पद्धति में जिन अनेक नये तत्त्वों का 
समावेश किया गया था, उनके महत्त्व को लाला लाजपतराय सशक्त रूप से डी० ए० बी० 
कॉलिज समाचार में प्रचारित कर रहे थे । उनका कहना था, कि डी० ए० वी० सकल की 
प्रारम्भिक कक्षाओं में शिक्षा का माध्यम आरयभाषा (हिन्दी) को रखा गया है, जो अपने 
भझ्राप में एक बहुत बड़ी वात है, और जिसके कारण डी० ए० वी० स्कूल की शिक्षा पद्धति 
ते एक नया रूप प्राप्त कर लिया है। अंग्रेजी और उर्दू की तुलना में हिन्दी को इतनी 
प्रमुखता देकर डी० ए० वी० स्कूल ने मह॒षि दयानन्द सरस्वती और भ्रायेस माज के शिक्षा- 
सम्बन्धी आदशों को क्रिप्रान्वित करने की दिशा में महत्त्वपूर्ण पप उठाया है। पर लाला 
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रलाराम इससे सहमत नहीं थे। उनका मन्तव्य था, कि संस्कृत के विना हिन्दी का विकास 
सम्भव ही नहीं है। उर्दू की तुलना में अभी हिन्दी का साहित्य कम समृद्ध है। संस्क्ृत ही 
भारत की प्राचीन साहित्यिक भाषा है, और उसी में इस देश के अ्रध्यात्मशास्त्र, विज्ञान, 
कला एवं नीतिशास्त्र का परम्परागत ज्ञान विद्यमान है। जब तक भारत के विद्यार्थियों 
के अध्ययन शौर चिन्तन का माध्यम उनके पूर्वजों की भाषा नहीं वन जाती, उनके मतों में 
राष्ट्रीयता की भावना का विकसित हो सकता अ्रसम्भव है । जिस शिक्षा पद्धति में अंग्रेजी 
भाषा को प्रमुख स्थान प्राप्त हो, वह विद्याथियों को मानसिक रूप से' गुलाम वनाये बिना 
नहीं रह सकती। विदेशी भाषा में शिक्षा प्राप्त करने के कारण जहाँ विद्यार्थियों में 
मौलिकता का विकास सम्भव नहीं रहता, वहाँ साथ ही उनमें हीन भावना भी उत्पन्न हो 
जाती है। हिन्दी के अंग्रेजी का स्थान ले लेने पर यह समस्या हल नहीं हो पाती, क्योंकि 
उसका साहित्य पर्याप्त रूप से समृद्ध नहीं है। उसमें अध्यात्म, नीति, विज्ञान, कला आदि 
के उच्चकोटि के ग्रन्थों का अभाव है। पर संस्कृत का साहित्य बहुत समुन्नत है । उसे पढ़ 
लेने पर जहाँ विद्यार्थी ज्ञान-विज्ञान की समुचित शिक्षा प्राप्त कर लेता है, वहाँ साथ ही 
उसमें राष्ट्रीय गौरव की भावना भी विकसित हो जाती है। भ्रत: महषि दयानन्द सरस्वती 
के स्मारक के रूप में स्थापित डी० ए० वी० स्कूल भौर कॉलिज में संस्कृत की पढ़ाई को 
ही सर्वाधिक महत्त्व दिया जाना चाहिए | लाला रलाराम यह भी स्वीकार नहीं करते 
थे, कि सरकारी यूनिवर्सिटियों द्वारा निर्धारित पाठ्य-विषय के साथ-साथ संस्कृत की 
शिक्षा की अतिरिक्त रूप से व्यवस्था कर देने से उस उद्देश्य की पूर्ति की जा सकती है, 
जिसे सम्मुख रखकर आरयंसमाज ने डी० ए० वी० स्कूल व कॉलिज की स्थापना की है। 
उनका कहना था, कि. विद्यार्थी दोहरा बोझ नहीं उठा सकेंगे। उनके लिए यह कदापि 
सम्भव नहीं होगा, कि सरकारी पाठ्य-विषयों में भी प्रवीणता प्राप्त कर लें, और संस्कृत 
भाषा तथा वेदशास्त्रों के भी विद्वान बन जाएँ। वे इस वात को जोर देकर कहते थे, कि 
पाश्चात्य भ्राघुनिक ज्ञान-विज्ञान के लिए सरकारी व अन्य शिक्षणालय विद्यमान हैं। इस 
शिक्षा के लिए आयंसमाज को अपने स्कूल व कॉलिज खोलने की क्या आवश्यकता है ? 
सामान्य शिक्षा की व्यवस्था करता झार्यसमाज का कार्य नहीं है। वह एक धामिक संगठन 
है, जिसका उद्देश्य धर्में का प्रचार करना है। उस द्वारा ऐसी शिक्षण-संस्थाएँ ही स्थापित 
की जानी चाहिये, जिनसे धर्म-प्रचार में. सहायता मिलती हो या ऐसे विद्वान्‌ तैयार किये 
जाते हों जो बेदों और घर्मशास्त्रों के प्रचार की समुचित योग्यता रखते हों। उनका यह भी 
कहता था कि भ्रार्यंसमाज धर्म-प्रचार के अपने प्रधान' उद्देश्य के प्रति विमुख होता जा रहा 
है, और उसका ध्यान स्कूल-कॉलिज खोलने की ओर अ्रधिक है। अगस्त, १८६४ के 'वेदा- 
ध्ययन प्रेरक' में उन्होंने लिखा था--“जरा दुनिया के इतिहासों की तरफ देखिये । इस 
वक्‍त हिन्दुओं के अलावा तीव मजाहिब आला और दुनिया में मौजूद हैं। अव्बल बुद्ध, 
दोम नसार, सोम इस्लाम। वानियान-इ-मजाहिब वाला यानी शाक्‍्य मुनि गोतम बुद्ध, 
हजरत ईसा और मुहम्मद साहिब भरबी या उनके शागिदों ने क्या अपने-अपने मजाहिब 
का प्रचार स्कलों के जरिये किया था ? क्या पंजाब में कोई मद्विसा गुरु नातक साहब ने भी 
जारी किया था ? खद स्वामीजी ने भी प्रचार का ज़रीआ मद्विसे नहीं बनाये। अलबत्ता 
विलायती पादरियों ने ईसवी मज़हब के प्रचार के लिए मंद्रिसे बनाए, लेकिन उन्हें जिस 
कदर कामयाबी हासिल हुई वह सव पर जाहिर और रोशन है ।” जो लोग यह समभतते 
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थे कि शिक्षा का कार्य भी झाय॑समाज के उद्देश्यों के अन्तर्गत भ्राता है, उन्हें लाला रलाराम 
का यह कहना था कि--“और भी बहुत-सी ज़रूरतें मुल्क में महसूस हो रही हैं। फिर 
आर्येंसमाज किस-किस को पूरा करे और किस-किस को छोड़े ? आर्यंसमाज एक घर्मेसभा 
है, भ्ौर उसका उद्देश्य धर्म-प्रचार है। धर्म को छोड़कर खासकर जबकि उसकी मजहद 
ज़रूर॑त मुल्क में पायी जाती हो, औरों के पीछे दौड़ना (बावजूद कि उन दीगर जरूरतों 
को पूरा करने के लिए दीगर वसायल मौजूद हैं या मुहैया हो सकते हैं) श्रक्लमन्दी और 
दूर-पन्देशी से वईद है। हि 6 
आर्यसमाज का कार्य सामान्य शिक्षा के लिए स्कूल-कॉलिज खोलना न होकर 
वेदों का प्रचार करना है और ऐसे विद्वान्‌ प्रचारकों को तेयार करने के लिए ही उस द्वारा 
व्यवस्था की जा सकती है, इस मत को प्रतिपादित करने के लिए राय ठाकुरदत्त ने 
"वैदिक बर्मप्रचार! नामसे एक पुस्तक लिखी थी, जो सन्‌ १८६४ में प्रकाशित हो गई थी । 
इसमें कहा गया था, कि वेद के अनुसार तीन सभाएँ स्थापित की जानी चाहिये --राजार्य- 
सभा, विद्यायंसभा और-घर्मायंसभा। सभी सभ्य राज्यों में ये विभाग विद्यमान होते हैं, यथा 
इंग्लैण्ड में पालियामेण्ट राजार्यसभा की स्थानापन्‍्न है, यूनिवर्सिटी विद्यासभा की और 
चर्च घर्मायंसभा का। सभ्यता के विकास के साथ-साथ ये तीनों विभाग एक-दूसरे से 
स्वतन्त्र होकर अपने-अपने कार्य करने लगते हैं। जीवित मनुष्य के भी तीन विभाग 
होते हैं, शरीर, भन्त:करण और आत्मा, जो परस्पर सम्बद्ध होते हुए भी स्वतन्त्र रूप 
से अपने कार्य करते हैं। यही दशा राज्यों या राष्ट्रों की भी है। राजसभा उसका 
शरीर है, विद्यासभा ग्रन्तःकरण है, और घर्मसभा आत्मा है। विद्यासभा का कार्य ज्ञान- 
विज्ञान की उन्नति करना है, और धर्मसभा का सदाचार एवं आध्यात्मिकता का प्रसार। 
मनुष्यों के ज्ञान-विज्ञान में निरन्तर उन्‍्तति होती रहती है, आविष्कारों और परीक्षणों 
द्वारा नये-नये तथ्य ज्ञात होते जाते हैं । पर नैतिक और श्राध्यात्मिक तथ्य नित्य, सनातन 
एवं अपरिवर्तनीय होते हैं। विद्यासभा का सम्बन्ध उस ज्ञान-विज्ञान के साथ रहता हैं, 
जिसके मन्तव्य शाश्वत व नित्य न होकर परिवतंनीय होते हैं। पर धर्मेस भा का सम्बन्ध 
उन मन्तव्यों, तथ्यों व सिद्धान्तों के साथ होता है, जो सनातन व अपरिवतंनीय हैं। ' 
आयंसमाज घमसभा है । विद्यासभा का काये उसे हाथों में लहीं लेना चाहिये। विद्यासभा 
झौर धर्मंसभा के संचालकों की मनोवृत्ति एवं कार्यविधि में भिन्‍नता का होना स्वाभाविक 
है। विद्या (ज्ञान-विज्ञान) के अध्यापक तथ्य तक पहुंचने का प्रयत्न करते हैं, और उसकी 
विधि की शिक्षा देते हैं। वे किसी वात को अन्तिम तथ्य नहीं मान लेते। पर धमंग्रचारक 
उन सिद्धान्तों व तथ्यों का प्रचार करते हैँ, जो अटल, नित्य सत्य एवं अपरिवतंनीय हैं । 
प्रचारकों तथा अ्रध्यापकों की मनोवृत्ति में यह मौलिक अन्तर है। आयंसमाज एक 
घर्मप्रचारक संस्था है, विद्या या शिक्षा उसके क्षेत्र से वाहर हैं। इतिहास, गणित, भूगोल, 
रसायन, भौतिकी आदि ज्ञान-विज्ञानों का स्वरूप सब देशों एवं मानव समूहों में एक समान 
है। ईसाई अध्यापक भी रसायन व भौतिकी के उन्हीं मन्तव्यों की शिक्षा देता है, जो 
मुसलमान, वौद्ध या हिन्दू श्रध्यापकों द्वारा प्रतिपादित किये जाते हैं। भ्रायंसमाज सदश 
घामिक संस्था के लिए इनकी शिक्षा के लिए अपनी शक्ति का प्रयोग करने की क्यों 
आवश्यकता है ? यह सही है, कि भ्रार्यंसमाज के नियमों व उद्देश्यों में “विद्या की वृद्धि', 
और “अविद्या का नाश भी अ्रन्तगंत है। पर इस सन्दर्भ में अविद्या का श्रभिप्राय 'विनरीत 
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विद्या से है, जिसे योगशास्त्र में एक क्लेश कहा गया है । श्रायंसमाज को केवल उस अ्रविद्या 
का नाश करना है,. जिसका प्रभाव मनुष्यों के नैतिक जीवन पर पड़ता है।. विज्ञान द्वारा 
प्रतिपादित तथ्यों में समय-समय पर परिवतंन होते रहते हैं। उनके सम्बन्ध में ग्रज्ञान या 
ज्ञान से यदि नैतिक सदाचरण में कोई अन्तर न आये, तो उनके खण्डन व प्रचार की घामिक 
सभा को क्‍या आवश्यकता है ? भ्रतः भ्रायंसमाज को उस ढंग के ज्ञान-विज्ञान की पढ़ाई के 
लिए स्कूल-कॉलिज नहीं खोलने चाहिये, जैसे कि सरकार द्वारा स्थापित शिक्षणालयों में 
प्रचलित हैं। धर्मप्रचार आर्यसमाज का कार्य है, भ्रतः ऐसे धर्मप्रचारक तैयार करना उसके 
कार्यक्षेत्र के अन्तर्गत है, जो संस्कृत तथा वेदशास्त्रों के प्रकाण्ड पण्डित हों और जनता को 
सत्य घ॒र्म का उपदेश दे सकें। साधारण जनता के लिए वेदशास्त्रों का अध्ययन कर सकना 
सुगम नहीं है। वह केवल वेदिक शिक्षाप्रों के उपदेश सुन सकती है । उसके लिए यंही 
वेदों का श्रध्ययन है। पर ऐसे विद्वान्‌ उपदेशक अवश्य तैयार किये जाने चाहिये, वेदशास्त्रों 
में जिनकी अ्रवाध गति हो । यह कार्य उपदेशक विद्यालयों द्वारा ही किया जा सकता हैं, 
जिनकी स्थापना इसी प्रयोजन को सम्मुख रखकर की जानी चाहिये । केवल संस्कृत और 
वेदशास्त्रों की पढ़ाई के लिए स्थापित किये गये उपदेशक विद्यालयों या शिक्षणाल यों पर 
यह आराक्षेप किया जा सकता था, कि उनमें शिक्षा प्राप्त करने वाले व्यक्ति नये ज्ञान-विज्ञान 
से अ्रपरिचित होंगे भौर वे वेदों के गूढ़ ज्ञान को भली-भाँति समझ नहीं पाएँगे, क्योंकि 
वेदों में सब ज्ञान-विज्ञान के मूल तत्त्व विद्यमान हैं भर उन्हें समभने के लिए नये ज्ञान- 
विज्ञान से भी परिचित होना आवश्यक है । इस श्राक्षेप या आशंका के सम्बन्ध में राय 
ठाकुरदत्त का यह कहना था, कि वैदिक घ॒र्मं के मन्‍्तव्य व सिद्धान्त ईसाइयत और इस्लाम 
सदृश अन्य धर्मों की तुलना में सरल एवं तकेसंगत हैं । उनको भली-भाँति समझ सकते के 
लिए आधुनिक विज्ञानों के भ्रध्ययन का कोई विशेष लाभ नहीं है । श्रार्यंसमाज के प्रचार 
का काम ऐसे उपदेशकों द्वारा सुचारु रूप से किया जा सकता है, जिन्होंने संस्कृत और 
वेदशास्त्रों की शिक्षा प्राप्त की हुई हो । इसी वात को दृष्टि में रख कर राय ठाकुरदत्त त्ते 
श्रन्त में वेंदप्रचार फण्ड के लिए घन की अपील की, ताकि उससे जहाँ उपदेशकों को सेवा 
में रखा जा सके, वहाँ साथ ही उन्हें तैयार करने के लिए एक पाठशाला या शिक्षणालय 
की भी स्थापना की जाये । इसी विचार को सम्मुख रखकर आरार्योपदेशक पाठशाला को 
स्थापित किया गया, जिसका उद्देश्य वेदों भौर अन्य प्राचीन सत्य शास्त्रों को शिक्षा 
प्रदान करना और आये उपदेशक तेयार करना था । 

पण्डित गुरुदत्त, लाला रलाराम, राय ठाकुरदत्त झौर लाला मुंशीराम सदृश 
आरयंसमाजी नेताओं के आयंसमाज द्वारा स्थापित किये जाने वाली शिक्षण-संस्थाओं 
के सम्बन्ध में जो विचार ये, डी० ए० वी० कॉलिज सोसायटी-के बहुसंख्यक सदस्य उनसे 
सहमत नहीं थे। डी० ए० वी० कॉलिज में संस्कृत और वेदशास्त्रों तथा अंग्रेजी व 
आधुनिक ज्ञान-विज्ञानों की पढ़ाई के सम्बन्ध में उनके विचारों को लाला लाजपतराय के 
एक ट्रैक्ट के कुछ उद्धरणों से स्पष्ठ किया जा सकता है--“” अब यहाँ पर यह सवाल 
पैदा होता है कि स्वामीजी की यादगार में एंग्लो-वेदिक कॉलिज खोलने की तजबीज क्‍यों 
मंजूर हुई, क्यों नहीं पहले ही से एक वेदिक पाठशाला खोलने की तजबीज मंजूर हुई ? 
उन्होंने (स्वामी दयानन्द ने) सब कुछ सहज संस्कृत से तुफेल हासिल किया था, उनकी 
फाजलाना तहरीरों और तकरीरों से जाहिर हो चुका था कि संस्क्रत के जखीरों में किसी 


जिद्वां225 0५ #98 उच्याधुं 70फ्रापब्राणा (ाशा॥तओं 80 85789 
[ क्र 
१५० झायसमाज का इतिहासं 


किस्म की शिक्षा की कमी नहीं है, फकत दर्यापत और मेहनत की कमी है। फिर बावजूद 
इस वाकफियत के उनकी यादगार को एंग्लो-बैदिक के ताम से क्यों नामजद किया गया ? 
इसकी वजहात साफ है। अव्वल यह कि स्वामीजी की मनन्‍्शा को उन लोगों ने ही 
पहचाना था, जिनकी आाँँें अंग्रेजी तालीम की रोशनी ने खोल दी थीं। संस्कृत के बहुत-से 
फॉजिल मुल्क में मौजूद थे, मगर बहुत कम ने स्वामीजी के फतवे की कदर की, और न 
कोई उनका मोतकिद हुआ, वल्कि उन लोगों के हाथ से उतको वह दिवकतें और मुखालिफत 
उठानी पड़ीं, जो हिन्दुस्तान की मजह॒बी तारीख में अपने आप ही यादगार रहेंगी। 
दोयम, स्वामीजी के पैरों को यह मालूम था कि स्वामीजी खुद अपनी उन कोशिशों को 
झफसोस की निगाह से देखा करते थे, जो उन्होंने महज संस्कृत की तालीम के लिए 
फरुंखाबाद व मथुरा ब्रा मुकामात में करके नाकामयाबी हासिल की बल्कि श्री स्वामी 
विरजानन्दजी सरस्वती को भी अपनी उमर में एक ही शागिर्द ऐसा लायक मिला जो 
उनके दिली मन्शा को समभकर प्रकाश कर सके और इलावा अर्जी समाज के सरवर 
आवुर्दा समझदार अरकान का यकीन था कि स्वामीजी के तरीके पर पूरण विद्या. हासिल 
करने के लिए वैसे ही उस्ताद की जरूरत है जो मुल्क में नापेद है, इसलिए भ्रगर कभी 
हिन्दुस्तान को वैदिक संस्क्ृत के असूल में कामयावी हों सकती है, तो इस तरह से हो 
सकती है कि वेदविद्या के शायक अब्बल अंग्रेजी अलूम में श्रपने दिमाग को वेद के गहरे 
और गूढ़ अर्थ को समभने के लिए तैयार करें, और फिर ऐसे तैयारशुदा लोगों में से वाज 
को वेदों का अर्थ समझने का इमकान हो सकता है ।” 

इस उद्धरण से स्पष्ट है, कि लाला लाजपतराय और उनके साथी यह मानते 
थे कि ऐसी शिक्षा से श्रार्यंसमाज के उद्देश्यों की पूर्ति नहीं की जा सकती, जिसमें अंग्रेजी 
तथा आधुनिक ज्ञान-विज्ञान को महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त न हो। वेदों ओर महर्षि दयानन्द 
सरस्वती की शिक्षाओं की उत्क्ृष्टता को भी वे लोग अधिक अ्रच्छी तरह समभ सकते हैं, 
आधुनिक शिक्षा से जिनकी आँखें खुल गई हों। लालाजी के इस कथन में भी सचाई थी, 
कि ऐसे बहुत कम व्यक्ति मह॒धि के अनुयायी बने जो केवल संस्कृत के विद्वान थे, और 
मह॒षि ने फरंखावाद आदि में संस्कृत के जो विद्यालय स्वयं स्थापित किये थे, वे भी फल- 
फूल नहीं सके थे। मेरठ, बम्बई, लाहौर आदि में जो लोग मह॒षि के उपदेशों को सुनकर 
आयंसमाज के सभासद्‌ बने थे, उनमें भी वहुसंख्या अंग्रेजी पढ़े-लिखे व्यक्तियों की थी। 
जिन लोगों ने डी० ए० वी० कॉलिज की स्थापना में विशेष कतृ त्व प्रदर्शित किया था, 
वे सब भी प्रायः अंग्रेजी पढ़े-लिखे थे और इस शिक्षण-संस्था द्वारा वे ऐसी शिक्षा पद्धति 
की व्यवस्था करना चाहते ये, जिसमें वह सब कुछ तो पढ़ाया ही जाये जो सरकारी तथा 
क्रिश्चियन स्कूलों व कॉलिजों में पढ़ाया जाता है, पर साथ ही जिसमें. हिन्दी, संस्क्ृत तथा 
घम-शिक्षा को भी समुचित स्थान प्राप्त हो। हिन्दी और संस्कृत की शिक्षा के ये 
विरोधी तन होकंर उसके प्रवल पक्षपाती व समर्थक थे। पर पण्डित ग्रुरुवत्त और:लाला 
मुंशी राम सदृश लोगों से उनका मुख्य भेद इस बात पर था, कि वे श्रष्ठाध्यायी और. 
महाभाष्य सदृश ग्रन्थों को डी० ए० वी० स्कूल तथा कॉलिज की पाठविधि में रखना 
क्रियात्मक नहीं समभते थे। संस्कृत की शिक्षा के लिए वे लघुकौमुदी तथा आधुनिक सरल 
पुस्तकों का सहारा लेने में कोई हानि नहीं मानते थे। . 
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डी० ए० वी० स्कूल और कॉलिज की पाठविधि के प्रश्न पर जो मतभेद आयें- 
समाज तथा डी० ए० वी० कॉलिज सोसायटी में उत्पन्न हुए, उसके दो स्वरूप थे। कुछ 
लोगों का यह मत था, कि सामान्य शिक्षा की व्यवस्था करना आयंसमाज के कार्यक्षेत्र के 
अन्तर्गत नहीं है । राय ठाकुरदत्त इसी मत के थे। ऐसे लोगों की दृष्टि में डी० ए० बी० 
शिक्षण-संस्थाओं की स्थापना में झ्रायंसमाज को अ्रपनी शक्ति तथा घन का उपयोग करना 
व्यर्थ था। वे ऐसे उपदेशक विद्यालयों की स्थापना के पक्ष में थे, जिनमें संस्क्ृत, बेद-वेदांग 
और प्राचीन शास्त्रों की शिक्षा दी जाये और जिनमें शिक्षा प्राप्त कर विद्यार्थी आरयंसमाजों 
के पुरोहित, उपदेशक व प्रचारक बन सकें । कुछ लोग ऐसे भी थे, जो डी० ए० वी० स्कूल 
सदृश संस्थाओं की झ्रार्यसमाज के लिए उपयोगिता से इन्कार नहीं करते थे, पर जिनके' 
मत में यह आवश्यक था कि डी० ए० वी० स्कूल और कॉलिज में संस्कृत को महत्त्वपूर्ण 
स्थान दिलाया जाये और संस्कृत की शिक्षा के लिए अ्रष्ठाध्यायी और महाभाष्य सदृश 
उन आप ग्रन्थों का प्रयोग किया जाये, जिनका उल्लेख महषि दयानन्द सरस्वती ने 
सत्याथंप्रकाश में पठन-पाठन विधि का निरूपण करते हुए किया है। इस मत के लोग 
डी० ए० वी० कॉलिज सोसायटी में अपने विचार को क्रियान्वित कराने के लिए निरन्तर 
प्रयत्नशील रहे, और उन्हें भ्रांशिक रूप से सफलता भी प्राप्त हुईं । इसी कारण सन्‌ १८६० 
और उसके पश्चात्‌ डी० ए० वी० स्कूल की पाठविधि में ऐसे परिवर्तन किये गये, जिनके 
परिणामस्वरूप अष्ठाध्यायी तथा वेदांग प्रकाश को संस्कृत व्याकरण की शिक्षा के लिए 
प्रयुक्त किया जाने लगा। इतना ही नहीं, भ्रगस्त, १८४ में कॉलिज कमेटी ने यह निर्णय 
किया, कि डी० ए० वी० कॉलिज-की हाईस्कूल कक्षाओं तया कॉलिज विभाग में महर्षि 
दयानन्द सरस्वती के वेदभाष्य के कतिपय अंशों की पढ़ाई प्रारम्भ की जाये, और इस 
प्रयोजन से ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका के कुछ अंशों का चयन तुरन्त कर लिया जाये और 
बेदों से कुछ ऐसे सुक्तों व मन्त्रों का संग्रह भी (स्त्रामीजी के भाष्य के अनुसार किये गये 
अर्थों के साथ) शीघ्र तैयार करा लिया जाये, ताकि एक नवम्बर, सन्‌ १८६४ से उसे 
कॉलिज विभाग के पाठ्यक्रम में स्थान दिया जा सके | इसी समय यह निश्चय किया गया, 
कि डी० ए॒० वी० कॉलिज के महाविद्यालय विभाग में दो विषय अनिवायें रूप से पढ़ाये 
जाया करें, अंग्रेजी और संस्क्ृत । पर झनिवार्य रूप से संस्कृत विषय को लेना केवल उन 
विद्यार्थियों के लिए था, जिन्होंने डी० ए० वी० हाईस्कूल में संस्क्ृत पढ़ी हो और सट्रिकुलेशन 
परीक्षा में जो संस्कृत में उत्तीर्ण हो गये हों। संस्कृत की जो पाठविधि विविध कक्षाओं के 
लिए स्वीकृत की गई थी, वह इस प्रकार थी-- 
. मिडल स्कूल अर्थसहित अष्टाध्यायी तथा मनुस्मृति, रामायण और महा- 
- भारत के चुने हुए भाग । ु 
हाईस्कूल. वेदांग प्रकाश और ऋग्वेदादिभाष्य भूमिका के केतिपय अंश। 
एफ० ए०. निरुक्‍त के प्रथम चार अध्याय, पिगल सूत्र और न्यायशास्त्र । 
बीं० ए०.. वैशेषिक, योग और सांख्य दर्शन, प्रथम छह उपनिषदें और 
हे निरुक्‍त के शेष अ्रध्याय । * 
एम० ए० ._ पूव॑ मीमांसा, उत्तर मीमांसा, महाभाष्य, दस उपनिषदों में से 
शेष चार उपनिषदें, ऋग्वेद और यजुर्वेद के कुछ सुक्त । 
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एम० ए० के पश्चात्‌ अध्ययन के लिए--ब्राह्मण ग्रन्थ और वेद । 

संस्कृत की यह पाठविधि नि:सन्देह अत्यन्त उच्च स्तर की भी । इस द्वारा अंग्रेजी 
के साथ-साथ संस्क्रृत का उच्च कोटि का अध्ययन किया जा सकता था, और उसमें न केवल 
अष्टाध्यायी और महाभाष्य सदृश व्याकरण के प्राचीन भआ्रार्ष ग्रन्थ ही, अपितु निरुक्‍त, 
न्याय, वैशेषिक आदि छहों श्रास्तिक दर्शन, दस उपनिषद्‌, ब्राह्मण ग्रत्थ तथा वेदों को भी 
अन्तगंत किया गया था । संस्कृत के काव्य साहित्य का इसमें कोई स्थान नहीं था, और 
इसमें केवल उन्हीं संस्कृत ग्रन्थों के श्रध्यापन की व्यवस्था की गई थी, जो महर्षि दयानन्द 
सरस्वती को अ्रभिमत थे। अंग्रेजी भौर संस्कृत के श्रतिरिक्त गणित, भौतिक विज्ञान, 
इतिहास, भूगोल, पाश्चात्य दर्शन तथा पंजाब यूनिवर्सिटी द्वारा निर्वारित संस्कृत को 
वैकल्पिक व पर्याप्त विषय के रूप में महाविद्यालय विभाग के विद्यार्थियों को पढ़ना होता 
था। डी० ए० वी० कॉलिज कमेटी ने संस्कृत की शिक्षा के लिए जों यह योजना 
स्वीकार की थी, उसे लागू कर सकना तभी सम्भव था, जबकि पंजाव यूनिवर्सिटी भी 
उसे स्वीकृत कर ले, क्योंकि उस समय तक यह कॉलिज यूनिवर्सिटी से सम्बद्ध हो चुका 
था, और उसके विद्यार्थी उसी की परीक्षाएं दिया करते थे। ऐसा प्रतीत होता है, कि 
पंजाव यूनिवर्सिटी की सहमति इस योजना के लिए प्राप्त नहीं की जा सकी, और संस्कृत 
तथा वेदशास्त्रों की उच्च स्तर की शिक्षा को डी० ए० बवी०७ कॉलिज की पाठविधि भें 
सम्मिलित कर सकना सम्भव नहीं हुआ । यही कारण है, कि लाला रलाराम, लाला 
मुंशीराम और उनके साथियों का डी० ए० वी० कॉलिज की शिक्षा से असन्तोष बना 
रहा,और वे संस्कृत तथा वेद-वेदांगों को उसमें महत्त्वपूर्ण स्थान दिलाने के लिए निरन्तर 

संघर्ष करते रहे । ह । 
लाला रलाराम और लाला मुंशीराम झ्ादि का प्रयत्न तो यह था, कि डी० ए० वी० 
कॉलिज को संस्क्ृत तथा वेदशास्त्रों के अ्ध्ययन-अध्यापन्त का केन्द्र बनाया जाये, पर 
लाला लालचन्द, लाला लाजपतराय और महात्मा हंसराज आदि उस द्वारा विविध 
ज्ञान-विज्ञान की व्यापक शिक्षा की व्यवस्था किये जाने के पक्षपाती थे । इसीलिए 
सन्‌ १८६४ में लाला लालचन्द ने डी० ए० वी० कमेटी के सम्मुख यह प्रस्ताव रखा 
था, कि कॉलिज में चिकित्सा विज्ञान और इंजीनियरिंग की शिक्षा की भी व्यवस्था 
की जाये, घम्मंशास्त्रों की शिक्षा तो वहाँ हो ही। डी० ए० वी० कॉलिज में इन विषयों 
(चिकित्सा, इंजीनियरिंग तथा घर्मशास्त्र) की शिक्षा की वांछनीयता और क्रियात्मकता 
पर विचार करने के लिए तीन उपसमितियों की नियुक्ति का प्रस्ताव भी लाला लालचन्द 
ने पेश किया था । इन विषयों की पढ़ाई के लिए समुचित व्यवस्था करने के लिए कौन-से 
साधन व उपाय श्रयोग में लाये जायें, उपसमितियों को इसपर भी विचार करना था। 
धर्मेशास्त्र. । (प्‌॥०००९४५) के लिए जो उपसमिति नियुक्त की गई, उसके सदस्य 
महात्मा हंसराज,..लाला मुंशीराम, लाला मुरलीघर और पण्डित राजाराम थे। यह 
तो स्पष्ट ही हैं, कि डी० ए० वी० कॉलिज के संचालक संस्कृत तथा. वेदशास्त्रों के 
अध्ययन-अ्रध्यापन की उपेक्षा नहीं कर रहे थे । वे वस्तुत: चाहते थे, कि अपनी शिक्षण- 
संस्था मेँ इनकी शिक्षा की समुचित व्यवस्था करें | पर साथ ही वे आधुनिक ज्ञान-विज्ञान 
तथा अंग्रेजी की पढ़ाई में भी किसी प्रकार की कमी के विरोधी थे | वे डी० ए० वी० 
कॉलिज के कार्यक्षेत्र को बहुत व्यापक बनाना चाहते थे, और चिकित्सा विज्ञान एवं 
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इंजीनियरिंग की पढ़ाई को भी उसमें शुरू करने के लिए शयत्नशील थे। लाला रला- 
राम, लाला मुंशी राम आदि को महवि दयानन्द सरस्वती के स्मारक रूप में स्थापित इस 
शिक्षण-संस्था का यह स्वरूप स्वीकार्य नहीं था। इसीलिए ' डी० ए० वी० कॉलिज 
सोसायटी तथा मैँनेजिंग कमेटी से उनका मतभेद निरन्तर बढ़ता गया, और समाचार- 
पत्नों के माध्यम से इस विरोध को उम्र रूप से भी प्रकट किया जाने लगा । 

डी० ए० वी० कॉलिज सोसायटी तथा कमेटी के सब निर्णय लोकतन्त्रवाद के 
आधार पर बहुमत द्वारा किये जाते थे। इसलिए लाला लालचन्द तथा उनके साथियों 
द्वारा यह प्रयत्न भी किया गया कि उनके विरोधी इन सभाझों में बहुमत प्राप्त न कर सकें | 
इस प्रयोजन से सोसायटी की नियमावली में कतिपय संशोचन भी किये गये। इस समय 
तक अन्य भी अनेक प्रश्नों पर पंजाब के आर्येसमाजी क्षेत्र में मतभेद व विरोध प्रादुर्भूत 
होने लग गये थे।. मांसाहार करने वाले व्यक्ति आर्यंसमाज के सभासद्‌ हो सकते हैं या 
नहीं, यह प्रश्न इनमें मुख्य था। मतभेदों के क(रण अनेक नगरों में झ्रार्यंसमाज के परस्पर 
विरोधी संगठन भी बनने प्रारम्भ हो गये थे। मांसभक्षण आदि के विषय में मतभेद 
पंजाब में बहुत पहले (महषि दयानन्‍्द सरस्वती के देहावसान के कुछ ही समय पश्चात्‌) 
शुरू हो चुके थे, पर पण्डित गुरुदत्त के जीवनकाल में उन्होंने बहुत उग्र रूप प्राप्त नहीं 
किया। पर उनके बाद पंजाव के आ्रार्य्रमाज में दो पार्टियाँ स्पष्टतया पृथक्‌ रूप से 
विकसित होने लग गईं, और सन १८६४ का अन्त होने तक यह स्थिति झा गई, कि लाला 
मुंशीराम तथा उनके साथियों के लिए डी० ए० वी० कॉलिज सोसायटी में रहना 
सम्भव नहीं रह गया। सोसायटी के एक अधिवेशन में लाला मुंशीराम ये शब्द कहकर 
बाहर चले गये --“आ्राप हमें समाज के बाहूर कर सकते हैं, आप हमें इस भवन से बाहर 
निकाल सकते हैं, पर हमारे ह॒दयों में वेदों के लिए जो आस्था है उसे झाप हमसे नहीं 
छीन सकते ।”” जिन अन्य अनेक झाय सज्जनों ने लाला मुंशीराम के साथ डी० ए० वी० 
कॉलिज सोसायटी से बहिगंमन किया था, उनमें जालन्धर आार्येसमाज के प्रतिनिधियों के 
अतिरिक्त लाला दुर्गाप्रसाद और लाला खुशी राम सदृश लाहोर आझार्यसमाज के भी कुछ 
प्रतिनिधि थे । इसके वाद (सन्‌ १८९६४) डी० ए० वी० कॉलिज सोसायटी और मैनेजिग 
कमेटी पर लाला लालचन्द और उनके साथियों का पूर्णरूप से प्रभुत्व हो गया, और वे 
अपने विचारों के भ्रनुसा।र इस शिक्षण-संस्था के विकास में तत्पर हो गये । 

सन्‌ १८९४ के पश्चात्‌ डी० ए० वी० कॉलिज का किस प्रकार विकास हुआ, और 
कुछ ही समय में उसने किस प्रकार एक ऐसे सशक्त आन्दोलन का रूप प्राप्त कर लिया, 
जिसके परिणामस्वरूप बहुत-से डी० ए० वी० स्कूल तथा कॉलिज पंजाब और अन्य 
प्रदेशों में खुलने प्रारस्भ हो गये--इस सव पर झागे चलकर विशद रूप से प्रकाश डाला 
जायेगा। पर यहाँ यह लिखे देना उपयोगी होंगा, .कि.डी० ए० वी० संस्थानों का यह 
विकास ऐसे ढंग से हुआ जो सरकार द्वारा स्थाप्रित शिक्षणालयों के अनुरूप था। सरकारी 
व क्रिश्वियन स्कूलों और कॉलिजों से इनमें कुछ महत्त्वपूर्ण भेद अवश्य थे, पर महंषि 
दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित शिक्षा पद्धति को क्रियान्वित करने का आदर्श 
उनसे निरन्तर दूर होता जा रहा था। 'स्वामी दयानन्‍्द सरस्वती झोर झायसमाज की 
मौजूदा हालत' नामक पुस्तिका में लाला लाजपतराय ने इस सम्बन्ध में जो विवेचना 
की थी, उसके कुछ अंशों को यहाँ उद्धृत करना उपयोगी है --“कॉलिज के बानी यह 
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उम्मेद करते ये कि चन्द सालों में सूबे में हिन्दी का रिवाज हो जायेगा, और कॉलिज की 
, मैनेजिंग कमेटी व कॉलिज का दपतर हिन्दी ज़वान में हो जायेगा। आर्येसमाज में उस 
समय भी अंग्रेजी.तालीमयाफ्ता लोगों की कसरत थी । आयंसमाज को पंजाब में सरकारी 
मुलाजिमों व वकीलों के जरिये फरोग मिला। इन लोगों के दिलो-दिमाग अंग्रेजी से 
भरे हुए थे, भौर वह इस कदर लियाकत न रखते थे कि वह दूर-अन्देशी से सोच सकें। 
वह सब अपनी .कौम के लिए श्राजादी चाहते थे, उनके दिल में ह॒व्बुलवतनी का जज़वा 
जोश मारता था, वह दुरुस्त तौर पर यह समभते थे कि इस हुव्बुलवतनी को बढ़ाने के 
लिए अंग्रेजी तालीम की जरूरत है ।“'गर्ज़वालियाने कॉलिज कौमियत के नशे में सरसार 
थे, और उनके दिल में कौमियत के वे सब जजवात जोशजन थे, जो इस वक्त कौम में 
तवज्जह पा रहे हैं। मगर सारी स्कीम की कमजोरी इसमें थी कि कॉलिज का नाम 
एंग्लो-वेदिक रखा गया था और एंग्लो को वेदिक पर तरजीह दी गई। जिस कमजोरी ने 
बानियान को एंग्लो-वैदिक बनने के लिए मजबूर किया, इसी कमजोरी ने कॉलिज की 
तमाम कौमी खसूसियतों को 'मस्लिहतः वक्‍त' के मातहत कर दिया। छृत्ता कि सरकारी 
व मिशन कॉलिजों में श्रौर दयानन्द कॉलिज में बहुत थोड़ा फर्क रह गया | हमारा दिमाग 
हमेशा एंग्लो को बैदिक पर तरजीह देता रहा, यहाँ तक कि जब मरहुम पण्डित गुरुदत्त ने 
मौजूदा महात्मा पार्टी के लीडरों से यह सवाल उठाया तो मैंने जोर-शोर से उसको 
मुखालफत की। जो-जो भ्रसली तजवीजें उन्होंने पेश कीं वहअबतक मुझको वाकाबिले अमल 
मालूम होती हैं। वदकिस्मती से उस समय तालीमी मामलात में न उनको काफी तजुर्बा 
था, और न हमको। वह धामिक नुक्ता ख्याल को सामने रखते थे, और हम कौमी नुक्ता 
ख्याल को। वह हमसे इसलिए बदज़न थे, कि उनको हमारे अन्दर घर्में की रेखा दिखाई 
न देती थी, वह समभते थे कि हम सरासर पुलिटिकल इगराज के लिए काम कर रहे हैं । 
हम समभते थे कि वह लोग कौमी नुक्तए-र्याल की परवाह नहीं करते ।” डी० ए० बी० 
कॉलिज के स्वरूप और उसके संचालकों की मनोवृत्ति का जो विवेचन लाला लाजपत- 
राय ने किया था, उसमें बहुत सचाई है। यह सर्वथा सत्य है, कि पंजाब में शुरू-शुरू 
में आर्यसमाज का नेतृत्व अंग्रेजी पढ़े-लिखे लोगों के हाथ में था, और उनमें बहुसंख्यक 
सरकारी सर्विस में थे या वकालत अआ्रादि के पेशे करते थे। संस्कृत का इनका ज्ञान न के 
बरावर था। वेदशास्त्रों में इनकी श्रद्धा अवश्य थी, पर अपने देश व जाति की उन्नति के 
लिए प्रेरणा ये मुख्यतया अंग्रेजी साहित्य से ही प्राप्त करते थे। ये चाहते थे कि भारत भी 
पाश्चात्य देशों के समान उन्तत और समृद्ध हो। हिन्दू जाति की दु्देशा देखकर उन्हें दुःख 
होता ध्य। देंश तथा जाति के उत्थान के लिए वे अंग्रेजी तथा आधुनिक शिक्षा को बहुत 
महत्त्व देते थे । इसीलिए उन्होंने डी० ए० वी० कॉलिज में उसी शिक्षा पद्धति का अनुसरण: 
किया, जिसे ब्रिटिश सरकार द्वारा भारत में प्रचलित किया गया था। उसके सांध-साथ 
उन्होंने हिन्दी और संस्कृत को भी पाठविधि में स्थान दिया, और यह भी प्रयत्न किया 
कि डी० ए० वी० स्कूल व कॉलिज के विद्यार्थी अपने घर्म तथा. संस्क्ृति से भी परिचित 
' हो जायें और महषि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित नैतिक व सदाचारमय जीवन 
बिताने के लिए प्रवृत्त हों। पर यह भी तथ्य है, कि डी० ए० वी० कॉलिज के संचालकों 
ने 'वेदिक' की तुलना में 'एंग्लो' को अधिक महत्त्व दिया, जिसके कारण लाला लाजपत- 
राय के शब्दों में 'सरकारी व मिशन कॉलिजों में और दयानन्द कॉलिज में वहुत थोड़ा 
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फर्क रह गया ।' 

इस प्रसंग में यह भी ध्यान रखना चाहिये कि समय की आवश्यकताओं तथा परि- 
स्थितियों को दृष्टि में रखते हुए डी० ए० बी० कॉलिज के संचालकों ने शिक्षा के सम्बन्ध 
में जो नीति भ्रपनायी थी, वह जनता को बहुत लाभकारी प्रतीत हो रही थी। इसीलिए 
डी० ए० वी० संस्थाओं की लोकप्रियता में निरन्तर वृद्धि होती गई, और न केवल पंजाब 
में ही, अपितु अन्यत्र भी बहुत-से डी० ए० वी० स्कूल झौर कॉलिज स्थापिए हुए। पर 
डी० ए० वी० कॉलिज सोसायटी के पदाधिकारियों ने वेद-वेदांगों के अध्ययन की भी 
उपेक्षा नहीं की ! इसके लिए जो प्रयत्न उन्होंने किये, उदपर झ्ागे चलकर यथास्थान प्रकाश 
डाला जायेगा। यहाँ इतना ही निर्देश कर देना पर्याप्त है, कि इस क्षेत्र में डी० ए० वी० 
कॉलिज ने जो कार्य किया, वह किसी भी अन्य आर्य संस्था के कार्य की तुलना में कम 
महत्त्व का नहीं है । 


(४) पण्डित गुरुदत्त विद्यार्थी 


डी० ए० वी० कॉलिज के इतिहास में पण्डित गुरुदत्त विद्यार्थी का एक विशेष 
स्थान है। वे उसके संस्थापकों में थे, और भ्रगस्त, १८८८ में जिस दयानन्द एंगलो-वैदिक 
कॉलिज- सोसायटी की रजिस्ट्री करायी गयी थी, उसके वे भी अन्यतम सदस्य थे। कॉलिज 
के लिए धन एकत्र करने में भी उनका कत्‌ व्य महत्त्व का था। डी० ए० वी० शिक्षण- 
संस्थाओं की पाठविधि श्रौर शिक्षानीति के सम्बन्ध में जिस मतभेद का उल्लेख पिछले 
प्रकरण में किया गया है, उसमें एक पक्ष के वे प्रधान नेता थे । यदि माचे, १८८६ में २६ 
वर्ष की आयुमें उनका देहावसान न हो जाता, तो वे डी० ए० वी० संस्थाओं को किस दिशा 
में ले जाने का प्रयत्न करते, यह अव केवल अनुमान का ही विषय है। पर इसमें सच्देह 
नहीं, कि लाला लालचन्द और महात्मा हंसराज सदृश अत्य नेताओं से मतभेद होते हुए 
भी पण्डित गुरुदत्त विद्यार्थी का डी ए० वी० कॉलिज के प्रति आत्मीयता एवं स्नेह का 
भाव अन्त तक बना रहा, और असंदिरघ रूप से उन्हें इस आये शिक्षण-संस्था के अन्यत्म 
संस्थापक का गौरव दिया जा सकता है। भ्रत: यह उपयोगी होगा कि इस अध्याय में पण्डित 
गुरुदत्त विद्यार्थी के व्यक्तित्व एवं कृतित्व का भी संक्षेप के साथ उल्लेख कर दिया जाए। 
डी० ए० वी० कॉलिज के सम्बन्ध में उत्पन्त हुए मतभेंदों को समभने में भी इससे सहायता 
मिलेगी। 

पण्डित गुरुदत्त विद्यार्थी का जन्म २६ एप्रिल, १८६४ के दिन मुलतान 
(पाकिस्तान) के मातराँवाला मुहल्ला में हुआ था | उनके पिता का नाम रामक्ृष्ण था, 
और वे एक स्कूल में अध्यापक थे । परशियन भाषा के.वह अच्छे विद्वान्‌ थे। जाति से गुरुदत्त 
श्ररोड़ां थे, पर अपने पाण्डित्य के कारण वे 'पण्डित” के रूप में विख्यात हुए। गुरुदत्त की 
प्रारम्भिक शिक्षों घर पर हुई, मिडल परीक्षा उन्होंने भंग के एक स्कूल में पढ़ कर उत्तीर्ण 
की और मैट्रिकुलेशन परीक्षा मुलतान से | १६ साल की आयु में सन्‌ १८८० में वह दसवीं 
कक्षा (मैद्रिकुलेशन) उत्तीर्ण कर चुके थे। जब वह मुलतान के एक स्कूल में शिक्षा भाप्त कर ' 
रहे थे, तभी उनमें घर्मं की ओर रुचि उत्पन्त हो गयी थी, और उन्होंने सदाचारमय 
सात्त्विक जीवन बिताना प्रारम्भ कर दिया था। इसी कारण उसके सहपाठी उन्हें 'वेरागी' 
और “गुरुजी” कहकर पुकारने लगे थे। प्शियन का ज्ञान उन्होंने अपने पिताजी से प्राप्त 
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कर लिया था, और अंग्रेजी का अपने स्कूल से। अंग्रेजी शासन के उस काल में स्कूलों की 
पढ़ाई में अंग्रेजी भाषा को प्रमुख स्थान प्राप्त था। पर ग्रुरुवत्त इतने से सल्तुष्ट नहीं थे । 
वह संस्कृत पढ़ने के लिए उत्सुक थे, क्योंकि अपने धर्म का समुचित ज्ञान वह संस्कृत ग्रन्थों 
को पढ़कर ही प्राप्त कर सकते थे। इसी कारण उन्होंने श्रायंसमाज में श्रविष्ट हो जाने 
का निर्णय किया, और २० जून, सन्‌ १८८० को उन्होंने मुलतान आयंसमाज की 
सदस्यता का प्रवेशपत्र भर कर मंत्रीजी को दे दिया । उस समय तक मुलतान में आ्रार्य- 
समाज की स्थापना हो चुकी थी। गुरुवत्तजी वहीं मह॒षि दयानन्द सरस्वती की शिक्षाओं 
के सम्पर्क में आये, और संस्कृत भाषा सीखकर उन्होंने वैदिक धर्म के प्राचीन ग्रन्थों का 
अ्रध्ययन प्रारम्भ कर दिया। न्‍ 

उस युग में वाल-विवाह की प्रथा प्रचलित थी। ग्रुरुवत्त अभी स्कूल में ही पढ़ रहे 
थे, कि उनका विवाह कर दिया गया । उनकी पत्नी का नाम सेवीवाई था, जिनके पिता 
श्री मूलचन्द मेहता मुलतान में ही थानेदार के पद पर नियत थे। 

नवम्बर, १८५० में गुरुदत्त ने मंट्रिकुलिशन परीक्षा उत्तीर्ण की थी। पंजाब भर 
में उनका पाँचवाँ तम्बर रहा था । जनवरी, १८८९१ में वे उच्च शिक्षा के लिए लाहौर 
चले आये, और वहाँ के गवर्नमेण्ट कॉलिज में भरती हो गये। उन दिनों एफ० ए० के दो 
वर्ष (ग्यारहवीं और वारहवीं कक्षा) भी कॉलिज के श्रन्तगंत होते थे । उस समय लाहौर 
में गवर्नमेण्ट कॉलिज ही एकमात्र कॉलिज था, और मुलतान आदि अन्य नगरों में तव 
तक कॉलिजों की स्थापना नहीं हुई थी। पंजाव के भ्रन्य स्थानों से विद्यार्थी उच्च शिक्षा 
के लिए लाहौर झाया करते ये, और गवर्नमेण्ट कालिज में ही प्रवेश प्राप्त किया करते थे । 
डा० लाइटनर उस समय गवर्नमेण्ट कॉलिज लाहौर के प्रिसिपल थे। कॉलिज के साथ 
एक छात्रावास भी था। कॉलिज की फीस दो रुपया मासिक और छात्रावास की फीस एक 
रुपया मासिक थी। गुरुदत्तजी ने अपने निवास की व्यवस्था कॉलिज के छात्रावास में ही 
की | पंजाव के जिन अन्य विद्यार्थियों ने सन्‌ १८८१ में गवर्नमेण्ट कालिज, लाहौर में 
प्रवेश प्राप्त किया था, उनमें लाजपतराय और हंसराज के नाम उल्लेखनीय हैं। शीघ्र ही 
ये तीनों घनिष्ट मित्र बन गये, और इनकी मित्रता चिर काल तक कायम रही । उस समय 
जो अन्य विद्यार्थी गवर्नमेण्ट कॉलिज, लाहौर में शिक्षा प्राप्त कर रहे थे, और गुरुदत्तजी 
से जिनका स्नेहपुूर्ण सान्निष्य स्थापित हुआ, उनमें दीवान नरेन्द्रनाथ, लाला भगतराम, 
लाला चेतनानन्द, लाला शिवताथ और श्रीं रुचिराम साहनी भी थे, जिन्होंने आगे चल 
कर उच्च स्थिति प्राप्त की और आयंसमाज के साथ भी जिनका निकठ सम्पर्क रहा । 

गुरुदत्त गवर्नमेण्ट कॉलिज के अत्यन्त मेघावी छात्र थे। उनके प्राध्यापक भी 
उनकी प्रतिभा और कुशाग्र बुद्धि का सिक्का मानने लग गये थे। कॉलिज में पढ़ने के लिए 
उन्होंने विज्ञान विषय लिया था । पर घर्मं भौर दर्शनशास्त्र के प्रति उनकी रुचि थी, और 
वह.इनका ज्ञान प्राप्त करने के लिए सदा प्रयत्नशील रहते थे। इसी कारण वह कॉलिज की 
पढ़ाई पर अधिक ध्यान नहीं देते थे, पर इससे उनके प्राध्यापक बुरा नहीं मानते थे, क्योंकि 
वें जानते थे कि गुरुदत्त को विज्ञान के श्रपने पाठ को भली-भाँति समक लेने के लिए 
अधिक श्रम व समय की आवश्यकता नहीं है । उन दिनों पाश्चात्य संसार में अ्रनेक ऐसे 
वैज्ञानिक एवं विंचारक ख्याति प्राप्त कर रहे थे, जिन द्वारा विकासवाद, भौतिकवाद और 
अनीश्वरवाद का प्रतिपादन किया जा रहा था। ईश्वर को सृष्टिकर्ता मानने की वात 
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डावबिन के विकासवाद के विपरीत थी, और पश्चिम के वैज्ञानिक न केवल भौतिक क्षेत्र 
में ही, अपितु समाज, घर्म, तथा संस्कृति आदि में भी विकासवाद के सिद्धान्त को प्रयुक्त 
करने में तत्यर थे। पश्चिम से भौतिकवाद की जो लहर उठी थी, भारत के नव- 
शिक्षित युवकों को भी वह प्रभावित कर रही थी । ग्रुरुवत्त इनके प्रभाव में श्राने से बचे 
नहीं रहे | उनके जीवन के (१८८१ और १८८२ के) दो वर्षों को नास्तिकता का काल 
कहना तो शायद समुचित नहीं होगा, पर उन्हें संशय का काल भ्रवश्य कहा जा सकता 
है। मुलतान में स्कूल की शिक्षा प्राप्त करते हुए घर्म के प्रति श्रद्धा के जो अंकुर उनके मन 
में उत्पन्न हुएथे, लाहौर के कॉलिज के वातावरण में और डाविन सदुश पाश्चात्य वैज्ञानिकों 
के मन्तव्यों के अ्रध्ययन से उन्होंने मुरफान[ अवश्य प्रारम्भ कर दिया था, पर वे नष्ट नहीं 
हो पाये थे । उनके मन में घोर संघर्थ का सूत्रपात हो गया था। यह संघर्ष धार्मिक श्रद्धा 
और नये विचारों के मध्य में था, जिसमें अन्त में धर्म के प्रति श्रास्था ने विजय प्राप्त की । 
यह विजय घार्मिक मन्तव्यों में भ्रल्थविश्वास के कारण न होकर युक्ति और तक के आधार 
पर हुई थी। पश्चिमी यूरोप के विकासवाद और भौतिकवाद के मन्तव्यों का भली-भाँति 
अनुशीलन कर वुद्धियूवंक व तक द्वारा गुरुदत्त ने यह सुचारु रूप से समक लिया था, कि 
महथि दयानन्द सरस्वती द्वारा वैदिक पर्म के जिस स्वरूप का प्रतिपादन किया गया है, वह 
वस्तुत: सत्य है और पश्चिमी दुनिया का ज्ञान-विज्ञान उसे कदापि अन्यथा सिद्ध नहीं कर 
सकता । 

उन दिनों लाहौर आयंसमाज के प्रधान लाला साईदास थे। वे दृढ़-निश्चयी व 
सत्यवादी व्यक्ति थे, और वेदिक धर्म में उनकी सच्ची आस्था थी | नवयुव कें के प्रति 
उन्हें विशेष सस्‍्तेह था । इसी लिए युवकों को झ्रायंसमाज की ओर आक्ृष्ट करने के लिए वह 
कभी-कभी गवनंमेण्ट कॉलिज के छात्रावास में आते-जाते रहते थे। गुरुकत्त तो मुलतान 
में ही श्रायंसमाज के सम्पर्क में झा चुके थे, पर हंसराज लाला साईदास के प्रभाव में 
आकर ही आय समाजी बने। साईदासजी में आदमी को परखने की अनुपम क्षमता थी। 
गुरुदत्त और हंसराज के सम्पक में आने पर उन्होंने जान लिया था, कि ये दोनों युवक 
वस्तुंत: नररत्त हैं, और एक दिन समाज, देश और घर्मं की सेवा के लिए अत्यन्त महत्त्व- 
पूर्ण का करेंगे। वह उनसे पुत्र के समान स्नेह करते थे। गरुरुवत्त जो नास्तिकता और 
भौतिकवाद के प्रभाव से बचे रहकर धर्म के प्रति भ्रपनी आस्था को कायम रख सके, 
लाला साईंदास को भी उसका श्रेय ग्रवश्य दिया जाना चाहिए। 

सन १८८२ के प्रारम्भ में गुरुकत्त ने एक फ्री डिबेटिंग क्लब की स्थापता की थी, 
जिसमें घामिक, शिक्षाविषयक एवं राजनीतिक सभी विषयों पर खुला वाद-विवाद हुआ 
करता था। गुरुदत्त इस क्लव के मन्‍्त्री थे, और लाजपतराय आदि उनके सहपाठी इस 
क्लब के विचार-विभश्श में उत्साहपुरवंक भाग लिया करंते थे। शुरू-शुरू में गुरुदत्त वेदिक 
सिद्धान्तों के विरुद्ध पक्ष लेकर वाद-विवाद में भाग लेते थे, पर बाद में १८८२ के अच्त 
तक यह स्थिति झा गयी कि उन्होंने आ्रायंसमाज के मत्ततव्यों को पुष्ट करना प्रारम्भ कर 
दिया, और फ्रो डिबेटिंग क्लब के सदस्य उनकी युक्तियों तथा तक से अ्रभावित होकर 
वैदिक घर्म के प्रति झुकने लग गये। फ्री डिवेटिंग क्लब के वाद-विवादों में 98४ गुरुदत्त के 
भाषणों को सुनकर जो युवक विद्यार्थी ग्रायंसमाज (22 हक हुए, उनमें लाजपत- 
राय का नाम उल्लेखनीय है। ग्रुरुदत्त के ज॑ में उन्होंने इस बात को इन 
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शब्दों में स्वीकार किया है--“मुझे गये है कि सम्भवत:.मैं ही वह प्रथम व्यक्ति हें; 
जिसके हृदय में पण्डित गुरुकत्त की वक्‍तृता और वाद-विवाद ने भ्रायंसमाज के सिद्धान्तों 
पर दृढ़ निश्चय कराया ।” लाजपतराय को आर्यंसमाजी बनाने का पूर्ण श्रेय ग्रुरुकत्तजी 
को ही भ्राप्त है। उनकी माता सिख परिवार में उत्पन्न हुईं थीं, श्ौर पिता (मुंशी 
राघाकिशन) का भझूकाव इस्लाम की ओर था। वह नमाज पढ़ा करते थे, रमजान का ब्रत 
रखा करते थे श्र श्रायंसमाज के विरुद्ध लेख भी लिखा करते थे । ऐसे पिता के पुत्र जो 
वैदिक धर्म के अनुयायी वन गये, वह ग्रुरुदत्त के सम्पर्क व प्रभाव का ही परिणाम था। 
सन्‌ १८८२ के प्रारम्भ में डिबेटिंग क्लब के वाद-विवादों में ग्रुरुत्त किस 
कारण वैदिक घमर्म॑ के विरुद्ध भाषण किया करते थे, इस सम्बन्ध में कतिपय लेखकों का 
यह विचार है, कि विषय का सही-सही परिमार्जन करने के लिए उसके विपक्ष में तक 
करना उपयोगी होता है और इसीलिए गुरुदत्त जानबूभकर बेदिक धर्म के मन्तद्यों का 
खण्डन किया करते थे | पर यह भी अ्रसम्भव नहीं है कि कॉलिज जीवन के प्रारम्भ काल 
में गुरुकत्त भी पाश्चात्य वैज्ञानिकों के विकासवाद और अनीश्वरवाद के प्रभाव में 
झाकर बेदिक भन्तव्यों के प्रति अनास्था रखने लगे हों और धर्म के सम्वन्ध में उनके मन 
में अनेकविध संशय उत्पन्न हो गये हों । पर उन जैसे प्रतिभाशाली व कुशाग्रवुद्धि युवक के 
लिए यह कठिन नहीं था, कि शीघ्र ही विचार, मनन व तक द्वारा विचारणीय विषय की 
ग़हराई में पहुंचकर सत्य का पता कर लें। इसीके परिणामस्वरूप सन्‌ १८८२ के अन्त 
तक वह वैदिक घर्मं के पक्षपोषण में प्रवृत्त हो गये। वेदिक धर्म में गुरुदत्त की अ्रटूट झ्रास्था 
अन्धविश्वास व परम्परागत रूढ़िवाद न होकर युक्ति एवं बुद्धिवाद पर आधारित थी, 
झौर इस आस्था की प्राप्ति के लिए वह दो वर्ष के लगभग तक मानसिक संघर्ष व संशय 
की दशा में रहे थे। भारत के नवयुवकों में पाश्चात्य शिक्षा के प्रभाव में श्राकर अपने धर्म 
से विमुख होने की जो प्रवृत्ति थी, उसका प्रधान कारण नये भौतिक विज्ञानों के मन्तव्य 
थे। गुरुवत्त विज्ञान के ही विद्यार्थी थे। जब उन्होंने विज्ञान के आधार पर हिन्दू धर्म 
और बेदों की प्रामाणिकता का प्रतिपादन प्रारम्भ किया, तो अन्य युवकों को अपने धर्म 
से विमुख होने का कोई कारण नहीं रह गयां भौर गवनंमेण्ट कॉलिज, लाहौर के हिन्दू 
विद्यार्थियों की अपने परम्परागत धर्म के प्रति श्रद्धा में निरन्तर वृद्धि होने लगी । 
दिसम्बर, १८८२ में लाहौर आार्यसमाज का वार्षिकोत्सव था । गुरुदत्त, हंसराज, 
लाजपतराय आदि युवक विद्यार्थी भी इस उत्सव में सम्मिलित हुए, और उसके कार्यों में 
उन्होंने उत्साहपूर्वक भाग लिया। लाहौरमें 'आय॑ प्रेस” नाम का एक मुद्रणालय था, जिसके 
स्वामी लाला शालिग्राम थे। उन्होंने प्रस्ताव किया कि आययंसमाज की ओर से अंग्रेजी और 
उर्दू में दो समाचारपत्रं प्रकाशित किये जायें। इनके खर्च का बोझ वह स्वयं उठाने को 
तैयार थे। लाजपतराय के सुझाव पर उर्दू पत्र का नाम 'देशोपकारक' और अंग्रेजी पत्र 
का नाम “दि रीजनरेटर श्रॉफ्‌ आर्यावत्तें' रखा गया, श्रौर इन पत्रों का प्रकाशन जनवरी, 
१८८३ से प्रारम्भ कर दिया गया। अंग्रेजी पत्र का सम्पादनकार्य हंसराज और गुरुदत्त 
ते अपने हाथों में लिया, और उर्दू पत्र का लाजपतराय ने। ये तीनों भ्रभी गवनेमेण्ट 
कॉलिज के विद्यार्थी थे, और बी० ०० में पढ़ रहे थे। उन्होंने जिस योग्यता से इन पत्रों 
का सम्पादन किया, उससे सव आश्चयंचकित रह गये और आये प्रेस के स्वामी लाला 
.. शालिग्राम को उनसे अच्छा मुनाफा होने लगा। जैसा कि शालिग्रामजी ने शुरू में वायदा 
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किया था, इन पत्नों का सारा मुनाफा उन्हें आ्रायंसमाज के फण्ड में दे देना चाहिए था । 
पर वह ऐसा करने में प्रानाकानी करने लगे, जिसके कारण गुरुदत्त और उनके साथियों ने 
इन पत्रों से अपना सम्बन्ध तोड़ दिया। शालिग्रामजी ने चाहा, कि ये युवक पूर्वेबत्‌ 
समाचार-पत्नों का सम्पादन करते रहें। इस प्रयोजन से उन्होंने इन्हें वेतन देने का प्रस्ताव 
भी पेश किया। पर गुरुदत्त, हंसराज और लाजपतराय सदश सत्यतनिष्ठ युवक इस प्रस्ताव 
को स्वीकार नहीं कर सके, क्योंकि उन्होंने इन पन्नों का कार्यभार भ्रायंसमाज की सेवा के 
लिए संभाला था, आर्थिक लाभ के लिए नहीं। वे चाहते थे कि शालिग्रामजी भी इन 
पत्रों से जो मुनाफा हो, वह आार्यसमाज को दे दिया करें। पर इसके लिए आय प्रेस के 
स्वामी उद्यत नहीं थे । 
सन्‌ १८८३ के अ्रक्तूबर मास में मह॒थि दयानन्द सरस्वती की वीमारी के समा- 
चार से देशभर के झ्रार्य चिन्ताग्रस्त हो गये। लाहौर आयंसमाज द्वारा निश्चय किया 
गया, कि समाज के दो प्रतिनिधि महर्षि की सेवा-सुश्रूषा के लिए अजमेर भेजे जायें । 
लाला जीवनदास और ग्रुरुदत्त विद्यार्थी इसके लिए चुने गये। ग्ुरुकत्त की आयु उस 
समय केवल १६ साल की थी, और वह गवरनंमेण्ट कॉलिज में वी० ए० के छात्र थे। 
उनका लाहौर आयंसमाज द्वारा महर्षि की सेवा के लिए अ्रपना प्रतिनिधि चुनना यह 
प्रदर्शित करने के लिए पर्याप्त है, कि १९ वर्ष की आयु में ही गुरुदत्तजी ने भ्रायंसमाज के 
क्षेत्र में कितना महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त कर लिया था। २६ अक्तूबर, १८८३ को लाला 
जीवनदास और गुरुदत्त विद्यार्थी अजमेर पहुँचे, और मह॒षि की सेवा में लग गये । पर 
उस समय तक महर्षि का रोग भयंकर रूप प्राप्त कर चुका था। एक मास पूर्व २६ 
सितम्बर को उन्हें जो विष दूध के साथ दे दिया गया था, वह अपना प्रभाव दिखा 
रहा था, और मह॒थि की चिकित्सा का कोई भी प्रयत्त सफल नहीं हो पा रहा था। ३० 
अक्तूबर को सायंकाल के समय जब महृषि ने स्वेच्छायूर्वंक अपने भौतिक शरीर का परि- 
त्याग किया, गुरुदत्त वहाँ उपस्थित थे और उन्होंने 'योगेनान्ते तनुत्यजाम्‌' के महृषि के 
दृश्य का स्वयं अपनी आँखों से अवलोकन किया था। इस दृश्य को देखकर गुरुदत्त 
के ज्ञानचक्षू खुल गये। आत्मा भौतिक शरीर से पृथक है, ईश्वर की इच्छा सर्वोपरि 
होती है, और सम्पूर्ण चराचर जगत्‌ को नियन्त्रित करने वाली एक सर्वोच्च सत्ता है-- 
इस सम्बन्ध में उनके मन में जो भी संशय अब तक विद्यामान थे, वे सब निवृत्त हो गये। 
इस समय से वह पूर्णतया आस्तिक बन गये और वेदशास्त्रों में उनकी प्रगाढ़ श्रद्धा हो गई । 
सुदृढ़ आस्तिक बनकर गुरुदत्त जब अजमेर से लाहौर वापस आये, तो उन्होंने 
देखा कि यहाँ के श्रायं नर-नारी मह॒षि का एक स्मारक स्थापित करने का विचारकर 
रहे हैं। ६नवम्बर, १८८३ को लाहौर आर्यसमाज की भ्रन्तरंग सभा की बेठक हुई, जिसमें 
मह्॒षि के स्मारक रूप में दयानन्द एंग्लो-बवेदिक स्कूल एवं कॉलिज की स्थापना का निश्चय 
किया गया। घनसंग्रह के लिए श्रत्तरंग सभा द्वारा एक उपसमिति बना दी गईं, जिसके 
सदस्य लाला लालचन्द एम० ए०, श्री मदनसिह बी० ए०, लाला जीवनदास और 
गुरुदत्त विद्यार्थी थे। ८ नवस्बर, १८८३ को लाहौर के झायेंसमाज मन्दिर में एक 
सावंजनिक सभा का श्रायोजन किया गया, जिसमें डी० ए० वी० स्कूल एवं कॉलिज का 
महर्षि के स्मारक रूप में स्थापना के विचार का जनता ने उत्साहपूर्वंक स्वागत किया, 
और सात हजार से भी अधिक रुपये तत्काल सभा में एकत्र हो गये। गुरुदत्त ने भी 
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अपनी एक मास की छात्रवृत्ति के २५ रुपये मह॒धि के स्मारक रूप में स्थापित किये जाने 
वाले शिक्षणालय के लिए प्रदान किये । स्पष्ट है, कि डी० ए० बी० स्कूल एवं कॉलिजं 
की स्थापना में गुरुदत्त प्रारम्भ से ही रुचि ले रहे थे और उनके अनुपम उत्साह एवं 
करत त्व का ही यह परिणाम था, कि मह॒षि के इस स्मारक के लिए वन की कोई कमी “ 
नहीं रह गई थी। गुरुदत्त विविध नगरों की आर्यसमाजों में जाकर धन के लिए अपील 
करते, और जनता उन्हें श्रद्धा तथा उत्साह के साथ धन प्रदान करती | मह॒षि के स्मारक 
के रूप में जिस नयी शिक्षण-संस्था की स्थापना की जा रही थी, उसमें संस्क्ृत और वेद- 
वेदांगों के उच्च अध्ययन की व्यवस्था की जानी थी और साथ ही आधुनिक ज्ञान-विज्ञान 
तथा अंग्रेजी की शिक्षा को भी समुचित स्थान दिया जाना था। ग्रुरुदत्त इस ढंग के नये 
शिक्षणालय के लिए जनता में उत्साह उत्पन्न करने के लिए सर्वथा उपयुक्त थे, क्योंकि 
वे डाविन, हकक्‍्सले सद्श पाश्चात्य विद्वानों के साथ-साथ गौतम और कणाद के मन्तव्यों 
से भी भली-भाँति परिचित थे और लोगों को यह विश्वास दिला सकते थे कि प्राच्य भर 
पाश्चात्य तथा प्राचीन और अर्वाचीन दोनों प्रकार के ज्ञान का तुलंनात्मेक तथा 
समन्वयात्मक अध्ययन मानव समाज को मर्यादा में रखने तथा उसकी उन्नति के लिए 
बहुत उपयोगी है। गुरुदत्त सदृश आय॑ युवकों के प्रयत्व का ही यह परिणाम था, कि 
दयानन्द एंग्लो-बैदिक स्कूल के लिए पर्याप्त धनराशि एकन्न हो गई, झौर १ जून, 
१८८४५ को इस संस्था की विधिवत्‌ स्थापना कर दी गईं। डी० ए० वी० शिक्षण-संस्था 
की नियमावली तथा पाठविधि के निर्माण में भी गुरुदत्त ने रुचि ली। 

यद्यपि गुरुदत्त सन्‌ १८८४ में मह॒धि दयानन्द सरस्वती के स्मारक रूप में एक 
नयी शिक्षण संस्था की स्थापना के कार्य में अभ्रत्यधिक व्यस्त रहे, पर गवर्नमेण्ट कॉलिजं 
क्री पढ़ाई की उन्होंने उपेक्षा वहीं की। १८८४ के प्रारम्भ में जब वी० ए० की परीक्षा 
हुई, तो पंजाव यूनिवर्सिटी में उन्होंने प्रथम स्थान प्राप्त किया, और एम० ए० कक्षा में 
प्रवेश ले लिया । पर विज्ञान की उच्च शिक्षा प्राप्त करते हुए भी उन्होंने डी० ए० वी० 
कॉलिज आन्दोलन में सक्रिय रूप से भाग लेने में प्रमाद नहीं किया और व्याख्यानों तथा 
लेखों द्वारा इस संस्था के लिए जनता में उत्साह उत्पन्न करते रहे । जून, श्८८४ में 
लाहौर आ्रायंसमाज द्वारा अंग्रेजी में एक साप्ताहिक पत्र का प्रकाशन प्रारम्भ किया गया 
था, जिसका नाम आये पत्रिका' था। ग्रुरुवत्त विद्यार्थी इसमें प्रायः तयी शिक्षण-संस्था की 
उपयोगिता के सम्बन्ध में लेख लिखते रहते थे। श्रायंसमाजों के वाषिकोत्सवों के अ्रवसर 
पर.डी० ए० वी० संस्था के लिए घन की श्रपील बहुघा ग्ुरुदत्त द्वारा ही की जाती थी, 
और घन-संग्रह के प्रयोजन से जो अनेक डेपुटेशन इस काल में विविध नगरों में जाया करते 
थे, गुरुदत्त भी प्राय: उन सबके सहायक हुआ करते थे। श्रायंसमाज और दयानन्‍्द 
एंग्लो-वैदिक स्कूल के लिए ये सब कार्य ग्रुरुक्‍तत्त उस समय कर रहे थे, जबकि वे 
गवनंमेण्ट कॉलिज, लाहौर में एम० ए० के विद्यार्थी थे। सन्‌ १८८६ के प्रारम्भ में जब 
पंजाब यूनिवर्सिटी की परीक्षाएँ हुईं, तो ग्रुरुदत्त ने एम० ए० की परीक्षा में सर्वीक्ष्च 
स्थान प्राप्त किया, और उनकी योग्यता तथा प्रतिभा के कारण उन्हें गवर्नमेण्ट कॉलिज, 
लाहोर में विज्ञान का सहायक प्रोफेसर नियुक्त कर दिया गया। अ्रगले' साल जब 
गवर्नमेण्ट कॉलिज के विज्ञान के प्रोफेसर श्री जे० सी० ओमन प्रवकाश पर गये, तो 
गुरुदत्त ने उनके स्थान पर प्रोफेसर का पद ग्रहण कर लिया, जिसके कारण पंजाब 


दयानन्‍्द एंग्लो-वेदिक स्कूल तथा कॉलिज १६१ 


के शिक्षा जगत्‌ में उनकी स्थिति अत्यन्त सम्मानास्पद हो गई | डी० ए० वी० स्कूल तथा 
कॉलिज के संचालकों में उनका स्थान पहले भी बहुत महत्त्वपूर्ण था, पर श्रव उसकी शिक्षा 
नीति व पाठविधि झादि के निर्धारण में उनकी सम्मति को और भी भ्रधिक महत्त्व 
दिया जाने लगा। पंजाव में उच्च शिक्षा के एकमात्र केन्द्र गवर्नमेण्ट कॉलिज, लाहौर में 
विज्ञान सदृश महत्त्वपूर्ण विषय के प्रोफेसर का कार्य करते हुए भी गुरुदत्तजी डी० ए० वी० 
शिक्ष ण-संस्था के संचालन व विकास के काय॑ में पृ्वंबत्‌ योगदान देते रहे। महर्षि के 
स्मारक रूप में स्थापित इस शिक्षणालय की स्थापना तथा उन्नति के लिए जो भी प्रयत्न 
सम्भव था, वह गुरुदत्तजी द्वारा किया गया । 

सन्‌ १८८८ में दयानन्द एंग्लो-वेदिक शिक्षण-संस्था में इण्टरमीडिएट (एफ०ए०) 
की कक्षाएँ भी खोल दी गयी थीं। उसकी मेनेजिंग कमेटी ने यह निश्चय कर लिया था, 
कि इस संस्था के कॉलिज विभाग को भी भली-भाँति विकसित किया जायेगा । अ्रव प्रश्न 
यह था, कि डी० ए० वी० कॉलिज का प्रिंसिपल (आचार ) किसे वनाया जाये। इस पद के 
लिए दो नाम डी० ए० वी० सोसायटी के सम्मुख थे, हंसराज और गुरुदत्त । डी० ए० वी० 
स्कूल की स्थापना के समय से ही हंसराजजी उसके मुख्याध्यापक के पद पर काय॑ 
कर रहे थे। वह वी० ए० परीक्षा उत्तीर्ण थे; अत्यन्त योग्य, सहृदय, निःस्वार्थ तथा सदा- 
चारी शिक्षक थे। ग्रुरुदत्तजी ने पंजाब यूनिवर्सिटी की एम० ए० परीक्षा में प्रथम स्थान 
प्राप्त किया था, और वह गवनमेण्ट कॉलिज, लाहौर में विज्ञान के प्रोफेसर थे। शिक्षा- 
जगत्‌ में उनका स्थान बहुत प्रतिष्ठित था। साथ ही, डी० ए० वी० शिक्षण-संस्था के 
लिए भी उनका कतुंत्व कम महत्त्व का नहीं था। झतः यह स्वंथा स्वाभाविक था, कि 
कॉलिज के प्रिसिपल पद की नियुक्ति पर विचार करते हुए उनकी ओर भी ध्यान जाये | 
पर लाला साईंदास और लाला लालचन्द सद्श आये नेताओं ने अपने कॉलिज के प्रिसिपल 
पद के लिए गुरुदत्तजी की तुलना में हंसराज को अ्रधिक उपयुक्त समझा। उनके इस 
निर्णय के क्या कारण थे, इस पर कुछ विचार करना उपयोगी होगा । गुरुदत्तजी की रुचि 
चिरकाल से धर्म, योग और वेद-वेदांगों के क्‍ग्रष्ययतत की ओर थी। उन्हें योग और बेद- 
शास्त्रों की घुन थी। बढ़ते-बढ़ते यह धुन पागलपन की सीमा तक पहुँच गई थी। जब 
वह स्कूल की आठवीं कक्षा में पढ़ते थे, तभी योगाभ्यास की ओर उनका भूुकाव होने लग 
गया था। वह जब कभी किसी योगी की चर्चा सुनते, उसके पास जा पहुँचते। घण्टों तक 
बह प्राणायाम करते रहते, और झ्रासन एवं ध्यान सें मन लगाया करते । महूषि दयानन्द 
सरस्वती के योग द्वारा स्वेच्छापूर्व क प्राणत्याग के दृश्य को अपनी आँखों से देखकर योग 
सीखने की उनकी इच्छा बहुत प्रवल हो गई थी, और अजमेर से वापस लौटकर लाहौर 
में उन्होंने योग दर्शन का अध्ययन प्रारम्भ कर दिया था। योग की उन्हें इतनी घुन लग 
गयी थी, कि उसके सस्मुख अन्य सब वातों को वह तुच्छ समभने लगे थे। उनकी जो 
डायरी प्राप्त हुई है, उसमें स्थान-स्थान पर योग के प्रति श्रपती आस्था तथा उसे सीखने के 
अपने दुढ़ निश्चय को प्रकट किया गया है। जनवरी, १८८४ से सितम्बर, १८८८ तक के 
काल में ग्रुरुवकत्तजी की डायरी में लगभग तीस बार उनके योगियों से मिलने, योगविद्या 
सीखने तथा योग का अभ्यास करने का उल्लेख है। योगाध्यान की इस धुत के कारण 
ही गुरुदत्तजी ने गवर्नमेण्ट कॉलिज, लाहौर के प्रोफेसर पद से त्यागपन्न दे दिया था । 
उनके मित्रों ने बहुत अ।ग्रह किया, कि इस सबिस को न छोड़ा जाये । उनका कथन था, कि 
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कॉलिज में केवल दो घण्टे पढ़ाना होता है, उससे योगाभ्यास झादि में कोई बाघा नहीं 
झा सकती | पर गुरुदत्तजी का उत्तर था, कि प्रात:काल का समय योगाभ्यास में लगाना 
चाहता हूँ, उसे मैं कॉलिज के लिए भ्रपित नहीं कर सकता। वस्तुतः, गुरुदत्तजी ने 'प्रेय' 
मार्ग का परित्याग कर '्रेय” मार्ग को अपनाने का निश्चय कर लिया था, और वह 
निवत्ति मार्ग के पथिक वन गये थे। गवर्नमेण्ट कॉलिज, लाहौर के प्राध्यापक का पद 
उन्होंने इसी कारण स्वेच्छापूर्वक त्याग दिया था, ताकि अ्रपना सब समय योगाध्यास, 
बेदों के स्वाध्याय तथा धर्म की सेवा में लगा सकें । योग की घुन में उन्होंने इन्दों के 
सहन का अभ्यास भी प्रारम्भ कर दिया था, और अपने जीवन को तपस्थामय तथा शरीर 
को तपो:पूत बनाने के लिए उन्होंने गरमियों में गरम ऊनी कपड़े भर शीत ऋतु में महीन 
स॒ती वस्त्र पहनने शुरू कर दिये थे । प्रोफ़ेसर रुचिराम साहनी ने अपनी पुस्तक 'सैल्फ 
रेवेलेशन्स आफ एन झाक्टोजनेरियन' में गुरुकत्तजी की इस वृत्ति का इस प्रकार उल्लेख 
किया है --'जिस काल का मैं उल्लेख कर रहा हूँ, उन (ग्रुरुवत्तजी) का तप के सिद्धान्त में 
अगाघ विश्वास हो गया था । अत्यधिक शीत ऋतु में वह वारीक सूती कपड़े पहतकर 
 आया-जाया करते थे, और प्रचण्ड ग्रीष्म काल में भारी ऊनी वस्त्र पहनकर। उनका 
रहन-सहन भी कुछ श्रजीव-सा हो गया था। मैंने उन्हें यूनिवर्सिटी के चोगे को पहनकर 
लाहौर की गलियों में घूमते हुए देखा है । मैंने.यह भी सुना है, कि कभी-कभी वह भ्रायें- 
समाज की वेदी पर बह पोशाक पहन कर आरा जाते हैं, जो यूनिवर्सिटी के दीक्षान्त समारोह 
के अवसर पर पहनी जाती है। लोग क्या कहते हैं, गुरुदत्तजी को इसकी कोई परवाह नहीं 
थी। दिनचर्या को नियमित रखने की ओर भी वह कोई ध्यान नहीं देते थे । कभी-कभी वह 
रात-दिन काम में लगे रहते, और एक क्षण के लिए भी आराम न करते। इसके विपरीत 
कभी-कभी वह दो-दो दिन लगातार सोते रहते ।” इस प्रकार का उनका जीवन योगाभ्यास 
में सहायक चाहे हो सकता हो, पर लोकव्यवहार की दृष्टि से उसका समर्थन कर सकता 
सम्भव नहीं था । 
योग के समान ही गुरुदत्तजी को यह घुन भी थी, .कि वे वेदशास्त्रों के गृढ़ अर्थो 
को समभके का प्रयत्न करें | वेदों पर उनकी अ्गाघ श्रद्धा थी । उनके वास्तविक अभिप्राय 
को समभने के लिए उन्होंने व्याकरण और निरुक्‍त सदृश वेदांगों का अध्ययन प्रारम्भ 
किया, और उनमें भ्रच्छीं योग्यता प्राप्त कर ली। वेद तथा संस्कृत के प्रति गुरुदत्तजी की 
श्रद्धा कितनी असीम थी, इसका अनुमान उनके इस कथन से भली-भाँति किया जा सकता 
हैं --'कितना भ्रच्छा हो कि मैं समस्त विदेशी शिक्षा को पूर्णतया भूल जाऊँ, तथा केवल- 
मात्र विशुद्ध संस्कृतज्ञ बत सकूँ, क्योंकि जो वात अंग्रेजी पुस्तकों के सहस्नों पृष्ठों में मिलती 
है, वह वेद के एक मन्त्र अथवा ऋषियों के एक सूत्र में मिल जाती है। मिल की सम्पूर्ण 
फिलासफी न्यायदर्शन के दो सूत्रों की व्याख्या ही है।' | 
जो व्यक्ति योगाभ्यास और वेदों के स्वाध्याय का इस प्रकार दीवाना हो गया हो, 
उसके उत्कृष्ट व्यक्तित्व तथा उदात्त आदशेवाद से इन्कार कर सकना सम्भव नहीं है । पर 
साथ ही यह भी स्वीकार करना होगा, कि ऐसा व्यक्ति एक नये स्थापित कॉलिज (जो 
आयंसमाज का ही नहीं, अपितु भारतीयों द्वारा पंजाव में स्थापित पहला कॉलिज हो) 
के संचालन की उत्त रदायिता को सच्तोषजनक रीति से नहीं संभाल सकता | इस दशा में 
यदि लाला साईंदास और लाला लालचन्द झ्रादि आर्य नेताश्रों ने गुरुक्‍त्तनी के बजाय 
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हंसराजजी को कॉलिज का प्रिंसिपल बनाने का निश्चय किया हो, तो इसमें कुछ भी 
अनौचित्य नहीं था। हंस राजजी एक सुयोग्य शिक्षक थे, अनुशासन के वह प्रबल पक्षपाती ये, 
काम करने का उनका ढंग वहुत उत्तम था, सबके प्रति वह स्नेह भाव रखते थे, विद्यार्थियों 
से उन्हें वास्तविक हित था, और उनके विचार भी पत्पन्त संयत व मध्यमार्गी थे। बेद- 
शास्त्रों के प्रति उनकी भी आस्था थी, पर वह यह स्वीकार नहीं करते थे कि हमें पाश्चात्य 
ज्ञान-विज्ञान तथा अंग्रेजी की उपेक्षा कर अपना सब ध्यान केवल संस्कृत की पढ़ाई पर 
ही लगा देना चाहिये। लाला साईंदास के भी यही विचार थे। इसीलिए डी० ए० बी० 
कॉलिज के प्रिसिपल की नियुक्ति के प्रश्न पर विचार,करते समय उन्होंने हंसराजजी का 
पक्ष लिया और उनकी प्रेरणा से कॉलिज की मैनेजिग कमेटी के अ्रन्य वहुत-से सदस्यों ने 
भी उन्हें ही प्रसिपल बनाने का निश्चय किया । ह 

यद्यपि पण्डित गुरुदत्त का डी० ए० बवी० स्कूल एवं कॉलिज की स्थापना तथा 
विकास में महत्त्वपूर्ण कतृ त्व था, पर घीरे-घीरे इस शिक्षण-संस्था के प्रति उनके रुख में 
परिवर्तेन भाने लगा । शुरू में वह इस संस्था के प्रवल समर्थक थे, पर बाद में उससे असनन्‍्तोष 
अनुभव करने लगे। पर असन्तुष्ट होते हुए और अपने असन्‍्तोष को प्रकट करते हुए भी वह 
उसके समर्थक वने रहे और उसके लिए घन एकत्र करने के कार्य में भी सहयोग देते रहे । 
पर अन्त में एक ऐसा समय भी झाया, जबकि वह डी० ए० वी० कॉलिज की शिक्षानीति 
और पाठविधि की आलोचना करने लग गये और इस आलोचना ने विरोध का रूप प्राप्त 
कर लिया। डी० ए० वी० कॉलिज के संचालकों से किन बातों पर पण्डित गुरुवत्त 
का मतभेद था, इसका विशद विवेचन पिछले प्रकरण में किया जा चुका है। उनका यहाँ 
पुनः उल्लेख करने की आवश्यकता नहीं है। इतना लिख देना ही पर्याप्त है कि पण्डित 
गुरुदत्त यह समभ गये थे कि डी० ए० वी० कॉलिज द्वारा उनके शिक्षाविषयक विचारों 
का क्रियान्वयन हो सकना कठिन है। अ्रतः उन्होंने एक पृथक्‌ संस्था चलाने का निश्चय 
किया। लाला जीवनदास, लाला रलाराम' और लाला मुंशीराम आदि कितने ही अन्य 
आर्य सज्जन इस विषय में पण्डित ग्रुरुदत्त के समर्थक थे । इन द्वारा जिस नयी संस्था का 
सूत्रपात करने की योजना बनायी गई, उसकी सूचना “आयें पत्रिका” के ३ सितस्वर, 
१८८६ के अंक में इस प्रकार दी गई थी--'क्योंकि श्राप ग्रन्थों की शिक्षा के लिए एक 
क्लास का खोलना आवश्यक है। इस कारण जब तक डी० ए० वी० कॉलिज की मैनेजिंग 
कमेटी या कोई अन्य नियमपूर्वक वनी हुई कमेटी इस काम को हाथों में नहीं ले लेती, 
तब तक वक्‍लास के लिए चन्दा एकन्न करने तथा क्लास सम्बन्धी अन्य कार्यों के लिए निम्न- 
लिखित सदस्यों की एक अ्रस्थायी वैदिक क्लास कमेटी (५८०४० 08855 ए70शंप्रंणाक्ष 
(0०णायां(/९७) बनाई जाये--स्वामी रामानन्‍द सरस्वती, पण्डित गुरुदत्त विद्यार्थी 
एम० ए०; लाला जीवनदास, लाहौर; लाला मुंशीराम, जालन्धर; लाला रलाराम, 
भोलम; मास्टर दयाराम, गुजरात; पण्डित घ॒र्मचन्द, अमृतसर; डाक्टर सीताराम, पेशावर 
और लाला केदारनाथ, लाहौर। अनुपस्थित सदस्यों की स्वीकृति हो जाने पर निम्न- 
लिखित निश्चय काम में लाये जायें --(१) लाला मुंशीराम प्रधान हों। (२) लाला 
« केदारनाथ मन्‍्त्री हों। (३) लाला जीवनदास कोषाध्यक्ष हों, और (४) स्वामी रामानन्द 
उपदेशक समझे जायें। 
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आप ग्रल्थों की शिक्षा के लिए एक पृथक्‌ क्लास खोलने का यह निर्णय बड़े महत्त्व का 

था। इसे क्रियान्वित करने में पण्डित ग्रुरुवत्त ने देर नहीं की। सन्‌ १८5६ में ही उन्होंने 
झपने मकान पर इस कक्षा का प्रारम्भ कर दिया। यह सर्वेथा स्वाभाविक था, कि इस 
कक्षा से श्रा्य जगत में एक नयी हलचल उत्पन्न हो जाये। डी० ए० बी० कॉलिज के 
संचालकों के लिए इसकी उपेक्षा कर सकना सम्भव नहीं था। इस समय तके आर्य 
प्रतिनिधि सभा, पंजाब का संगठन हो चुका था, पर कॉलिज विभाग द्वारा पृथक आये 
प्रादेशिक प्रतिनिधि सभा का निर्माण नहीं हुआ था । श्रायं जनता के लोकमत को दृष्टि 
में रखकर डी० ए० वी० कमेटी के प्रधान लाला लालचन्द ने २६ अक्तूबर, १८८& को 
पंजाव आय॑ प्रतिनिधि सभा की अन्तरंग सभा में यह प्रस्ताव पेश किया, कि 'श्रा्ये प्रति- 
निधि सभा का कर्तव्य है कि उपदेशक क्लास का संचालन करे। इस कारण लाला 
मुंशी राम को उसके नियम झादि बताने का काम सौंपा जाये। उपदेशक क्लास के लिए 
जो रुपया आए, मनन्‍्त्री उसे जुदा हिसाव में रखता जाये।' इस प्रस्ताव का स्वीकृत हो 
जाना पण्डित गुरुदत्त के विचारों की भारी विजय थी। जुलाई, १८०६० तक उपदेशक 
वलास के नियम वना लिये गये, और अगले वर्ष के प्रारम्भ में पंजाब आये प्रतिनिधि सभा 
के तत्वावधान में पृथक्‌ रूप से एक उपदेशक क्लास खोल दी गई, जिसमें आाष॑ ग्रन्थों की 
शिक्षा की विशेष रूप से व्यवस्था थी। इस उपदेशक क्लास का उद्देश्य वही था, जो झागे 
चल कर सन्‌ १८६५ में आय प्रतिनिधि सभा का प्रथम उद्देश्य घोषित किया गया-- वेदों 
और भ्रन्य प्राचीन संस्कृत शास्त्रों की शिक्षा प्रदान करने और आये उपदेशक तेयार करने 
के लिए एक विद्यालय स्थापित करना । भ्रार्ष ग्रन्थों की शिक्षा की व्यवस्था करना झआार्य- 
समाज का एक प्रमुख कार्य है, इस विचार के उन्नयन में पण्डित गुरुदत्त का प्रधान कतृत्व 
था। इसी के परिणामस्वरूप बाद में आरयंसमाज द्वारा अनेक उपदेशक विद्यालयों तथा 
गुरुकुलों की स्थापना की गईं। वेद की शिक्षाओ्रों के प्रचार के प्रयोजन से पण्डित गुरुदत्त 
ने जुलाई, १८८प में 'वेदिक मेगजीन' नामक अंग्रेजी मासिक पत्रिका का सम्पादन व 
प्रकाशन प्रारम्भ किया। इसके विद्वत्तापूर्ण लेख न' केवल आये जगत्‌ में ही, अपितु 
सम्पूर्ण शिक्षित संसार में आदर के साथ पढ़े जाते ये श्ौर इससे वेदिक सिद्धान्तों के प्रचार 
में बहुत सहायता मिली । 

इसमें सनन्‍्देह नहीं, कि पण्डित ग्ुरुदत्त की प्रतिभा अनुपम थी। पाश्चात्य ज्ञान- 
विज्ञान और प्राचीन विद्याओं पर उनका समान रूप से अधिकार था। महषि दयाननन्‍्द 
सरस्वती के मन्तव्यों के युक्तिसंगत रूप से समर्थन तथा प्रचार के लिए वह भत्यन्त महत्त्व- 
पूर्ण कार्य कर सकते थे। पर वह देर तक जीवित नहीं रहे। योगाभ्यास और तपस्यामय 
जीवन की घन में प्रकृति के नियमों की उन्होंने जिस ढंग से उपेक्षा प्रारम्भ कर दी थी. 
उसके कारण उनका रोगग्रस्त हो जाना स्वाभाविक ही था। सन्‌ १८८९ के जुलाई मास 
के अ्रन्तिम दिनों में उनकी शारीरिक शक्ति क्षीण होने लगी और उन्हें भ्रनेक रोगों ने घेर 
लिया। सिंतम्वर तक रोग ने गम्भीर रूप प्राप्त कर लिया, पर आर्यंसमाज के कार्य में 
पण्डितजी पूर्ववत्‌ उत्साहपुर्वक लगे रहे। रूण दशा में ही वह पेशावर श्राय॑ंसमाज के 
उत्सव में गये, और अन्यत्र भी धर्मप्रचार के लिए आते-जाते रहे। परिणाम यह हुआ, कि 
उनका रोग निरन्तर बढ़ता गया भर र मार्च, १८६० में उन्होंने अपने भौतिक शरीर का 
परित्याग कर दिया । 
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डी० ए० वी० कॉलिज के प्रारम्भिक इतिहास के इस प्रसंग में यह ध्यान में 
रखना चाहिये कि यद्यपि इस संस्था की शिक्षानीति के सम्बन्ध में वाद में पण्डित गुरुदत्त 
का मतभेद हो गया था, पर इसके संस्थापकों में उनके नाम को सदा आदर के साथ 
स्मरण किया जायेगा। 


परिद्िष्ट 


डी० ए० वी० कॉलिज कमेटी की प्रथम नियमावली 
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पाँचवाँ अध्याय 
गुरुकुल काँगड़ी की स्थापना और विकास 


. (१) गुरकुल का बीजारोपण 


आर्यंसमाज के अनेक नेताश्रों को इस वात से अ्रसन्‍तोंष था कि दयाननन्‍्द एंग्लो- 

वैदिक कॉलिज में संस्कृत भाषा, वेदशास्त्र तथा श्रार्ष ग्रन्थों के अ्ध्ययन-श्रध्यापन की 

समुचित व्यवस्था नहीं है। उनका कहना था कि इस कॉलिज की स्थापना संस्कृत की 

शिक्षा तथा वेदशास्त्रों के पठल-पाठन के लिए की गयी थी, पंर इसमें इन्हें गौण स्थान दिया 

गया है, और अंग्रेजी भाषा तथा आधुनिक ज्ञान-विज्ञान की शिक्षा की प्रधानता है। शिक्षा 

तथा पाठविधि के सम्बन्ध में डी० ए० वी० कॉलिज की मैनेजिंग कमेटी में किस प्रकार 

मतभेद बढ़ता गया, इस सम्बन्ध में इस इतिहास के पिछले ग्रध्याय में प्रकाश डाला जा चुका 

हैं। यहाँ इतना लिख देना ही पर्याप्त है कि डी० ए० वी० कॉलिज की पाठविधि से श्राये- 

समाज का एक वर्ग तीव्र अभ्रसन्‍्तोष अनुभव करने लग गया था, और उसने एक ऐसी 

संस्था की स्थापना के लिए आन्दोलन प्रारम्भ कर दिया था, जिसमें संसक्षत भाषा और 

वेदशास्त्रों की शिक्षा की समुचित व्यवस्थाहो, और जिसके पढ़े हुए विद्यार्थी आर्ये- 

समाज के उत्तम उपदेशक वन सकें | इसीलिए आाय॑ प्रतिनिधि सभा, पंजाव की स्थापना 
के समय उसके जो उद्देश्य निर्धारित किये गये, उनमें एक उद्देश्य यह भी था--“वेदों और 

 श्रन्‍्य प्राचीन संस्क्ृत शास्त्रों की शिक्षा प्रदान करने और आये उपदेशक तैयार करने के 
लिए एक विद्यालय स्थापित करना। ” इसी उद्देश्य की पूर्ति के लिए 'श्रार्योपदेशक पाठशाला" 

की स्थापना की गयी । इस पाठशाला में शिक्षा का काल तीन वर्ष रखा गया, और यह 

निर्धारित किया गया कि इसमें वे ही विद्यार्थी प्रवेश पा सकें, जो विशारद परीक्षा उत्तीर्ण 
हों। साथ ही, यह भी आवश्यक रखा गया कि ये विद्यार्थी बेदिक घर में विश्वास रखते 
हों। पाठशाला के विद्यार्थियों के निर्वाह के लिए सात-सात रुपये मासिक की पन्द्रह छात्र- 
वृत्तियाँ भी स्वीकार की गयीं । उस समय में यह राशि एक व्यक्ति के भोजन आदि के लिए 

पर्याप्त थी। पाठशाला के विद्यार्थियों के लिए यह भी श्रावश्यक था कि वे आश्रम 

(छात्रावास) में रहें, भौर आचाये के निरीक्षण में रहते हुए ऐसा जीवन व्यतीत करें, जो 

आ्रायंसमाज के सिद्धान्तों एवं मान्यताओं के अनुरूप हो । 

आयपिदेशक पाठशाला को महषि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित शिक्षा 

प्रणाली को क्रियात्मक रूप से लागू करने का प्रयत्न नहीं माना जा सकता, क्योंकि उसमें 

वही विद्यार्थी प्रवेश पा सकते थे, जो विशारद परीक्षा उत्तीर्ण हों। उस समय संस्कृत 
भाषा की तीन परीक्षाएँ पंजाव में प्रचलित थीं, प्राज्ञ, विशारद और शास्त्री | सांमान्‍्यतंया, 

सोलह सतरह साल की आ्राथु के विद्यार्थी ही विशारद परीक्षा उत्तीर्ण कर सकते थे। महर्षि 
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द्वारा प्रतिपादित शिक्षा प्रणाली में सात व श्राठ साल की आयु के वालकों शोर बालिकाओं 
का भआ्राचाये के कुल में जाकर रहना और माता-पिता एवं परिवार के प्रभाव से मुक्त 
होकर गुरुजनों के सम्पर्क व निरीक्षण में निवास करते हुए विद्या का अध्ययन करना होता 
है। भ्रार्योपदेशक पाठशाला का उद्देश्य महृषि की शिक्षा प्रणाली के अनुसार शिक्षण-संस्था 
का स्थापन नहीं था। वह इस सीमित प्रयोजन से स्थापित की गयी थी कि उसमें ऐसे 
सुयोग्य उपदेशक तैयार किये जायें, जो योग्यतापूर्वक वैदिक घर्मं का प्रचार कर सकें । 
इसीलिए संस्कृत भाषा, वेदशासत्र और आप ग्रन्थों के साथ-साथ उसमें अंग्रेजी की पढ़ाई 
की भी व्यवस्था की गयी थी। अंग्रेजी की शिक्षा का प्रयोजन यह था, कि विद्यार्थी सायन्स 
और फिलोसोफी के विषयों से परिचय प्राप्त कर शिक्षित लोगों की शंकाओं व सन्देहों का 
निवारण कर सकें, और इस प्रकार वदिक धर्म के प्रचार में सशक्त रूप से समर्थ हों । 

सन्‌ १८६४५ में आर्योपदेशक पाठशाला को लाहौर से जालन्धर ले जाया गया। 
उस समय जालन्चर नगरी आर्यंत्माज का अत्यन्त महत्त्वपूर्ण केच्ध थी। कन्या महा- 
विद्यालय जैसी संस्था वहाँ स्थापित हो चुकी थी (१८९६१) और श्री मुंशी राम तथा लाला 
देवराज जैसे आय नेताओं का वहाँ निवास था । सशक्त आये पत्र सद्धम्म प्रचारक भी वहीं 
से प्रकाशित होता था । इस समय तक पंजाव का आर्यंसमाज दो दलों व विभागों में विभक्त 
हो चुका था| आायंसमाज के क्षेत्र में जिसे महात्मा पार्टी या घास पार्टी कहा जाता था, 
जालन्धघर में उसका वहुत जोर था। यह समझा गया कि जालन्चर में आर्योपदेशक पाठ- 
शाला प्रधिक उन्नति कर सकेगी । जालन्धर में स्थानान्तरित हो जाने पर यह पाठशाला 
श्री मुंशीराम के निरीक्षण में श्रा गयी, और वही उसका संचालन करने लगे। उसका नाम 
अब बदल कर “वैदिक पाठशाला” कर दिया गया । जालन्धर में ही पंडित गंगादत्त को 
पाठशाला का आचार्य नियत किया गया। गंगादत्तजी संस्कृत के प्रकाण्ड विद्वान थे, और 
व्याकरण पर उनका पूर्ण अधिकार था | भागे चल कर वह गुरुकुल काँगड़ी के भी आचार्य 
नियत हुए, और ज्वालापुर महाविद्यालय की स्थापना में उनका महत्त्वपूर्ण कतृ त्व था। 
उनके आचायेत्व में वदिक पाठशाला ने भ्रच्छी उत्तति की और उसमें शिक्षा प्राप्त करने 
वाले अनेक विद्यार्थियों ने वड़े होकर श्रायंसमाज, विद्वत्ता तथा साहित्य के क्षेत्रों में 
सम्मानास्पद स्थान प्राप्त किया। इनमें पंडित पद्मसिंह शर्मा और पंडित विष्णुदत्त के 
नाम उल्लेखनीय हैं । जालन्धर के लोगों को व॑ंदिक पाठशाला के लिए वहुत उत्साह था। 
इसीलिए लाला नगीनामल ने पाठशाला के लिए एक उपयुकत' भवन बिना किराये के 
प्रदान कर दिया था, और विद्यार्थियों की सुविधा के लिए उसके साथ एक वाटिका तथा 
कुएँ का भी निर्माण करवा दिया था | 

सुयोग्य व सफल उपदेशक होने के लिए वक्‍्तृत्व कला में कुशल होना झ्रावश्यक 
है । इस तथ्य को दुष्टि में रखकर आचाय गंगादत्तं ने वेदिक पाठशाला में एक वाग्वधिती 
सभा भी स्थापित कर दी थी। इस सभा में उपस्थित होकर विद्यार्थी विविध विषयों परं 
बाद-विवाद तथा सावंजनिक सभाझों में भाषण देने का अभ्यास किया करते थे । बाद में 
जव पंडित गंगादत्त गुरुकुल काँगड़ी के आचार्य नियत हुए, तो उन्होंने वहाँ भी वार्वधिनी 
सभा की स्थापना की, और इस सभा द्वारा आधी सदी के लगभंग समय तक गुरुकुल के 
ब्रह्मचारी वक्‍तृत्व कला में निपुणता प्राप्त करते रहे। 

जुलाई, १८६६ भें'वेदिक पाठशाला को जालन्धर से गुजरांवाला ले जाया गया। 
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इसका कारण यह था, कि जालन्धर के आर्यंसमाज पर कन्या महाविद्यालय का वोभ पहले 
से ही विद्यमान था । उसके संचालन तथा घन की व्यवस्था की उत्तरदायिता जालन्धर के 
झायंसमाजियों पर ही प्रधान रूप से थी। इस दशा में वेदिक पाठशाला के रूप में एक 
अत्य संस्था का बोक उठा सकना उनके लिए सुगम नहीं था। जालन्धर के आये जनों के 
समान गुजरांवाला के आारयों में भी वदिक धर्म के प्रचार के लिए अ्रतुपम उत्साह था, और 
लाला रलाराम सदृश' आर्य नेता भी गरुजरांवाला के निवासी थे। वैदिक पाठशाला ने 
गुजरांवाला आकर झौर भ्रधिक उन्नति की। उसके विद्यार्थियों के लिए भ्राश्रम में रहना 
तो अनिवाय था ही, अ्रव यह भी व्यवस्था की गई कि वे अपने अध्यापकों को धर्मे प्रचार 
में सहयोग दे सकें। वस्तुतः, वेदिक पाठशाला एक ऐसी संस्था थी, जिसका प्रधान कार्ये 
वैदिक घमं के लिए सुयोग्य उपदेशक तैयार करना था; वह उन श्रथों में शिक्षण-संस्था नहीं 
थी, जिनमें कि आर्यसमाज द्वारा स्थापित डी० ए० वी० स्कूल, डी० ए० वी० कॉलिज 
और गुरुकुल थे। 

डी० ए० वी० संस्थाओं के प्रति अनेक श्रार्य नेताओं को जो अ्रसन्‍्तोष था, उसका 
प्रधान कारण उनकी सम्भति में उतका मह॒थि दयातन्द सरस्वती के शिक्षासम्बन्धी 
मन्तव्यों के अनुरूप न होता था। बदिक पाठशाला में संस्क्ृत तथा वेदशारुत्रों की पढ़ाई 
को प्रमुख स्थान अवश्य प्राप्त था, पर वह भी उस ढंग की शिक्षण-संस्था नहीं थी जो 
महषि को अभिमत था। महर्षि ने अपने ग्रन्थों में जिस शिक्षा प्रणाली का प्रतिपादन किया 
था, उसके मूल तत्त्व निम्नलिखित थे-- (१) यह राजनियम और जातिनियम होना 
चाहिये कि आठ वर्ष की आयु के वाद माता-पिता अपने वालकों और बालिकाओं को घर 
में न रख सकें । शिक्षा के लिए उन्हें पाठशाला में भेज दें। जो न भेजें वे दण्डनीय हों । 
(२) लड़कों और लड़कियों की पाठशालाएँ (गुरुकुल) पृथक्‌ू-पृथक्‌ हों, और एक-दूसरे से 
पर्याप्त दूरी पर स्थित हों । (३) गुरुकुल (आचायंकुल) शहरों व ग्रामों से दूर एकान्त 
स्थान में हों। (४) ग्रुरुकुल में सबको तुल्य वस्त्र, एक सदुश आ्रासन, एक समान भोजन 
और एक-सी शिक्षा दी जाये, चाहे वे राजकुमार व राजकुमारी हों और चाहे रंक (दरिद्व) 
की सन्तान । सबके प्रति एक जंसा व्यवहार किया जाये । (५) गरुरुकुलों में सब तप का 
जीवन बिताएँ और ब्रह्मचर्य ब्रत का पालन करें । २५ वर्ष से पूर्व वालक का और १६ 
वर्ष से पूर्व बालिका का विवाह न होने पाये । (६) ग्रुरुकुलों में गुरुओं भर शिष्यों का 
सम्बन्ध पिता-पुत्र के सदृश हो। (७) शिक्षा में वेद, बेदांग, संस्कृत भाषा तथा आरा ग्रन्थों 
को प्रमुखता दी जाये। पर साथ ही, विविध ज्ञान-विज्ञान (गणित, ज्योतिष, भूगोल, 
खगोल, भूगर्भ विद्या, चिकित्साशास्त्र, राजनीति, शिल्पविद्या, नृत्य, संगीत आदि) की पढ़ाई 
की भी समुचित व्यवस्था की जाये । 
| डी० ए० वी० संस्थाओं की शिक्षा पद्धति की ग्रालोचना करते हुए अनेक आर्य 
नेताओं का ध्यान महृषि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित शिक्षा के इन मूल तत्त्वों की 
शोर गया, और वे यह आवश्यकता अनुभव करने लगे कि एक ऐसी शिक्षण-संस्था' की 
स्थापना की जानी चाहिये, जिसमें इन तत्त्वों को क्रियान्वित किया गया हो | इन नेतांझों 
में श्री मुंशीराम प्रधान थे। उन्होंने अपने समाचारपत्र 'सद्धर्म प्रचा रक' द्वारा ऐसी संस्था 
की स्थापना के लिए श्रान्दोलन शुरू किया, जो शहरों से दूर एकान्त स्थान पर स्थित हो 
और जिसमें छोटी आयु के वांलक ब्रह्मचर्य व्रत का पालन करते हुए वेदशास्त्रों का 
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अ्रध्ययन करे। आर्यसमाज गुणकर्मानुसार वर्णव्यवस्था में विश्वास रखत। है, भौर जन्म 
के आधार पर किसी को ब्राह्मण या शूद्र नहीं मानता । ग्ुण-कमे-स्वभाव के अनुसार वर्ण- 
व्यवस्था की स्थापना आर्यसमाज का एक महत्त्वपूर्ण मन्‍्तव्य है। पर लाला मूंशीराम का 
कहना था, कि “आश्रम व्यवस्था के विना वर्णव्यवस्था कायम नहीं की जा सकती | आश्रमों 
पर ही वर्ण निर्भर हैं । जब गुरुकुल नहीं हैं, तव आश्रम पद्धति का उद्धार केसे हो!” 
आ्राश्रम पद्धति के अनुसार सब बालकों और बालिकाओं को जीवन का प्रथम भाग 
ब्रह्मचारी के रूप में विताना चाहिये, शोर गुरुकुल या आचारयंकुल में रह कर विद्याध्ययन 
के साथ-साथ अपनी अ्रन्तनिहित शक्तियों का विकास करना चाहिये । शिक्षा की समाप्ति 
के भ्रनन्तर जिसमें ज॑सी योग्यता हो, जिसके जो गुण-कर्म-स्वभाव हों, उनके श्रनुसार ही 
उसका वर्ण निर्धारित किया जाना चाहिये। कौन ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य या शद्र वर्ण में 
होने योग्य है, इसका निर्धारण ब्रह्मचर्य आश्रम के वाद ही किया जा सकता है। अतः 
आश्रम पद्धति की पुनः स्थापना के पश्चात्‌ ही सही वर्णव्यवस्था की स्थापना सम्भव है। 
सद्ध्म प्रचारक' में ऐसे विचार चिर काल से प्रकट किये जा रहे थे। पर ८ आपषाढ़, 
संवत्‌ १६९५३ (सन्‌ १८६६) में मुंशी रामजी ने सद्ध्म प्रचारक में एक लेखमाला शुरू की, 
जिसका शीर्षक 'सन्तान को आाय॑ क्या|कर बना सकते हो ?' था। शहरों के वातावरण 
में बच्चों पर कसे बुरे प्रभाव पड़ते हैं, इस पर विशद रूप से प्रकाश डालकर इस लेखमाला 
में गुरुकुल के सम्बन्ध में एक सुस्पष्ट व सुनिश्चित योजना प्रस्तुत की गयी थी । 

इस योजना द्वारा यह विचार प्रकट किया गया था कि २० ऐसे सज्जन तैयार 
हो जाएँ, जो अपनी सन्‍्तान के लिए १५ रुपये प्रति मास खर्च कर सके । भ्रमृतसर के पास 
नदी के तट पर ऐसे रमणीक स्थान हैं, जहाँ परीक्षण के तौर पर ग्रुरुकूुल खोला जा सकता 
है। मुंशी रामजी के अपने दो पुत्र थे, जिन्हें वह इस गरुरुकुल में विद्याध्ययन के लिए भेजने 
को उद्यत थे | वह चाहते थे कि १८ अन्य बालक इस गुरुकुल में प्रविष्ट कर दिये जाएँ । इस 
प्रकार २० वालकों से ३०० रुपये मासिक की प्राप्ति होगी, जिसमें से १२० रुपये मासिक 
शिक्षकों पर व्यय होगा, और ६ रुपये प्रति बालक के हिसाब से १२० रुपये सासिक 
भोजन का खर्च वठेगा। जो ६० रुपये मासिक शेष वर्चेगे, उनसे १६ अन्य बालकों को 
गुरुकुल में नि:शुल्क शिक्षा दी जा सकेगी । लाला मुंशीराम के सम्मुख प्राचीन भारत के वे 
आचायेकुल (गुरुकुल) विद्यमान थे, जिनमें न केवल शिक्षा ही निःशुल्क होती थी, अपितु 
भोजन तथा निवास झ्ादि के लिए भी कोई शुल्क नहीं लिया जाता था। जिस गुरुकुल की 
स्थापना का स्वप्न लालाजी ने जनता के समक्ष प्रस्तुत किया था, उसमें भी एक तिहाई 
विद्यार्थी पूर्णतया निःशुल्क रूप से शिक्षा प्राप्त करते थे। आये पन्-पत्निकाशं में गुरुकुल 
की इस योजना के सम्बन्ध में बहुत चर्चा हुई। 'आय॑ पत्रिका! ने इसका स्वागत करते हुए 
यह सुझाव दिया कि इस ढंग की शिक्षण-प्तंस्था का संचालन आयंसमाज के एक सार्वभौम 
संगठन द्वारा किया जाना चाहिये। उस समय तक प्रान्तीय व प्रादेशिक आय प्रतिनिधि 
सभाझ्रों का निर्माण तो हो चुका थां, पर सावंदेशिक आर्य प्रतिनिधि सभा की स्थापना तब 
नहीं हुईं थी। आय पत्रिका' का सुझाव था कि सा्वभौम (सा्वेदेशिक) आये प्रतिनिधि 
सभा का संगठन कर उसके अधीन ही गुरुकुल की स्थापना करना समुचित होगा । कॉलिज 
पार्टी से तो लाला मुंशीराम की योजना के समर्थन की आशा की ही नहीं जा सकती 
थी, पर महात्मा पार्टी के लोगों द्वारा भी इसे पूर्ण समर्थन प्राप्त नहीं हुआ । इस पार्टी 
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के अनेक महानुभावों ने इस पर अनेकविध विश्रतिपत्तियाँ उठाई | कुछ का कहना था 
कि वर्तमान समय में ऐसे माता-पिता कहाँ मिलेंगे, जो बच्चों को अपने से दूर कर जंगल 
के एकान्त में पढ़ने के लिए भेजने को उद्यत हों। कुछ का विचार था कि संस्कृत की पढ़ाई 
से विशेष लाभ नहीं है, भौर माता-पिता यह नहीं चाहेंगे कि उन्तके बच्चे केवल संस्कृत 
पढ़ें । यह क्रियात्मक नहीं है कि संस्कृत के साथ-प्ताथ आ्राधुनिक ज्ञान-विज्ञान की समुचित 
पढ़ाई की व्यवस्था क्री जा सके | जहाँ तक वच्चों को सदाचारी बनाने का प्रश्न है, माता- 
पिता किसी भी अन्य व्यक्तित की तुलना में उनके चरित्र-निर्माण पर अ्रधिक ध्यान दे सकते 
हैं। लाला मूंशी राम चाहते थे कि गुरुकुल का संचालन पंजाव आये प्रतिनिधि सभा द्वारा 
किया जाये। इस पर यह विप्रतिपत्ति की गईं कि उसके साधन इतने नहीं हैं कि वेदअचार 
के अतिरिक्त वह गुरुकुल भी चलाये, भ्रौर गुरुकुल पर ध्यान देने से वेदप्रचार के कार्य में 
बाघा पहुंचेगी । 

पर महात्मा पार्टी में ऐसे लोगों की भी कमी नहीं थी, जिन्होंने कि गुरुकुल की 
योजना का उत्साहपूर्वक स्वागत किया। ऐसे एक सज्जन श्री जगन्नाथ थे, जो नूरमहल 
के रहने वाले थे। उन्होंने प्रत्येक आय समाजी से श्रपील की, कि गुरुकुल के भवनों के लिए 
एक-एक रुपया चन्दा प्रदान करें, और स्वयं उन्होंने इस फप्ड में २५ रुपये मुंशी रामजी के 
पास भेज दिये। इससे लालाजी बहुत प्रोत्साहित हुए, और गुरुकुल की योजना को क्रियान्वित 
करने के लिए उन्होंने प्रयत्न प्रारम्भ कर दिया । श्रीगोविन्दपुर आर्यंसमाज के उपप्रधान 
उस समय श्री विशनदास थे । उन्होंने कहा कि यदि गुरुकुल गुरदासपुर जिले में खोलना तय 
कर लिया जाए, तो वह उसके लिए भूमि तथा एक हजार रुपया प्रदान करने को उद्यत हैं । 
इसी प्रकार के प्रस्ताव अन्य झ्ार्य सज्जनों द्वारा भी पेश किये जाने लगे । लाला मोहनलाल 
ते गुरुकुल के लिए अपने गाँव में दो घमाऊँ भूमि और ५० रुपया वार्षिक प्रदान करने की 
घोषणा की । एक महत्त्वपूर्ण प्रस्ताव पंजाव से वाहर बरार से आया। भश्रकोला जिले के 
पातूर नामक नगर के निवासी श्री शिवरत्नसिह वर्मा ने ्रपने चचेरे भाई श्री गोविन्दर्सिह 
वर्मा की ओर से घोषणा की, कि वह गुरुकुल के लिए दस हजार रुपये प्रदान करने को उद्यत 
हैं। इन तीनों भ्रार्य सज्जनों ने यह भी सूचित किया कि वे अपने एक-एक वालक को 
ग्ुरुकुल में प्रविष्ट कराने के लिए भी तैयार हैं। इसमें सनन्‍्देह नहीं कि भ्ार्य जनता के एक 
वर्ग में युरुकुल के लिए समुचित उत्साह था। लाला मुंशीराम को इससे वहुत वल मिला 
और गुरुकुल खोलने का उनका विचार निरन्तर दृढ़ होता गया। ३ प्राश्विन, संवत्‌ १६५४ 
(सन्‌ १८६७) के सद्धर्म प्रचारक के अंक में 'प्राश्रम व्यवस्था श्रौर उसकी बुनियाद' शीर्षक 
से एक लेख उन्होंने लिखा, जिसके कुछ अंश निम्नलिखित थे -- 

“यह मुवारक तहरीक पण्डित गुरुदत्तजी की जीवनी में ही शुरू हो गई थी। 
उनकी मृत्यु के वाद कुछ समय की खामोशी के वाद फिर उस मजमून पर तहरीरी काम 
शुरू हो गया था। सन्‌ १८६५ के दौर में हमने श्रक्सर जगहों में घामिक झाय॑ भाइयों से 
बातचीत की । अक्सर उन्होंने श्रपनी सन्‍्तान को गुरुकुल में भेजना स्वीकार किया । बहुत 
से सज्जन श्राथिक सहायता करने को भी तयार हैं। लेकिन दूसरे कार्यों का बोक इतना 
रहा कि उस समय कोई तरीका वरामद न हुआ, पर सुलगी हुईं धर्म की यह झगिनि बुरी 
नहीं । चुनांचे लाला जगन्नाथंजी वजाज नूरमहल ने अपने कारखाने में कुंछ हिस्सा 
ग्रुरुकुल का कायम किया और एक साथ २४ रुपये पेशगी उसमें से भेज भी दिये । इसके 
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बाद पंडित लेखरामजी श्राय॑ मुसाफिर के धर्म पर वलिदान होते ही भ्रन्य कामों के वोफ 
ने आ दवाया | फिर भी हम इस सवाल पर वरावर विचार करते रहे। इसमें शक नहीं 
कि हम भी कुछ सुस्त हो चले थे । लेकिन निराशा को पाप समझते हुए हमने आशा नहीं 
छोड़ी थी और कुछ समय तक इस सम्बन्ध में अधिक विचार करने का निश्चय कर लिया 
था। इसी वीच में श्रीगोविन्दपुर के आर्य भाइयों ने अजीब घामिक जोश दिखाया और 
उसके बाद ही श्री शिवरत्नजी वर्मा ने कुमार गोविन्दर्सिहनी मनसवदार का साहसपूर्ण 
निश्चय जाहिर किया। ये दोनों निश्चय यदि पूरे हो जाएँ, तो गुरुकुल का खुलना कुछ 
भी मुश्किल नहीं है। अलवत्ता श्रीगोविन्दपुर के भाइयों की शर्ते ठीक नहीं है। मगर हमको 
यकीन है कि लाला विशनदास ग्रौर लाला मोहनलालजी झ्रादि भाई कभी भी श्रपनी इस 
शर्त पर हठ नहीं करेंगे भर हर एक फैसले को झाय॑ प्रतिनिधि सभा, पंजाब पर छोड़ 
देंगे। झा प्रतिनिधि सभा का नाम सुनकर हमारे पाठक आश्चय करेंगे । पर उनको 
मालूम हो कि जो अ्रपी ल वेद प्रचार फण्ड के लिए सभा के प्रधान और मन्‍्त्री की ओर से 
प्रकाशित हुई थी, उसमें गुरुकुल खोलने की ओर इशारा मौजूद है । इस समय जब कि आये 
प्रतिनिधि सभा की अरन्तरंग सभा ने आ्राय॑ विद्यार्थी आश्रम को गर-जरूरी ठहरा दिया है, 
तब पूरी आशा वेब जाती है कि सभी गुरूकुल को अपनी अ्रधीनता में खोलने को तैयार हो 
जाएँगे। हमने इरादा कर लिया है कि श्रीयोविन्दपुर भ्रायंसमाज के जलसे में, जो कि ३ 
और ४ अ्रक्तूवर सन्‌ १८९७ को होगा, शामिल होंगे और उस समय अपने भाइयों को 
प्रेरित करेंगे कि वे श्रपता दान नकद देवें जिससे उन सज्जनों के दिलों को ढाढ़स मिले 
जो कि गुरुकुल के लिए मुद्दत से व्याकुल हो रहे हैं।” लेख के श्रन्त में यह भी लिखा गया 
था, कि “जिन सज्जनों के पुत्र १२ वर्ष से कम आयु के हैं वे अपने पुत्रों को घ॒र्म के अ्रपंण 
करने की प्रतिज्ञा करें, ताकि उनके किये हुए हौसले से उत्साहित होकर श्रीगोविन्दपुर 
से ही आये प्रतिनिधि सभा की सेवा में एक निश्चित निवेदनपत्र भेजा जा सक्रे । पढ़ाई 
के काम के लिए हमने दो घामिक पुरुषों को तेयार किया है। पाठविधि मह॒षि दयानन्द 
स्वयं तैयार कर गये हैं। हमें सिर्फ उन विषयों का सिलसिला बाँधना होगा और अन्य 
भाषाओं, विशेषत: व्यावहारिक विद्याञ्नों का उनमें समावेश करना होगा, जो आय्यंसमाज 
के विद्वान धामिक सभासदों की सहायता से प्रतिनिधि सभा तैयार कर सकेंगी।” 

सद्धमं प्रचारक के इस उद्धरण से स्पष्ट है कि पंडित गुरुदत्त आदि जो आये 
सज्जन डी० ए० वी० कॉलिज से असनन्‍्तुष्ट थे, उनके मन में गुरुकुल की स्थापना का 
विचार सन्‌ १८८६ व उससे भी पूर्व उत्पन्न हो गया था। वे एक ऐसी शिक्षण-संस्था 
स्थापित करना चाहते थे, जो मह॒षि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित शिक्षा पद्धति के 
मूल तत्त्वों के अनुसार हो और जिसमें संस्क्ृत भाषा तथा वेदशास्त्रों के अध्ययन-अध्यापन 
का स्थान सर्वेप्रधान हो । पर वीज रूप में विद्यमान यह विचार चिरकाल तक 
अंकुरित नहीं हो सका। लाला मुंशीराम के सद्धर्म प्रचारक द्वारा आ्रान्वोलन करने के 
परिणामस्वरूप इस विचार ने मूर्तरूप धारण करना प्रारम्भ किया, और लालाजी की 
अ्रपील पर ३ अक्तूबर, १८०६७ की रात को € बजे श्रीगोविन्दपुर झ्रर्यंसमाज के वाधिको- 
त्सव के अवसर पर आर्य सज्जनों की एक सभा हुईं, जिसमें बाहर से आये हुए वहुत-से 
व्यक्ति भी सम्मिलित हुए। विचार-विमर्श के पश्चात्‌ सभा ने संर्वेसस्मति से यह प्रस्ताव 
स्वीकार किया--“आाय॑ पुरुषों की यह कान्फरेन्‍्स श्रीमती आ्राय॑ प्रतिनिधि सभा पंजाब 
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की सेवा में यह निवेदन करना अत्यच्त श्रावश्यक समभती है कि ग्रुरुकुल शीघ्र ही खोला 
जाए ।” भरीगोविन्दपुर में स्वीकृत यह प्रस्ताव आर्य प्रतिनिधि सभा के पास भेज दिया 
गया, और समाचासपत्रों में गुरुकुल के लिए भ्रान्दोलन शुरू कर दिया गया । उस समय 
प्रतिनिधि सभा के मन्‍्त्री लाला जयचन्द्र थे। उन्होंने विचार प्रस्तुत किया कि गुरुकुल के 
प्रति जनता में उत्साह उत्पन्न करने के लिए एक कमेटी बनायी जाए और डेपुटेशन बना 
कर २०-२४ हजार रुपये एकत्र किये जाएं। २६ नवम्बर, १८६८ के दिन झाय॑ प्रतिनिधि 
सभा, पंजाव द्वारा यह प्रस्ताव स्वीकृत कर लिया गया कि गुरुकुल पद्धति के एक विद्यालय 
की स्थापना की जाए, और उसकी योजना लाला मुंशीराम तैयार करें। सभा के इसी 
अधिवेशन में यह भी निश्चय कर लिया गया कि श्राठ हजार रुपये एकत्र हो जाने पर 
गुरुकुल की स्थापना के कार्य को प्रारम्भ कर दिया जाए। | 

आय प्रतिनिधि सभा के प्रस्ताव के अ्रनुसार लाला मुंशीराम ने ग्रुरुकुल की योजना 
शीघ्र तैयार कर दी, और सभा द्वारा उसका प्रचार भी शुरू कर दिया गया। पर लाला 
मुंशी राम कार्य की प्रगति से सन्तुष्ट नहीं ये। अगस्त, १८६८ के सद्धम प्रचारक में उन्होंने 
घोषणा की, कि जब तक गुरुकुल के लिए वह तीस हजार रुपये एकत्र न कर लेंगे, घर में 
पैर नहीं रखेंगे। उस युग के लिए यह राशि वहुत बड़ी थी। उन दिनों के तीस हजार 
रुपये सन्‌ १६८३ के दस लाख रुपयों से कम न थे। इतनी बड़ी राशि को उस समय 
एकन्न करना, जबकि न तो झायंसमाजियों की संख्या ही अधिक थी, और न गुरुकुल के 
ढंग की नयी शिक्षण-संस्था के विषय में लोगों को कोई जानकारी ही थी, वहुत बड़े 
साहस की वात थी। पर लाला म्‌ंशीराम असाधारण पुरुष थे, उत्तकी कार्यक्षमता अनुपम 
थी, और उनका उत्साह अ्रदम्य था । २६ अगस्त, १८६६ के दिन अपनी प्रतिज्ञा को पूर्ण 
करने के लिए उन्होंने घर से प्रस्थान किया, और जब ८ एप्रिल, १६०० को वह घर 
वापस आए तो वे चालीस हजार के लगभग रुपया नकद जमा कर चुके थे। नो मास के 
लगभग समय में उन्होंने श्रपी प्रतिज्ञा पूरी कर ली थी। यह समय उन्होंने मुख्यतया 
पंजाब का दौरा करने में विताया पर अभ्पने उद्देश्य की पूर्ति के लिए वह हैदराबाद, हरिद्वार 
और लखनऊ आदि भी गये । इन यात्राओरों में उन्होंने केवल घन ही एकत्र नहीं किया, 
अपितु भ्रपने व्याख्यानों तथा वार्तालाप से ग्रुरुकुल के प्रति लोगों में उत्साह भी उत्पन्न 
किया। गुरुकुल का विचार भ्रव केवल पंजाब तक ही सीमित नहीं रह गया था। 
ग्रन्य प्रान्तों की आय प्रतिनिधि सभाझ्रों का भी ध्यान गुरुकुल की योजना कीं ओर 
आकृष्ट होने लगा था, और अन्यत्र भी ग्रुरुकुल के वीजारोपण की तैयारी शुरू हो गई थी । 
गुरुकुल के लिए धन एकत्र करने में लाला मुंशीराम को जो अ्रसाधारण सफलता प्राप्त हुई 
थी, उससे जनता में इस नयी शिक्षा पद्धति को क्रियान्वित करने के लिए अनुपम उत्साह 
का संचार हुआ । लाहौर श्रायंसमाज की श्रोर से लालाजी का धूमधाम से स्वागत किया 
गया। उनका जुलूस निकाला गया श्रौर समाज मन्दिर में उनका श्रद्धापूरवंक अभिनन्‍्दन 
किया गया । 

गुरुकुल की स्थापना में श्रव कोई वाघा नहीं रह गई थी। आर्य प्रतिनिधि सभा 
उसके लिए प्रस्ताव स्वीकृत कर चुकी थी, श्रौर उसे प्रारम्भ करने के लिए धन भी एकत्र 
हो गया था ।-अव केवल वीज के अंकुरित होने की देर थी। 
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(२) गुरुकुल की प्रथम नियमावली 


गुजरांवाला के लाला रलाराम उन दिलों आय॑ प्रतिनिधि सभा, पंजाव के प्रधान 
थे। वह भी उन नेताश्रों में थे, जो डी० ए० वी० कॉलिज की शिक्षा पद्धति से असंतुष्ट 
थे। जनवरी, १८८६ में उन्होंने यह प्रयत्न भी किया था कि डी० ए० बवी० स्कूल तथा 
कॉलिज में संस्क्षत, हिन्दी तथा बेद-वेदांगों को विशेष स्थान प्रदान किया जाये | १८६१ 
में उन्होंने डी० ए० .वी० कॉलिज में पृथक्‌ वेद विभाग खोलने का भी प्रस्ताव किया था। 
लाला रलाराम डी० ए० वी० संस्थाओं द्वारा शिक्षाविषयक झपने विचारों को स्वीकृत 
कराने में भ्रसमर्थ रहे थे। पर पंजाव. के झ्रार्यंसमाजों के दो संगठन वन जाने पर उनके 
लिए यह सम्भव हो गया था कि महात्मा पार्टी की झाय॑ प्रतिनिधि सभा द्वारा वह अपने 
विचारों को क्रियान्वित करा सकें । गुरुकुल शिक्षा प्रणाली के विषय में उनका प्राय: वही 
मन्तव्य था, जो लाला मूंशीराम का था | उन दोनों का यह मत था कि आयंसमाज द्वारा 
एक ऐसी शिक्षण-प्तंस्था का संचालन किया जाना चाहिये, जिसके पाठ्यक्रम में संस्कृत 
भाषा, वेद-वेदांग तथा आप ग्रन्थों को प्रमुख स्थान प्राप्त हो और जिसमें उन मूल तत्त्वों 
को क्रियान्वित करने का प्रयत्व किया गया हो जिनका प्रतिपादन मह॒धि दयानन्द सरस्वती 
ने अपने ग्रन्थों में किया है । ऐसी संस्था (ग्रुरुकुल) के लिए जो नियमावली तैयार की 
गई थी, उसे आर्य प्रतिनिधि सभा, पंजाव ने २६ दिसम्बर, १६०० के झपने साधारण 
अधिवेशन में स्वीकृत कर लिया, और उसे सभा प्रधान लाला रलाराम के हस्ताक्षरों से 
प्रकाशित किया गया । इस नियमावली के साथ २० पृष्ठों की एक भूमिका भी थी, जिसमें 
नियमों के अभिग्नाय को स्पष्द किया गया था । 

गुरुकुल की स्थापना किन उद्देश्यों को सम्मुख रखकर झौर किस प्रयोजन से की गई 

थी, इसे समभने के लिए दिसम्बर, १६०० में सभा द्वारा स्वीकृत यह नियमावली अत्यन्त 
महत्त्व की है। वस्तुत:, गुरुकुल के उद्देश्यों के सम्बन्ध में यह आय॑ प्रतिनिधि सभा, पंजाब 
की प्रामाणिक घोषणा है। इसमें गुरुकुल की स्थापना के तिम्नलिखित आठ कारण बताये 
गये हैं -- 

(१) बेद झार्यसमाज के प्राण हैं। विशाल संस्कृत साहित्य का आरस्भविन्दु या 
मूल स्रोत वेद ही हैं। वेद के भ्रध्ययन्त के लिए गुरुकुल की आवश्यकता है। इसकी 
व्याख्या करते हुए नियमावली के साथ प्रकाशित भूमिका में यह स्पष्ट किया गया है 
कि वेदों का ज्ञान सूर्य के समान है, जिसके सम्मुख झत्य सब मानवीय ज्ञान गौण हैं। 
गुरुकुल शिक्षा प्रणाली में बेद केन्द्र की स्थिति रखते हैं, और सब विद्याएँ व ज्ञान 
इस केन्द्र स्थानीय वेद के चारों श्रोर चक्कर काटते हैं। अत: गुरुकुल में सबसे अधिक 
महत्त्व वेदों के अ्ध्ययन-अध्यापन को दिया जाएगा और विद्यार्थियों का सबसे भ्रधिक 
समय उन्हीं के लिए अ्रपित रहेगा। वेदों का अ्रध्ययत्त वेदांगों तथा सत्य शास्त्रों के 
सहित होगा । 

(२) संस्कृत का अध्ययन तब तक पूर्ण नहीं हो सकता, जब तक कि अंगों तथा 
उपांगों के साथ वेदों का अ्रध्ययन न' कियां जाए। संस्कृत शिक्षा की कोई ऐंसी 
योजना, जिसमें वेदिक साहित्य को समुचित स्थान प्राप्त न हो, विना प्राण के शरीर 
के समान है। झतः ऐसे शिक्षणालय की आ्रावश्यकता है, जिसमें संस्क्रृत साहित्य के 


छिं्ा।ं208 0५ ५३ उच्याधु 70फप्रापरांणा (शाशत्रीं 80 8547907 


श्छ्८ ग्रार्यंसमाज का इतिहास 


साथ-साथ बैदिक साहित्य का भी अ्रध्ययन-अध्यापन हों। उस समय के शिक्षणालयों में 
संस्क्रत की शिक्षा की भी व्यवस्था थी, यद्यपि उसका स्थान गौण था, और विद्यार्थी 
उसे वैकल्पिक रूप से ही ले सकते थे । पर जो भी संस्क्षत उस समय के शिक्षणालयों 
में पढ़ायी जाती थी, वह लौकिक संस्कृत ही थी। वैदिक संस्कृत और वेदिक साहित्य 
के लिए उसमें कोई स्थान नहीं था। यही दशा प्राज्ञ, विशारद और शास्त्री की 
परीक्षाओं के लिए निर्धारित संस्कृत के पाठ्यक्रम की थी। इन परीक्षाओं को 
जो विद्यार्थी उत्तीर्ण करते थे, वे लौकिक संस्कृत को श्रवश्य जान जाते थे । 
पर वैदिक संस्कृत और साहित्य से वे अपरिचित ही रहते थे। इसीलिए गुरुकुल 
की योजना में वैदिक संस्कृत तथा' वेद-वबेदांगों के अ्रध्ययन पर विशेष जोर दिया 
गया था । 

(३) संस्कृत के अध्ययन का प्रारम्भ करना देशभक्ति का' कार्य है। भारत की 
शिक्षा पद्धति सच्चे भर्थों में तभी राष्ट्रीय हो सकती है, जब यहाँ के शिक्षणालयों में 
संस्कृत का अध्ययन हो |. ब्रिटिश सरकार द्वारा भारत में जिस शिक्षा प्रणाली को 
प्रचलित किया गया है, वह भारतीयों से देशभक्ति का विनाश कर रही है और 

: उन्हें 'मानसिक दास” वना रही हैं। श्रावश्यकता इस वात की है कि शिक्षा 
की एक ऐसी योजन्ता तैयार की जाए, जो सच्चे अ्र्थों में 'राष्ट्रीय!ः हो। इसका 
. यह अभिप्नाय नहीं है कि विदेशी भाषा तथा नये ज्ञान-विज्ञान को ग्रहण न किया 
जाए। हमें अंग्रेजी, आधुनिक विज्ञानों, पाश्चात्य दर्शन, अर्थशास्त्र झौर राजनीति 
आदि का अध्ययन अवश्य करना चाहिये। क्‍या यूरोपियन लोग अन्य देशीय 
भाषाओं और प्राच्य साहित्य आदि को नहीं पढ़ते ? पर क्या किसी यूरोपियन देश 
. मे अपनी शिक्षा को विदेशी बनाया है ? इसी तरह हमें भी विदेशी ज्ञान-विज्ञानों को 
पढ़ते हुए भी अपनी राष्ट्रीयता की रक्षा-करनी चाहिये। गुरुकुल की स्थापना का यह्‌ 
भी एक महत्त्वपूर्ण कारण था। उसमें श्रंग्रेजी, पाश्चात्य दर्शत आदि के पठन-पाठन 
के लिए समुचित व्यवस्था की गई थी, पर प्रमुखता वेदशास्त्रों तथा संस्कृत साहित्य 
की रखी गई थी। राष्ट्रीय शिक्षा के इस स्वरूप का प्रतिपादत लाला रलाराम सदृश 
आय॑ नेता अनेक गत वर्षों से कर रहे ये। अपने पत्र '“वेदाध्ययन प्रेरक' में इसका 
प्रतिपादन उन्होंने इस ढंग से किया था, कि संस्क्ृत ही भारत की प्राचीन साहित्यिक 
भाषा है। इसी द्वारा भारत का मानसिक विकास हुआा है। इसी में भारत का 
अध्यात्मशास्त्र, नीति, विज्ञान तथा कला का पारम्परिक ज्ञान सुरक्षित है । जब तक 
. आंरत के छात्रों के विचार का माध्यम उनके प्राचीन पूर्वजों की यह साहित्यिक 
वाणी नहीं हो जाती, भारत में मानसिक राष्ट्रीयता का उदय होता असम्भव है। 
आंग्ल भाषाप्रधान शिक्षा भारत की मानसिक दासता का कारण बनी रहेगी। 
विदेशी भाषा द्वारा शिक्षित होकर भारतीयों में मौलिकता का विकास हो सकना 
सम्भव नहीं है। 

(४) ब्रह्मच्य शिक्षा का मुख्य झ्राधार है। ब्रह्मचयं के विना शिक्षा, बिना नींव 
या आधार के समान होती है। इसलिए एक ऐसी शिक्षण-संस्था को स्थापित करना 
बहुत झ्रावश्यक है, जो नगरों से दूर स्थित हो और जिसमें विद्यार्थी ब्रह्मचर्य के नियमों 
का पुर्णरूप से पालन कर सकें । 
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(५) सरकार द्वारा भारत में परीक्षाश्रों को जो पद्धति प्रचलित की गई है, वह 
वास्तविक विद्वत्ता के मार्ग में बाघक है। अतः कोई संस्था, जो सरकारी यूनि- 
वर्सिटियों की परीक्षाएँ भी दिलाना चाहे, और साथ ही यह भी चाहे कि उसके 
विद्यार्थी वेदशास्त्रों के भी पण्डित हों, कभी सफल नहीं हो सकती । ग्रुरुकुल इन 
सरकारी परीक्षाओं से भपने को पृथक्‌ रखेगा । 

(६) शिक्षणालय में शिक्षकों और विद्यार्थियों में वही सम्बन्ध होना चाहिये, जो 
माता-पिता का अपनी सन्‍्तान के साथ होता है । वर्तमान समय में भारत में कोई 
भी ऐसी शिक्षण-संस्था नहीं है, जिसमें शिक्षकों ने विद्याथियों के माता-पिता का 
स्थान ले लिया हो। ग्रुरुकुल द्वारा इस कमी को पूरा किया जाएगा। गुरुकुल की 
स्थापना के इस महत्त्वपूर्ण हेतु को नियमावली की व्याख्या में इस प्रकार स्पष्ट 
किया गया था---“गुरुकुल का शिक्षक कोई भ्रनुभवहीन युवक नहीं होगा। सामान्य- 
तया, वह परिपक्व आयु का ऐसा विद्वान होगा, जिसने जीवन के ऊँच-तीच देख 
लिये होंगे और जो शान्‍्त होकर एक व्यवस्थित अवस्था को पहुँच गया होगा । ऐसा 
विद्वान्‌ ही अपने अनुभव से बालकों व किशो रवय के छात्रों को लाभ पहुँचाने में समर्थ 
हो सकेगा। विद्यार्थी सारा समय ऐसे अ्रध्यापकों की देख-रेख व निरीक्षण में 
रहेंगे ।” 

(७) शिक्षा सबके लिए निःशुल्क होनी चाहिये। गुरुकुल में किसी से शिक्षा की 
फीस नहीं ली जाएगी | 

(८) पाश्चात्य विद्वानों ने प्राचीन भारतीय इतिहास के सम्बन्ध में जो खोज की 

और उसके आधार पर जो इतिहास-प्रन्थ लिखे हैं, वें इतिहासविषयक्‌ भारतीय 
मन्तव्यों के श्रनुरूप नहीं हैं। विशेषतया, उन्होंने प्राचीन भारतीय इतिहास का जो 
तिथिक्रम निर्धारित किया है, वह सर्वेधा अ्रशुद्ध है । आवश्यकता इस बात की है कि 
पुरातत्व सम्बन्धी सामग्री एवं प्राचीन ऐतिहासिक श्रनुश्रुति तथा साहित्य का 
विवेचनापूर्वक अध्ययन कर भारत के प्राचीन इतिहास को सही रूप में प्रस्तुत 
किया जाए। गुरुकुल द्वारा यह महत्त्वपूर्ण कार्ये भी सम्पन्त किया जाएगा। 
गुरुकुल की स्थापना के उपरिलिखित आठ हेतुओं का उल्लेख कर ग्रुरुकुल की 
प्रथम नियमावली में उस पाठविधि की रूपरेखा भी प्रस्तुत की गई थी, जिसे इस शिक्षण- 
संस्था में प्रयुक्त किया जाना था। इस पाठविधि में वेद का स्थान सर्वप्रधान है। अंग्रेजी 
भाषा तथा विविध ज्ञान-विज्ञान को भी पाठविधि में स्थान दिया गया है। पर इसका प्रयोजन 
यह है कि उनसे वेदों के प्रृष्ययन तथा उनके सही अभिप्राय को समभने में सहायता मिले । 
वस्तुत:, अन्य सब शिक्षा वेदों की शिक्षा की तैयारी के लिए ही है। शिक्षा का काल १८ 
वर्ष रखा गया है, जिसमें १२ वर्ष विद्यालय विभाग में हैं और ६ वर्ष महाविद्यालय विभाग 
में। अंग्रेजी की पढ़ाई नौवीं कक्षा से शुरू की गई है। नियमावली की भूमिका में अंग्रेजी 
भाषा की शिक्षा का यह भी प्रयोजन बताया गया है-- “अंग्रेजी का भ्रध्ययन किसी हद तक 
बौदिक धर्म के प्रचारकों के लिए भी झावश्यक है, क्योंकि उन्हें भी प्राय:- अंग्रेजी शिक्षा 
प्राप्त जनता में प्रचार करना होता है।” विद्यालय विभाग में अंग्रेजी की पढ़ाई नौवीं कक्षा 
से शरू की गई है, पर भरा भाषा (हिन्दी), गणित, भूगोल आदि अन्य विषयों की शिक्षा 
का प्र(रम्भ पहले ही हो जाता है, और संस्कृत भाषा, व्याकरण आदि वेदांग तथा वेदिक 
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साहित्य के अनेक भागों की अच्छे स्तर की शिक्षा विद्यालय विभाग में ही दे दी जानी है । 
विद्यालय विभाग में वारह वर्ष भ्रध्ययन कर विद्यार्थी इस योग्य हो जाते हैं, कि वे वेदों 
को समुचित रूप से पढ़ सकें। महाविद्यालय की शिक्ष। छह वर्ष की है, और उसके दो 
विभाग हैं। वेद विभाग के लिए जो पाठविधि निर्धारित की गई थी, उसके भनुसार 
विद्यार्थियों को चारों वेदों का (उनके ब्राह्मण ग्रन्थों सहित) अध्ययन कर लेना था। साथ 
ही, उन्हें एक ऐच्छिक या पर्याय विषय भी लेना है; व्यापार, कृषि और श्रायुवेद में से कोई 
एक | इसका प्रयोजन यह था कि जहाँ गुरुकुल से उच्च शिक्षा प्राप्त कर विद्यार्थी चारों 
वेदों, ब्राह्मण ग्रन्थों तथा वेदांगों में पूर्णतया निष्णात हो जाये, वहाँ साथ ही वह एसी 
शिक्षा भी प्राप्त कर ले, जिससे गृहस्थ होकर भ्रपना जीवन निर्वाह भी कर सके | पर सब 
विद्याथियों से यह आशा नहीं की जा सकती कि वे चारों वेदों का अध्ययन कर सके। झतः 
महाविद्यालय में एक अन्य विभाग की भी व्यवस्था की गई थी, जिसमें विद्यार्थियों के लिए 
केवल एक वेद का अध्ययन ही पर्याप्त था। तीन अन्य वेदों के स्थान पर इस विभाग में 
अंग्रेजी भाषा तथा आधुनिक ज्ञान-विज्ञान के एक विषय (गणित, विज्ञान, पाश्चात्य दर्शन 
आदि) को वैकल्पिक या पर्याय विषय के रूप में पढ़ना होता था। इन आधुनिक विषयों 
की शिक्षा' का माध्यम अंग्रेजी भाषा को रखा गया था। इसका कारण सम्भवतः यह था 
कि अव से लगभग एक सदी पूर्व यह कल्पना भी सुगम नहीं थी, कि इन विषयों की शिक्षा 
भी हिन्दी के माध्यम से दी जा सकती है, विशेषतया महाविद्यालय के स्तर पर | 

पंजाव झ्रार्य प्रतिनिधि सभा के प्रधान लाला रलाराम के हस्ताक्षरों से गुरुकुल 
की जो नियमावली प्रकाशित की गई थी, उसमें निरूपित पाठ्यक्रम में सांगोपांग वेदों तथा 
शास्त्रों को प्रमुख स्थान प्राप्त था। आधुनिक ज्ञान-विज्ञान की पढ़ाई की भी उसमें 
व्यवस्था थी, और अंग्रेजी भाषा तथा साहित्य की शिक्षा को भी उसमें स्थान दिया गया 
था। पर इस पाठविधि की महत्त्वपूर्ण विशेषता यह थी कि इसके अनुसार ब्रह्मचर्य का 
पालन, व्यायाम, प्राणायाम, सन्ब्योपासना, भ्रर्निहोंत्र, सदाचार और तपोमय जीवन को 
शिक्षा का अ्निवाय अंग माना गया था । 

ये ही कारण, आदर्श एवं विचार थे, जिन्हें सम्मुख रखकर गुरुकुल की स्थापना 
की योज॑ना वनायी गई थी । लाला मुंशी राम जब गुरुकुल के लिए धन एकत्र करने के 
प्रयोजन से भ्रमण कर रहे थे, तो वह इन्हीं विचारों को श्रायें जनता के सम्मुख प्रस्तुत करते 
_थे। सद्धर्म प्रचारक और अन्य अनेक समाचारपत्रों में लालाजी की यात्रा का विवरण 
भी प्रकाशित होता था, और उनके व्याख्यानों के सारांश भी । इन्हें पढ़कर उन स्थानों के 
भ्रार्य सज्जनों में भी गुरुकुल के लिए भौत्सुक्य व उत्साह उत्नन्‍्न होता था, जहाँ लाला 
मूंशीराम नहीं जा सके ये। गुरुकुल के लिए घत एकत्र करने के सिलसिले में मुंशी रामजी 
जनवरी, १९०० में लाहौर गये ये, और वहाँ उन्होंने गुरुकुल के सम्बन्ध में कुछ व्याख्यान 
दिये थे। इनमें उन्होंने गुरुकुल की निम्नलिखित विशेषताश्रों का प्रतिपादन किया था-- 
(१) ब्रह्मचये का पुनरुद्धार। (२) ब्रह्मचारियों (विद्यार्थियों) और उनके गुरुओं (शिक्षकों) 
में पुत्र और पिता का सम्बन्ध । (३) परीक्षा पद्धति के दोषों से गुरकुल को मुक्त रखनता। 
(४) पाउविशि में संस्कृत भाषा, वेद-बेदांग एवं सत्यशास्त्रों और झायंभाषा (हिन्दी) को 
प्रमुख स्यान देन।। (५) विद्यार्थियों की शारीरिक उन्‍नति के लिए विशेष प्रयत्न करना। 
(६) अ्ंगेजी भाव तथ। ग्राबुतिक ज्ञान-विद्यात को पाठ्यक्रम में समुचित स्थान प्रदान 
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करना । (७) शिक्षा के लिए कोई शुल्क न लेना। (5) श्राचीन भारतीय इतिहास के 
अस्वेषण तथा शोध की विशेष रूप से व्यवस्था करना | ये आठों विशेषताएँ प्राय: वही हैं, 
जिनका निरूपण लाला रलाराम के हस्ताक्ष रों से प्रकाशित गुरुकुल की नियमावली में 
भी किया गया था | २६ दिसस्वर, १६०० के दिन पंजाव श्रार्य प्रतिनिधि सभा ने गुरुकुल 
के जिन नियमों को स्वीकार किया था, वे भी प्राय: ये ही थे । 

निस्सन्देह, शिक्षा के क्षेत्र में यह एक अत्यन्त क्रान्तिकारी योजना थी। इस द्वारा 
एक ऐसी शिक्षण-संस्था की स्थापना का निर्णय किया गया था, जो भारत के इतिहास में 
एक नये युग का सूत्रपात कर सकती थी । इसका निर्माण शिक्षा प्रणाली के उत्त मूल तत्त्वों 
के अनुसार किया गया था, जिन्हें मह॒षि दयातन्द सरस्वती ने प्राचीन भारत के आ्राचाये- 
कुलों और ग्राश्नमों को दृष्टि में रखकर प्रतिपादित किया था। 


(३) गुरुकुल काँगड़ी को स्थापना और प्रारस्भिक वर्ष 


२६ नवम्बर, १८६८ के दिन पंजाब आआरार्य प्रतिनिधि सभा द्वारा यह श्रस्ताव 
स्वीकृत कर लिया गया था कि गुरुकुल पद्धति के एक शिक्षणालय की स्थापना की जाए, 
और ८ एप्रिल, १६९०० तक लाला मुंशी राम ने गुरुकुल के लिए ४०,००० के लगभग रुपये 
भी एकत्र कर लिये थे। इस दशा में अब गुरुकुल की स्थापना में कोई बाधा नहीं रह गई 
थी । प्रश्न केवल यह था कि गुरुकुल कहाँ स्थापित किया जाए, कौन-सा स्थान उसके 
लिए उपयुक्त है। जैसा कि इसी अध्याय में लिखा जा चुका है, अनेक झार्य सज्जन गुरुकुल 
के लिए भूमि प्रदान करने को उद्यत थे। पर लाला मुंशीराम की दृष्टि में ये भूमियाँ 
गुरुकुल के लिए उपयुक्‍त नहीं थीं । उनके सम्मुख यजुर्वेद का यह मन्त्र विद्यमान था--- 

“उपह्रे गिरीणां संगमे च नदीनाम्‌ । धियो विश्रा अजायत | 
जहाँ नदियों का संगम हो, या पर्वत की उपत्यका हो, वहीं विद्वानों की बुद्धि का समुचित 
विकास होता है। प्राचीन भारत में मह॒षि भारद्वाज का आश्रम गंगा-यमुना के संगम पर 
स्थित था, और मह॒थि कण्व का भग्राश्मम मालिनी नदी के तट पर शिवालिक की तराई में । 
लाला मृंशीराम भी किसी ऐसे ही स्थान की तलाश में थे । इसीलिए गुरुकुल के लिए घन 
एकत्र करते समय वह हरिद्वार भी गये थे, और उस क्षेत्र में उन्होंने कुछ ऐसे स्थान देखे 
भी थे जो गुरुकुल के लिए उपयुक्त हो सकते थे। 

यह स्वाभाविक था कि गुरुकुल के लिए उपयुक्त स्थान का अन्तिस रूप से 
निर्धारण करने में कुछ समय लग जाए। पर इस नये ढंग की शिक्षण-संस्था के लिए आये 
जनता में इतना उत्साह उत्पन्न हो चुका था कि उसे शीघ्र ही स्थापित कर देना आवश्यक 
था। गुजरांवाला में वैदिक पाठशाला पहले ही विद्यमान थी। १६ मई, १६०० को 
उसी के साथ गुरुकुंल की भी स्थापना कर दी गईं। भक्त आनन्‍्दस्वरूप की वाटिका में 
पाँच कमरों का निर्माण कर उनमें विद्यार्थियों (ब्रह्मचारियों) के निवास के लिए आश्रम 
खोल दिया गया। लाला मुंशीराम ने अपने दोनों पुत्र, हरिश्चन्द्र और इन्द्रचन्द्र, गुरुकुल में 
प्रविष्ट कराए। ये गुरुकुल के पहले ब्ह्मचारी ये | इनके झ्रतिरिकत अन्य आरय॑ परिवारों के 
भी २० बालक गुरुकुल में प्रविष्ट हुए। इस प्रकार गुरुकुल के खुलते ही उसमें शिक्षा प्राप्त 
करने वाले ब्रह्मचारियों की संख्या २२ हो गई। नये ढंग के शिक्षणालय के लिए यह संख्या 
कम नहीं है। गुरुकुल के इन ब्रह्मचारियों को माता-पिता से पृथक्‌ आचार्य की देख-रेख 
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में रहता था और गुरुश्नों को ही अपना माता-पिता समझना था। भारत के प्राचीन 
आचायंकुलों के ब्रह्मचारियों के समान इन्हें सादा तपोमय जीवन विताना था, और अपने 
घर-बार के साथ कोई सम्बन्ध नहीं रखना था । जो आर्य माता-पिता भ्रपत्ती सन्‍्तान को 
इस ढंग के शिक्षणालय में भेजने को उच्चत हो गये, निः:सन्देह, उनके सम्मुख एक उच्च 
झादर्श विद्यमान था। गुरुकुल के आचार्य पद पर गंगादत्तजी को नियत किया गया। वह 
वैदिक पाठशाला में संस्कृत के अध्यापक थे, और व्याकरण तथा दश्शनशास्त्रों के प्रकाण्ड 
"पण्डित थे । पण्डित विष्णुमित्र, सहाशय भक्‍तरास ओर मास्टर सुन्दरसिह की नियुक्ति 
अध्यापक के रूप में की गई, और इस प्रकार गुजरांवाला में गुरुकुल का कार्य प्रारम्भ हो 
गया। 
प्र लाला मुंशीराम इस बीच गुरुकुल के लिए उपयुक्त स्थान की तलाश में 
तत्पर थे | शीघ्र ही उन्हें अपने प्रयत्न में सफलता प्राप्त हो गईं। हरिद्वार के सामने गंगा 
के पूर्वी तट पर काँगड़ी नाम का एक गाँव है, जिसके जमींदार नजीवाबाद (जिला 
विजनोर) के निवासी मुंशी भ्रमनर्सिह थे । वह अ्रत्यन्त धर्मेपरायण, सत्यनिष्ठ और त्याग 
वृत्ति के रईस थे काँगड़ी गाँव का कुल रकवा १४०० वीघे के लगभग था, जिसका 
अच्छा बड़ा भाग सघन जंगल से आाच्छादित था । उसके उत्तर में शिवालिक पर्वतमाला 
थी, और पश्चिम में गंगा की नील घारा। गंगा की एक घारा उसके दक्षिण में भी बहती 
थी। शिवालिक की उपत्यका में गंगा' के तठ पर स्थित यह स्थान गुरुकुल के लिए सर्वथा 
उपयुक्त था । हरिद्वार हिन्दुओं का प्रसिद्ध तीर्थ है । लाखों श्रद्धालु यात्री वहाँ प्रतिवर्ष 
गंगा स्नान के लिए आते हैं। उसके समीपवर्ती क्षेत्र में गुरुकुल खोलने का यह लाभ भी था, 
कि हरिद्वार के यात्री वेदशास्त्रों और संस्कृत भाषा की शिक्षा को सर्वाधिक महत्त्व देने 
वाली इस संस्था के प्रति भी आ्राकृष्ट हो सकते थे, जिससे इसकी लोकप्रियता में सहायता 
मिलती । साथ ही, गंगा के पूर्वी तट पर सघन जंगल में स्थित होने के कारण गुरुकुल 
हरिद्वार के दूषित वातावरण से भी वचा रह सकता था । लाला मुंशीराम की सम्मति में 
काँगड़ी गाँव का रमणीक जंगल गुरुकुल के लिए पूर्णतया उपयुक्त था, श्र वहाँ उस ढंग 
के आरण्यक-आश्रम की स्थापना कर सकता सर्वथा सम्भव था, जैसे कि प्राचीन भारत में 
विद्यमान ये । 
मुंशी अमनसिह ने अपनी जमींदारी का काँगड़ी गाँव (उसकी १४०० बीघा के 
लगभग भूमि के साथ) गुरुकुल के लिए भ्रपित कर देने का संकल्प कर लिया था। अपने 
शुभ संकल्प की सूचना उन्होंने नजीवाबाद के आ्रायंसमाज की माफंत पंजाव श्रार्य प्रति- 
निधि सभा के पास भेज दी । २२ अक्तूबर, १६०१ को सभा ने मुंशी अमनर्सिह के दान 
को सघन्यवाद स्वीकार कर लिया, और यह्‌ निश्चय किया कि इस भूमि भें मकान 
झ्रादि बनाकर आगामी होली की छुट्टियों (२१-२४ मार्च, १६०२) में वहाँ गुरुकुल का 
उद्घाटनोत्सव किया जाए, ग्ुरुकुल के लिए उपयुक्‍त स्थान भव प्राप्त हो चुका था। काँगड़ी 
गाँव के दक्षिण में गंगा की घारा तथा नाले के मध्यवर्ती जंगल में गुरुकुल के लिए भवन 
वनाने का निश्चय किया गया, और लाला मुंशीराम इस सव की तैयारी के लिए कमखल 
(हरिद्वार का एक उपनगर) पहुँच गये | जंगल का जो खण्ड गुरुकुल भूमि के रूप में चुना 
गया था, वह केंटीली फराड़ियों और ऊँचे-ऊँचे वृक्षों से परिपूर्ण था। वहुत-से हिसके पशुओों 
का भी वहाँ निवास था। जंगल इतना घना था कि दिन के समय में भी वहाँ आाना-जाना 
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सुगम नहीं था। सड़क का तो प्रश्न ही क्या, उसमें कोई पगडण्डी तक नहीं थी। एसे 
विकट दुर्गंमभ जंगल को साफ कराके वहाँ कुछ फोपड़ियाँ वतवा ली गईं, और यह निश्चय 
किया गया कि मार्च, १६०२ से पहले ही ब्रह्मचारियों तथा अध्यापकों को ग्रुजरांवाला 
से इस स्थान पर ले आया जाए, ताकि होली के दिनों में गुरुकुल का उद्घाटनोत्सव वहाँ 
समारोहपूर्वक मनाया जा सके । अनुमान किया गया कि इस अवसर पर कस-से-कम एक 
हजार दर्शक या यात्री गुरुकुल अवश्य आयेंगे। उन्तके निवास आदि की व्यवस्था भी उस 
श्रारण्यक-आश्रम में की जानी थी । उत्सव के खर्च के लिए दो हजार रुपयों की श्रपील की 
गई | जनता में गुरुकुल के लिए अनुपम उत्साह था , अतः खर्चे की समस्या विकट नहीं 
थी। पर एक अन्य विष्न उपस्थित हो गया। हरिद्वार में प्लेग फेल गया, जिसके कारण 
उसके समीपतवर्ती क्षेत्र में क्रिसी उत्सव का आयोजन कठिन प्रतीत होने लगा। इस दशा में 
पंजाब आये प्रतिनिधि सभा की अन्तरंग सभा ने १९ जनवरी, १६०२ के अधिवेशन में 
निश्चय किया कि गुरुकुल के उद्घाटच का उत्सव सार्वजनिक रूप से न करके निजी रूप 
में किया जाए। साथ ही, इसी अ्रधिवेशन में यह्‌ भी निश्चय कर लिया गया, कि ग्ुरुकुल 
को यथासम्भव शीघ्र ही गुजरांवाला से काँगड़ी ले जाया जाए । 
गुजरांवाला से रेल के रिजव डिव्चे में सब ब्रह्मचारी मुंशी रामजी के साथ २ मार्चे, 
१६०२ (फाल्गुन वदी १०, संवत्‌ १६५८) को मध्याह्ल के वाद हरिद्वार के स्टेशन पहुँचे | 
भण्डारी शालिग्रामजी, लाला मृंशीराम के परम सहायक व अनुरकक्‍त साथी थे। वह 
जालन्धर से इस मण्डली के साथ हो गये थे। उस समय तक हरिद्वार में प्लेग का प्रकोप कम 
हो चुका था। गुरुकुल की यह मण्डली हरिद्वार से श्पने नये स्थान तक किस भ्रकार पहुँची, 
इसका पण्डित इन्द्र विद्यावाचस्पति ने अ्रपनी पुस्तक 'मेरे पिता' में वड़ा सजीव वर्णन किया 
है। उसे यहाँ उद्धृत करता उपयोगी होगा। यह लिखने की भ्रावश्यकता नहीं, कि इन्द्र 
उन ब्रह्मचारियों में एक थे, जो गुजरांवाला से हरिद्वार झ्राये थे । “सायंकाल के चार वजे 
के लगभग हम कोई एक दर्जन बच्चे पंजाव से आने वाली गाड़ी से हरिद्वार के स्टेशन पर 
उतरे। हम गुजरांवाला से पिताजी (लाला मुंशीरामजी) के साथ आये थे ।*“स्टेशन पर 
आचार पं० गंगादत्त कई पंडित सज्जनों के साथ स्वागत के लिए आये हुए थे **स्टेशन से 
निकल कर एक जलूस वनाया गया । सबसे आगे पिताजी और पं० गंगादत्तजी थे। उनके 
पीछे मह॒षि दयानन्द का वड़ा चित्र लिये एक सज्जन थे, जिनका नाम तोताराम था। उनके 
पीछे दो-दो की पंक्ति में हम लोग थे। स्टेशन से निकलते ही हम लोगों ने प्रार्थना के भ्राठ 
मन्‍्त्रों का उच्च स्वर से पाठ आरम्भ कर दिया और निरन्तर करते रहे, जब तक जलूस 
कनखल से पार न हो गया। हम लोग स्टेशन से चलकर मायापुर के पुल से कनखल के 
बाजार में पहुँचे, भऔर सारे बाजार का चक्कर काठते हुए दक्ष के मन्दिर पर जा पहुँचे । 
इस सारे रास्ते में सव लोग निरल्तर वेदमन्त्रों का उच्च स्वर से पाठ करते रहे । हरिद्वार 
झौर कनखल तब मुख्य रूप से यात्रियों और पण्डों के शहर थे, वे सनातन घर्मं के गढ़ 
समझे जाते ये। भ्रव॒ तो धीरे-धीरे उनमें कुछ नवीनता का संचार हो गया है, पर उस 
समय तो वे सनातनता के स्तम्भ थे। झो३म्‌ के ऋण्डे और वेदमन्त्रों के खुले पाठ को वे 
बहुत ही झाश्चर्य भरी दृष्टि से देख रहे थे। वे हम लोगों को किसी दूसरी दुनिया के 
प्राणी समभकर विनोद अनुभव कर रहे थे। दक्ष का मन्दिर पार कर हमने वेदपाठियों का 
रूप छोड़कर यात्रियों का रूप घारण कर लिया। हम गुजरांवाला में ही सुन चुके थे कि 
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हरिद्वार के समीप गंगा के उस पार काँगड़ी नामक ग्राम गुरुकुल के लिए दान में मिला है। 
हम लोग वहीं ले जाये जा रहे थे । बच्चों के लिए सब कुछ नया था। दक्ष' के मन्दिर से 
आगे चलते ही रास्ता गंगा की रेती में उतर गया, जहाँ गोल पत्थरों और वालू के दो 
मील चौड़ नदी के स्तर पर दो-तीन पुल बने हुए थे। सूर्य अस्तांचल पर पहुँच चुका था 
और अन्धकार के साथ सरदी आकाश से उतर रही थी । हम वालक नई दुनिया देखने 
की उत्सुकता से प्रेरित होकर नंगे पाँव उस पत्थर और बालू के मार्ग पर तेज गति से चले 
जा रहे थे ।” 

जंगल को साफ कर जहाँ ग्ुरुकुल के लिए भोंपड़ियाँ वनायी गई थीं, वहाँ तक 
पहुँचने के लिए कोई सड़क या मार्ग नहीं था। पगडण्डी का रास्ता भूल जाने के कारण 
वहाँ जाने में बहुत कठिनाई हुई। गुरुकुल भूमि पहुँचने पर वहाँ का जो दृश्य दिखाई दिया, 
उसका वर्णन इन्द्रजी ने इस प्रकार किया है--“घने जंगल के वीचों-बीच कोई दो वीघे 
का मैदान साफ किया गया था। उसमें एक शोर फूँस के छप्परों की एक लस्वी पंक्ति 
थी, जो छात्रों के रहने का आश्रम-स्थान था। उसके साथ समकोण बनाती हुई दूसरी 
छप्परों की पंक्ति में भोजन भण्डार था। उनके बीच के कौने में एक स्विस कॉ्टेज लगा 
हुआ था, जो प्रधानजी का दफ्तर भी था श्रौर रहने का स्थान भी। इन छप्परों से कुछ 
दूर छप्पर डालकर गौशाला वनायी गई थी। यह फूंस के छप्पर का डेरा उस खिली हुईं 
चाँदनी में अनुपम शोभा दिखा रहा था। हमें उस समय ऐस! अनुभव हुआा कि हम सचमुच 
स्वर्ग के किसी टुकड़े पर पहुँच गये हैं।। यह गुरुकुल का प्रारम्भिक रूप था!” 

२ मार्च, १९०२ को काँगड़ी में गुरुकुल की स्थापना हो गई थी । हरिद्वार में प्लेग 
के प्रकोप के कारण सावंजनिक रूप से ग्रुरुकुल के उद्घाटन उत्सव का विचार छोड़ दिया 
गया था । पर होली के दिलों में निजी रूप से यह उत्सव मनाया गया। यद्यपि समाचार- 
पत्नों में सार्वजनिक रूप से उत्सव न किये जाने की सूचना दे दी गई थी, और किसी को 
उसके लिए निमन्त्रण-पत्र भी नहीं भेजे गये थे, फिर भी भ्रार्य जनता में गुरुकुल के लिए 
इतना उत्साह था, कि होली की छुट्टियों (२१-२४ मार्च, १६०२) में पाँच सो के लगभग 
स्त्री-पुरुष गरुरुकुल पहुँच गये । यह गुरुकुल का प्रथम उत्सव था। वस्तुतः, यह श्रार्यसमाज 
के उन महा मेलों का सूत्रपात था, जो झ्रागे चलकर गुरुकुल काँगड़ी के वाषिकोत्सवों 
के रूप में प्रति वर्ष होने लगे थे, और जिनमें हजारों की संख्या में स्त्री-पुरुष गंगा के तट 
पर एकत्र होकर धर्म लाभ किया करते थे। आर्यंसमाज के ये मेले हरिद्वार के भ्रन्य 
मेलों से बहुत भिन्‍न होते थे। वेदप्रचार के ये महत्त्वपूर्ण व सशक्त साधन थे। इस अवसर 
पर जो अनेक सम्मेलन, व्याख्यान, उपदेश व भजन होते थे, उनसे लोग घर्मं और ज्ञान की 
पिपासा को शान्त करते थे, और गुरुकुल शिक्षा प्रणाली के अनुसार स्थापित एक शिक्षण- 
संस्था को श्रपनी भ्राँखों से देखकर अपनी सनन्‍्तान को वहीं शिक्षित कराने की प्रेरणा प्राप्त 
करते थे। उत्सव के पहले तीन दिन प्रातः अग्निहोत्र हुआ, और दोपहर बाद भजन, 
व्याख्यान तथा उपदेश । चौथे दिन (फाढ्गुन पूर्णणासी) ४४५ ब्रह्मचारियों का वेदारम्भ 
संस्कार हुआ, जो दूर-दूर से आये हुए आ्रार्य स्त्री-पुरुषों के लिए प्रत्यधिक आकर्षण की बात 
थी। वेदारम्भ संस्कार की परम्परा भारत में चिरकाल से लुप्त थी। उसका फिर से 
प्रारम्भ कर गुरुकुल ने शिक्षा के क्षेत्र में एक महत्त्वपूर्ण पण उठाया था। गुजरांवाला से जो 
ब्रह्मचारी काँगड़ी झ्रायें ये, उनकी संख्या १५ से अधिक नहीं थी। पर . एक महीने से भी 


 शुरुकुल काँगड़ी की स्थापना और विकास ढेर, 


कम समय में यह संख्या वढ़कर ४५ हो गई थी । गुरुकुल की शिक्षा के प्रति झाय॑ जनता 
में कितना अधिक आकपषण था, यह इससे भली-भांति स्पष्ट है। 

प्रथम वाधिकोत्सव के अवसर पर गुरुकुल के लिए जो धन प्राप्त हुआ, उसकी 
मात्रा ३,००० रुपये के लगभग थी । इसमें से ६०० रुपये वेदारम्भ संस्कार के पश्चात्‌ 
भिक्षा में प्राप्त हुआ था, २,००० रुपये स्वर्गीय पण्डित लेखराम की पत्नी ने दान दिये थे, 
झौर ४०० रुपये के लगभग अन्य स्त्री-पुरुषों ने प्रदान किये थे। भारत की प्राचीन परम्परा 
के अनुसार आचायकुल (ग्रुरुकुल) के ब्रह्मचारियों को भैक्षचर्या द्वारा निर्वाह करना 
चाहिये। सम्भवत:, आधुनिक परिस्थितियों में यह सम्भव व क्रियात्मक नहीं था कि गुरु- 
कुल काँगड़ी के ब्रह्मचारी भी भिक्षा द्वारा निर्वाह करें। ब्रह्मचर्य भझ्राश्म में भक्षचर्या द्वारा 
निर्वाह करने वाले वालक को यह बोध होता है कि जिस जनता से वह अपनी श्रावश्यक- 
ताझों की वस्तुओं को प्राप्त करता है, उसके प्रति उसके अ्रभेकविघ कततेंव्य भी होते हैं, 
और शिक्षा को पूर्ण करने के पश्चात्‌ उसे इन कर्तव्यों के पालन में तत्पर रहना चाहिये । 
यही वोध कराने के लिए ग्रुरुकुल काँगड़ी में वेदारम्भ संस्कार के पश्चात्‌ भैक्षचर्या की 
परिपाटी प्रारम्भ की गई थी। ब्रह्मचारी भोली फंलाकर उपस्थित नर-नारियों के सामने 
जाते थे, और जो कुछ भिक्षा में प्राप्त हो जाए, उसे आचाये की सेवा में प्रस्तुत कर देते थे । 

उत्सव में जिन महानुभावों के व्याख्यान हुए, उनमें श्री रामम्जदल चौधरी 
(जों उस समय पंजाब आये प्रतिनिधि सभा के प्रधान थे), स्वामी दर्शनाननद और श्री 
वजीरचन्‍्द विद्यार्थी के नाम उल्लेखनीय हैं । ठाकुर प्रवीणरसिह उन दिनों आयंसमाज के 
प्रसिद्ध भजनोपदेशक थे। अपने भजनों से जनता को लाभ पहुँचाने के लिए वह भी उत्सव 
में सम्मिलित हुए थे। 

मार्च, १९०२ में जब काँगड़ी गाँव के समीप जंगल में गुरुकुल का उद्घाटन उत्सव 
हुआ, तो वहाँ केवल फूस के छप्पर थे। पर शीघ्र ही एक वर्ष के श्रन्दर-अन्दर कच्ची इंटों 
की दीवारों श्नौर टीन की छतों वाले शेड वनने प्रारम्भ हो गए | चार साल के स्वल्प काल 
में २५,००० रुपयों की लागत से ब्रह्म चारियों के पढ़ने के लिए कमरों और निवास के लिए 
पृथक्‌ आश्रम का निर्माण कर लिया गया। इनके भ्रतिरिक्त भोजन भण्डार, चिकित्सालय, 
यज्ञशाला, घंशाला और अध्यापकों के रहने के लिए भी मकान बना लिये गये थे । दो कुएं 
भी बन गये थे। शुरू में स्तान, भोजन आदि सव कामों के लिए गंगा का जल ही प्रयोग में 
लाया जाता था। गुरुकुल जिस ढंग से लोकप्रिय होता जा रहा था, और बच्चों को शिक्षा 
के लिए उसमें प्रविष्ट कराने की श्राकांक्षा जिस प्रकार आयें परिवारों में बढ़ती जा रही 
थी, उसके कारण टीन की छतों वाली कच्ची इमारतों से काम नहीं चल सकता था। ग्ुरुकुल 
के संचालकों का विचार था, कि ६०० के लगभग ब्रह्मचारियों के निवास और शिक्षा के 
लिए उपयुक्त भवतों का निर्माण किया जाना आवश्यक है। इसीलिए पटियाला रियासत 
के चीफ इंजीनियर श्री गंगाराम से इमारतों का नक्शा तैयार कराया गया, और उनके 
निर्माण के लिए जनता से धन की अपील की गईं। सन्‌ १६०८ में गुरुकुल के महाविद्यालय 
विभाग की पक्‍की इमारत का बनना प्रारम्भ हो गया था। पर ब्रह्मचारियों के निवास के 
लिए आश्रम, विद्यालय विभाग की पढ़ाई के कमरे और अन्य अनेक मकान चिरकाल तक 
कच्चे ही रहे। कच्ची इंटों से बनी इत इमारतों पर या तो टीनों की छत होती थी, और 
या फंस की । 
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प्रारम्भ काल में ग्ुरुकुल के ब्रह्मचारियों की दिनचर्या क्‍या थी, उनका रहन-सहन 
और खान-पान कंसा था और उनकी पढ़ाई किस ढंग से होती थी, इस सम्बन्ध में भी 
कुछ प्रकाश डालना आ्रावश्यक है, क्योंकि इन्हीं के उस समय के स्वरूप में गुरुकुल की 
विशेषता निहित थी। सूर्योदय से पूर्व ब्राह्म-मुह॒र्त काल में प्रातः चार या साढ़ें चार वजे 
(ऋतु के अनुसार) घण्टी बजायी जाती थी, जिस पर ब्रह्मचारी या तो स्वयं उठ जाते थे 
या अधिष्ठाताओं द्वारा उन्हें उठा दिया जाता था। सो कर उठ वे श्रपने विस्तर स्वयं 
लपेठते, फिर बाहर जाकर मुँह-हाथ धोते और प्रार्थना के लिए एकत्र हो जाते। प्रार्थना 
'विश्वानि देव सवितर्दृरितानि परासुव” आदि आठ प्रार्थना-मन्त्रों से की जाती। उसके 
बाद ब्रह्मचारी शौचकर्म से निवृत्त होने के लिए जंगल में चले जाते । ठट्टियाँ (शौचालय) 
उस समय नहीं बनी थीं। भ्राश्नम से कुछ गज दूर ही जंगल शुरू हो जाता था, जिसमें 
सरकण्डे के भुण्डों तथा कंटीली भाड़ियों की प्रधानता थी। जंगल में जाने-क्राने का 
कोई रास्ता नहीं था. । पगडण्डियाँ श्रवश्य वन गई थीं, जिनसे जाकर ब्रह्मबचारी शौच के 
लिए उपयुक्त स्थान ढूँढ़ लेते थे । जल से भरा लोटा उनके साथ होता था। शौच से निवृत्त 
हो वे गंगा के तट पर चले जाते । वहाँ वे व्यायाम करते और फिर गंगा में स्तान | व्यायाम 
पर उस समय बहुत वल दिया जाता था | ब्रह्मचा री दण्ड बंठक करते और कवड्डी खेलते । 
कभी-कभी कुश्ती भी लड़ी जाती | कुश्ती के लिए अखाड़े गंगा-तट की रेती में ही वना 
लिये गये थे | सूर्योदय तक ब्रह्मचा री शौच, व्यायाम, दन्‍्तधावन और स्तान से निवट जाते 
थे, और फिर यज्ञशाला में एकत्र हो सन्ध्या-हवन किया करते थे । इसके वाद यज्ञशाला में 
ही उपदेश का कार्यक्रम होता । उपदेश प्राय: मृंशीरामजी दिया करते | इस समय लाला 
मुंशी राम को या तो महात्माजी कहा जाया करता था, और या प्रधानजी । गरुरुकुल के वह 
प्रधान थे, और एक आदर को सम्मुख रखकर सर्वेस्व त्याग कर देने के कारण वह वस्तुतः 
'भहात्मा” विशेषण के श्रधिकारी हो गये थे। इस इतिहास में अव हम उनके साथ महात्मा 
शब्द का ही प्रयोग करेंगे। सन्ध्या, हवन और उपदेश के वाद प्रातराश होता, जिसमें 
आधा सेर दूध के साथ कुछ नाश्ता भी दिया जाता था। प्रातराश कर ब्रह्मचारी पढ़ने के 
लिए बंठ जाते थे । उस समय पढ़ाई के लिए कोई समय विभाग निर्धारित नहीं था। 
प्रातःकाल प्राय: संस्कृत व्याकरण की पढ़ाई होती थी, और  ब्रह्मचारी श्रष्ठाध्यायी को 
कण्ठस्थ करने के साथ-साथ उसकी वृत्ति भी पढ़ा करते थे | दोपहर हो जाने पर भोजन 
की घण्टी वजती थी। भोजनशाला में आसन बिछे होते थे, और ब्रह्मचारी जल से भरे 
अपने लोटे लेकर श्रासनों पर बैठ जाते थे। भोजन शुरू करने से पहले सब ब्रह्मचारी 
'सहनावतु सहनौ भुनकतु' मन्त्र बोला करते थे। भोजन सात्त्विक व पौष्टिक होता था। 
वनस्पति घी तो उस समय होता' ही नहीं था । भोजन में केवल शुद्ध घी ही प्रयुक्त किया 
जाता था। मिर्च-मसालों के प्रयोग का तो प्रश्न ही नहीं था। प्याज, लहसुन सर्वथा निषिद्ध 
थे। भोजन कर ब्रह्मचारी कुछ समय विश्राम करते थे, भ्ौर फिर पढ़ाई शुरू हो जाती थी । 
दोपहर के वाद संस्कृत साहित्य, इतिहास और वस्तुपाठ की पढ़ाई होती थी। शिक्षा में 
संस्कृत साहित्य और व्याकरण को प्रधान स्थान प्राप्त था। सायंकाल होने पर ब्रह्मचारी 
फिर शौच से निवृत्त होने के लिए जंगल जाते, व्यायाम करते और ग्रीष्म ऋतु में दुबारा 
स्नान भी करते । इसके वाद वे फिर यज्ञशाला में एकत्र होकर सन्ध्या-हवन करते | हवत 
के पश्चात्‌ सायंकाल का भोजन होता, जिससे निवट कर ब्रह्मचारी कुछ समय घूमने- 
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फिरने में व्यतीत करते, और फिर पढ़ने के लिए बैठ जाते। उस समय गुझुकुल में न 
विजली की वत्तियाँ थीं, और न मिट्टी के तेल की लालटेनें। रोशनी के लिए दीपक 
प्रयोग में लाये जाते थे, जिनमें सरसों का तेल जला करता था। रात के समय जो पढ़ाई 
होती थी, उसमें प्रायः दिन के समय पढ़े हुए पाठ को दोहराया जाता था, भौर अध्यापकों 
द्वारा संसक्ृत के श्लोक कण्ठस्थ कराये जाते थे। रात नौ बजे के लगभग दीपक बुभा दिये 
जाते थे, और प्रार्थना मन्त्रों का पाठ कर ब्रह्मचारी विस्तरों पर लेट जाते थे । प्रारम्भ 
काल में गुरुकुल के ब्रह्मचारियों की यही दिनचर्या थी, जो कतिपय साधारण परिवतंनों के 
साथ आधी सदी के लगभग समय तक कायम रही । | 

ब्रह्मचारियों के लिए उस समय वेश नियत था। वे पीली घोती पहना करते थे, 
और घोती पहनने का भी उनका एक विशेष ढंग था। धोती के एक सिरे को कमर में 
वाँधकर दूसरे सिरे को गले में वाँध दिया जाता था। कुरता सफेद होता था, और घोती 
के नीचे लंगोट पहनना अनिवार्य था। सर्दियों में ऊनी कुरता और कश्मीरी पट्टी की वण्डी 
पहनी जाती थी। परों में जूता या चप्पल पहनना निषिद्ध था। कपड़े के जूते भी नहीं पहने 
जा' सकते थे। लकड़ी की खड़ाऊ ही ब्रह्मचारियों को पहनने के लिए दी जाती थीं। सिर भी 
नंगे रखने होते थे, पर शीत की श्रतिशयता के दिनों में कनटोप अवश्य धारण किये जा सकते 
थे। घूप व वर्षा से वचाव के लिए छतरी का प्रयोग भी निषिद्ध था। ब्रह्मचयं श्राश्रम में 
बालकों का जीवन तपोमय होना चाहिये, इसी आदर्श को सम्मुख रख कर ये व्यवस्थाएँ 
की गई थीं । इसीलिए ब्रह्मचारियों को सोने के लिए लकड़ी के तख्त दिये जाते थे, और 
वे नीवार के पलंग या वान (रस्सी) की चारपाई का प्रयोग नहीं कर सकते थे। 

ब्रह्मचारियों का प्रायः सारा समय विद्याध्ययन एवं घर्मंचर्चा में व्यतीत होता था। 
उन्हें ग्राक्नम से वाहर हरिद्वार, कमखल आदि कहीं भी जाने-आने की श्रनुमति नहीं थी। 
छुट्टियों में वे घर भी नहीं जा सकते थे । पर गुरुकुल का जीवन इस ढंग का था कि ब्रह्म- 
चारियों का वहाँ मन' लगता था और उन्हें भ्रपने माता-पिता तथा परिवार की याद नहीं 
आरती थी। छुट्टी के दिव वे शिवालिक की उपत्यका में चले जाते, और वहाँ के जंगल में 
प्रभूत मात्रा में विद्यमान प्याल, बेर, जामुन आदि के फलों को एकत्र किया करते। गंगा 
में तैरना जहाँ उनके स्वास्थ्य के लिए हितकर था, वहाँ साथ ही उससे उनका मनोरंजन 
भी होता था। वहते हुए सलीपरों को एकत्र कर वे उनसे बेड़े बनाते ओर उन पर बैठकर 
गंगा में दूर तक चले जाया करते । 

प्रारम्भ के वर्षों में गुरुकुल के ब्रह्मचारियों की संख्या अधिक नहीं थी । सन्‌ १६०६ 
तक वहाँ श्रेणियाँ भी केवल सात थीं, और अध्यापक भी बहुत कम थे। ब्रह्मचारी और 
अध्यापक गुरुकुल में इस प्रकार एक साथ रहते थे, मानो सब एक परिवार के सदस्य हों । 
महात्मा मुंशीराम को सब कुलवासी अपना प्रधान व पिता मानते थे, और पण्डित गंगादत्त 
आदि अध्यापकों का सब कोई गुरु के रूप में आदर करते थे। महात्माजी ने गुरुकुल के 
लिए अपना तन, मन, घन सब त्यौछावर कर दिया था। वह एक सफल वकील थे, और 
वकालत के पेशे से उन्हें प्रच्छी आमदनी थी। पर ग्रुरुकुल की स्थापना की धुन में उन्होंने 
वकालत को लात मार दी थी। काँगड़ी में गुरुकुल के खुलते ही सन्‌ १६०२ में उन्होंने 
अपना पुस्तकालय गुरुकुल को भेंट कर दिया था । दो वर्ष बाद सन्‌ १६०४ में उन्होंने अपना 
सद्धर्म प्रचारक प्रेस गुरुकुल को दान कर दिया था। प्रेस की कीमत आठ हजार रुपये से 
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कम नहीं थी, और उस समय यह राशि बहुत अधिक थी । जालन्धर में उनकी अपनी कोठी 
थी, जिसके निर्माण में तीस हजार से भी अधिक रुपया लगा था। उसे भी उन्होंने सन्‌ 
१६११ में गुरुकुल को प्रदान कर दिया, और पंजाव आयें प्रतिनिधि सभा ने उसे बीस 
हजार रुपयों में बेच कर वह राशि गुरुकुल के स्थायी कोष में जमा कर दी। महात्मा 
मुंशीराम का यह सच्चे अर्थों में सर्वमेध यज्ञ था। उनके पास जो कुछ भी भौतिक सम्पत्ति 
थी, उस सबको उन्होंने गुरुकुल के लिए श्रपित कर दिया था । इस यज्ञ का' महत्त्व इस 
कारण और भी भ्रधिक बढ़ जाता है, क्योंकि उस समय महात्माजी पर ३६०० रुप ये कर्ज 
था। जालन्घर की अपनी कोठी को दान करते हुए उन्होंने प्रतिनिधि सभा के प्रधान को 
लिखा था, “मुझे इस समय ३६०० रुपये ऋण मे देना है, यह मैं श्रपने लेख श्रादि की 
आय से चुका दूँगा। इस मकान से उस ऋण का कोई सम्बन्ध नहीं है ।” गुरुकुल में भ्रपत्ता 
सब समय लगाते हुए भी महात्माजी कोई वेतन व पारिश्रमिक नहीं लेते थे। उन्होंने 
सर्वात्मना भ्रपने को गुरुकुल के लिए श्रपित किया हुआ था। ऐसा प्रतीत होता है कि वह 
युग ही त्याग और वलिदान का था। पण्डित गंगादत्त आदि जो अ्रध्यापक तब गुरुकुल में 
कार्य करते ये, और भण्डारी शालिग्राम सदुश जो अन्य कर्मचारी वहाँ कार्यरत थे, सव 
केवल पूजावेतन मात्र स्वीकार कर इस संस्था की सेवा कर रहे थे। मुंशी अमनर्सिह ने 
ग्ुरुकुल को अपनी जमींदारी का काँगड़ी गाँव ही प्रदान नहीं किया, अपितु कुछ वर्ष पश्चात्‌ 
अपनी सव जमा-पजी भी उसके अपित कर दी । इस पूंजी की मात्रा ग्यारह हजार रुपये 
से भी अधिक थी, और उस समय के ग्यारह हजार रुपये आजकल के तीन-चार लाख 
रुपयों से कम नहीं ये । त्याग, सर्वमेघ यज्ञ और वलिदान की यही भावना थी, जो प्रारम्भ 
के वर्षों में गुरुकुल की सबसे बड़ी शक्ति थी, और इसी के कारण न केवल आयंसमाजी 
नर-नारी ही, भ्रपितु देश-विदेश के प्रबुद्धध मननशील लोग भी इस संस्था के प्रति श्राकृष्ट 
होने लगे थे । 
गुरुकुल के प्रति जनता में जो अनुपम आकर्षण था, उसी के कारण वहाँ दर्शकों 
और यात्रियों का ताँता लगा रहता था। गुरुकुल जाने-श्राने का मार्ग अ्रत्यन्त विकट 
था। हरिद्वार के रेलवे स्टेशन से उसकी दूरी पाँच मील के लगभग थी | कनखल तक तो 
पक्की सड़क थी, पर कनखल से ग्रुरुकुल तक का साढ़े तीन मील के लगभग का रास्ता 
कच्चा था। यथार्थ में उसे रास्ता कहा ही नहीं जा सकता । हरिद्वार के सामने गंगा की 
कई धाराएँ हो जाती हैं। उन समय इस पर कोई पवका पुल नहीं था। शीत ऋतु में जब 
गंगा में पात्ती कम हो जाता था, इन धाराओं पर किश्तियों श्रौर पत्थरों से भरे खटोलों 
के पुल बना दिये जाते थे, जो साल में चार-पाँच महीनों से अधिक कायम नहीं रह पाते 
थे। गंगा के चौड़े पाट का सारा रास्ता रेत और पत्थरों पर से होकर जाता था, जिसे 
था तो पैदल पार किया जा सकता था और या बैलगाड़ी द्वारा। घोड़ा-ताँगे के लिए उस 
पर जा सकता सम्भव नहीं था। गंगा में पाती बढ़ जाने पर जब किस्तियों के पुल दूढ 
जाते थे, तव गुरुकुल जाने के लिए तमेड़ें ही एकमात्र साधन रह जाती थीं। ये तमेड़ें 
कनस्तरों को जोड़कर वनायी जाती थीं, और इन पर तीन व्यक्ति एक साथ बैठ सकते 
थे। जाते-आने के साधन इतने विकट होने पर भी शायद ही कोई दिन ऐसा जाता हो, 
जबकि यात्री गुरुकुल न पहुँचते हों भर वहाँ के शान्त व सात्त्विक वातावरण में आकर 
यह अनुभव न करते हों कि वे एक आरण्यक-प्राश्रस व तपोवन में भ्रा गये हैं । 
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गुरुकुल की निरन्तर बढ़ती हुईं लोकप्रियता का ही यह परिणाम था कि उसमें 
शिक्षा प्राप्त करने वाले ब्रह्मचारियों की संख्या में भी तेजी से वृद्धि हो रही थी। काँगड़ी 
में गुरुकुल का प्रारम्भ १५ ब्रह्मचारियों से हुआ था, पर पाँचवें साल के भ्रन्त में उनकी 
संख्या वढ़कर १८७ हो गई थी। पहले लोगों का विचार था कि कौन ऐसे माता-पिता 
होंगे, जो बच्चों को भ्रपने से पृथक कर चौदह वर्ष के लिए गुरुकुल भेज देंगे। पर यह 
विचार गलत सावित हुआ । सैकड़ों श्रावेदन-पत्र प्रति वर्ष वालकों के प्रवेश के लिए गुरुकुल 
आने लगे | सबको प्रविष्ट कर सकना राम्भव नहीं था, क्योंकि ब्रह्मचारियों के निवास के 
लिए आश्रम में स्थान अ्रपर्याप्त था और रुपये की भी कमी थी । प्रवेश चुनाव द्वारा होता 
था, और बहुत-से माता-पिताओ्रों को निराश होकर वापस लौट जाना पड़ता था। सन्‌ 
१६१० के फरवरी मास में १३० के लगभग वालक प्रवेश के लिए गुरुकुल आये थे, 
जिनमें से केवल २५ को ही प्रविष्ट किया जा सका था। यही दशा अन्य वर्षों में भी 
होती थी । न केवल पंजाव, अपितु उत्तरप्रदेश, विहार, गुजरात, सिन्ध आदि प्रान्तों से 
सकड़ों माता-पिता प्रतिवर्ष इस प्रयोजन से गुरुकुल आते थे, ताकि अपने बालकों को वहाँ 
प्रविष्ठ करा सके | 


(४) गुरुकुल की लोकप्रियता 
जनता में गुरुकुज के लिए कितना प्रेम और उत्साह था, इसे इस संस्था के 
वाषिकोत्सवों के विवरण द्वारा स्पष्ट किया जा सकता है। काँगड़ी में गुरुकुल सनू १६०२ 
में स्थापित हुआ था, उस अवसर पर गुरुकुल का उद्घाटनोत्सव मनाया गया था, 
जिसका उल्लेख ऊपर किया जा चुका है। ग़ुरुकुल का प्रथम वाधिकोत्सव सन्‌ १६०३ में 
१० मार्च से १३ मार्च तक सम्पत्न हुआ था। उसमें चार हजार के लगभग नर-तारी 
भारत के विविध प्रदेशों व नगरों से सम्मिलित हुए थे। लाहौर से जो मण्डली आयी थी, 
उसका नेतृत्व पंजाव आर्य प्रतिनिधि सभा के प्रधान श्री रामभजदत्त कर रहे थे, और 
उनके साथ आये हुए सज्जनों में श्री जीतवदास, श्री केदारनाथ, श्री काशीराम वेद्य और 
श्री तोलाराम प्रमुख थे। रावलपिण्डी से झ्राये सज्जनों में प्रधान श्री कृपा राम साहनी थे, 
और लुधियाना के सज्जनों में लाला लम्भू राम और श्री उमरावर्सिह । श्रमृतस र, मुलतान, 
डेरा गाजी खाँ, डेरा इस्माईल खाँ, जालन्धर, वजीरावाद और सक्खर आदि कितने ही 
स्थानों से आप तर-तारी गुरुकुल के प्रेम से ग्राकृष्ट होकर काँगड़ी के आरण्यक-आमश्रम में 
पघारे थे। केवल पंजाव से ही नहीं, अपितु वम्बई और अ्रकोला सदृश दूरवर्ती स्थानों से 
भी बहुत-से लोग इस उत्सव में सम्मिलित हुए थे। १० मार्च को अग्निहोत्र द्वारा उत्सव 
प्रारम्भ हुआ, जिसमें गुरुकुल के सव ब्रह्मचारी उपस्थित थे। क्योंकि हवन में ब्रह्मचारी भी 
थे, अतः स्त्रियों को उसमें सम्मिलित होने की अनुमति नहीं दी गई थी। दोपहर बाद 
भजनों के पश्चात्‌ पण्डित विष्णुमित्र और पण्डित आत्माराम के व्याख्यान हुए। दूसरे 
दिन प्रातः यज्ञ के पश्चात्‌ नये ब्रह्मचारियों का यज्ञोपवीत संस्कार हुआ । उसके बाद 
उत्सव में पधारे हुए लोगों को यह भ्रवसर दिया गया कि गुरुकुल विद्यालय में जाकर 
अपनी आँखों से यह देख सकें कि यहाँ ब्रह्मचारियों को किस ढंग से पढ़ाया जाता है। उस 
समय आचाय गंगादत्त और पण्डित विष्णुमिन्न संस्कृत व्याकरण पढ़ा रहे थे तथा महात्मा 
मुंशी राम और पण्डित भगतराम अन्य विषय । दोपहर बाद उत्सव के पण्डाल में पण्डित 
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भीमसेन शर्मा और पण्डित झ्रात्माराम के व्याख्यान हुए। रात क बजे एक कॉन्फरेन्स इस 
विषय पर विचार करने के लिए आयोजित की गई कि गुरुकुल के लिए धन किस प्रकार 
एकत्र किया जाए। यह सुभाव प्रस्तुत किया गया कि प्रत्येक आये एक रुपया वाधिक 
चन्दा गुरुकुल को दिया करे, और भार्य गृहस्थों के घर में ऐसे घट रख दिये जायें, जिनमें 
आर्य नारियाँ प्रतिदिन एक मुदूठी श्राठा डाल दिया करें। इस प्रकार जो आटा भिक्षा में 
गुरुकुल के लिए प्राप्त हो, उसे या उसके मूल्य के रुपये को गुरुकुल भेज दिया जाये । यह 
भी सुझाव दिया गया कि गुरुकुल की ओर से पत्र-पत्रिकाओं तथा पेम्पलेटों का प्रकाशन 
गुरुकुल शिक्षा प्रणाली के प्रचार के लिए किया जाये। उत्सव के तीसरे दिन 'आाये मुसाफिर' 
के सम्पादक श्री वजी रचन्द, साधु सत्यानन्द, स्वामी महाननद और साथु योगेन्द्रपाल के 
व्याख्यान हुए । इस दिन के उत्सव में सम्मिलित लोगों में श्री अलखघारी का वाम उललेख- 
त्तीय है। यह जन्म से मुसलमान थे, शौर इनका पहला नाम मुहम्मद उमर था। मह॒ि 
दयानन्द सरस्वती ने देहरादून में इनकी शुद्धि करायी थी, और श्रायंसमाज में प्रविष्ट हो 
जाने पर इनका नाम अलखघारी रख दिया गया था। पंजाव आये प्रतिनिधि सभा के 
प्रधान श्री रामभ्जदत्त ने इनका परिचय उपस्थित आय जनता से कराया, भौर इनके 
हाथों से मिठाई वेटवायी गई, जिसे सव आर्य नर-नारियों ने प्रसन्‍ततापूर्वक ग्रहण किया । 
चौथे दिन १३ मार्च को १७ ब्रह्मचारियों का वेदारम्भ संस्कार हुआ। यह उत्सव का 
प्रधान आरकषण था। सदियों बाद वेदारम्भ संस्कार की परम्परा का पुनः प्रारम्भ 
हुआ था। झाये लोग इसका अवलोकन करने के लिए वहुत उत्सुक थे। पण्डाल में कहीं 
तिल रखने को जगह नहीं रही थी। पीली धोती के नियत वेश में दण्ड धारण कर जब 
ब्रह्मचारी आचाय॑ गंगादत्त से दीक्षा लेने के लिए यज्ञकुण्ड के सम्मुख उपस्थित हुए, तो 
जनता के हर्ष और उत्साह की सीमा नहीं रही। आचाय्यंजी ने उन्हें गायत्री मन्त्र दिया 
और महात्मा मुंशी राम ने उपदेश । दोपहर बाद गुरुकुल की प्रथम वर्ष की रिपोर्ट पढ़कर 
सुनायी गई, और दान के लिए अपील की गई। एक घण्टे में १४,० ०० रुपये की घनराशि 
प्राप्त हो गई, जिसमें ५,४०० रुपये नकद थे, ८०० रुपये के प्राभूषण थे और ८,००० 
रुपये की भू-सम्पत्ति थी । जनता में गुरुकुल के प्रति प्रेम का यह स्पष्ट प्रमाण था। दोपहर 
बाद पण्डित उमरावर्सिह ने मह॒षि दयानन्द पर व्याख्यान दिया, जिसका जनता पर बहुत 
प्रभाव पड़ा | व्याख्यान के पश्चात्‌ दान में प्राप्त कुछ अन्य घन-सम्पत्ति की घोषणा की गई, 
जिसमें श्री नानकचन्द धवन द्वारा दी गई चार हजार रुपये के लगभग मूल्य की भू-सम्पत्ति 
भी थीं। वहुत-से वस्त्र, वरतन आदि भी पण्डाल में उपस्थित लोगों द्वारा गुरुकुल के लिए 
प्रदान किये गये, और इस प्रकार वीस हजार के लगभग घन प्रथम वाषिकोत्सव के अवसर 
पर ग्रुरुकुल को प्राप्त हो गया । 

गुरुकुल का दूसरा वाधिकोत्सव सन्‌ १६०४ में २८ फरवरी से २ मार्च तक 
मनाया गया। इसमें भ्रार्य नर-नारी वहुत बड़ी संख्या में सम्मिलित हुए। अनुमान किया 
गया है कि इस अवसर पर जो लोग दूर-दूर से गुरुकुल आए, उनकी संख्या पचास हजार 
के लगभग थीं। २१ नये ब्रह्मचारियों का इस अवसर पर वेदारम्भ संस्कार किया गया, 
और २१ हजार रुपया चच्दे में प्राप्त हुआ। ज्यों-ज्यों लोग गुरुकुल शिक्षा प्रणाली से 
परिचित होते जाते थे, गुरुकुल काँगड़ी की लोकप्रियता में भी वृद्धि होती जाती थी, और 
उसके वाषिकोत्सवों के लिए भी जनता में आाकषंण बढ़ता जाता थां। यही कारण है कि. 
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छठे वाषिकोत्सव पर पचास हजार की उपस्थिति थी, और सातवें पर साठ हजार की । 
' छठे वाषिकोत्सव पर ५४,५०० रुपये का चन्दा हुआ, झौर सातवें पर ३,२८,००० का | 
प्रत्येक वाषिकोत्सव पर उपस्थिति तथा चन्दे में ऋमशः वृद्धि ही होती रही, और शीक्र 
ही गुरुकुल के वा्िकोत्सव ने श्रायंसमाज के सबसे बड़े मेले का रूप प्राप्त कर लिया । 

गुरुकुल काँगड़ी के वाषिकोत्सवों की कतिपय विशेषताओं का उल्लेख करना इस 
दृष्टि से उपयोगी है कि उनसे उस्त समय के गुरुकुल के वातावरण पर प्रकाश पड़ता है। 
उत्सव में सम्मिलित होने के लिए आये हुए लोगों के लिए छप्पर के भोंपड़ों की कतारें 
वनायी जाती थीं, जिनका कोई किराया नहीं लिया जाता था। दर्शक सपरिवार उनमें 
निवास करते, गंगा में स्तान करते और भोजनालयों में शुद्ध सात्त्विक भोजन करते । यह 
आवश्यक था कि भोजन पकाने के लिए शुद्ध घी का प्रयोग किया जाए। विदेशी चीनी 
प्रयोग में नहीं लायी जा सकती थी | भोजन की दरें गुरुकुल द्वारा निर्धारित कर दी जाती 
थीं, श्रोर भोजनालयों पर कड़ा निरीक्षण रहता था। पचास हजार के लगभग यात्रियों के 
न केवल निवास और भोजन का ही प्रवन्ध इन अवसरों पर करना होता था, अपितु उनकी 
सुरक्षा तथा चिकित्सा की व्यवस्था भी आवश्यक थी । यह सब पुलिस व सरकार की किसी 
भी प्रकार की सहायता के विना किया जाता था| गुरुकुल के वा्िकोत्सवों के ऐसे प्रवन्ध 
की प्रशंसा महात्मा गांधी ने बैलगाँव कांग्रेस (१९२४) में इन शब्दों में की थी, “मेरी राय 
में (कांग्रेस के) प्रतिनिधियों के खाने और रहने के ख्े के बारे में स्वामी श्रद्धानन्दजी से 
नसीहत लेनी चाहिये। मुझे याद है कि उन्होंने अपने गुरुकुल के सन्‌ १६१६ के उत्सव 
पर आने वाले मेहमानों के लिए जिस तरह के फंस के छुप्पर डलवाये थे, उनमें दो हजार से 
अधिक खर्च नहीं हुआ था । भोजन के लिए दुकानें थीं । रहने के लिए क्रिसी से कुछ भी खर्च 
नहीं लिया था। इस तरह कोई चालीस हजार लोग गुरुकुल के मैदान में विना दिक्कत झौर 
प्रायः बिता किसी खर्चे के रह सके थे। चाहे कांग्रेस उनकी हरफ-बे-हरफ नकल न करे, किन्तु 
उसको ही सामने रखकर बेहतर और ज्यादह सस्ता इल्तजाम करना निहायत जरूरी है।” 

वा्षिकोत्सवों पर एकत्र आर्य नर-तारियों के अतिरिक्त झनत्य भी अनेक प्रकार से 
गुरुकुल काँगड़ी की लोकप्रियता प्रकट हुआ करती थी । कितने ही ऐसे सज्जन, जो गुरुकुल 
की सविस में नहीं थे, स्वेच्छापूर्वक हजारों रुपये एकत्र कर ग्रुरुकुल भेजा करते थे।. 
लुधियाना निवासी लाला लम्भूराम नेयड़ का नाम ऐसे सज्जनों में विशेष रूप से उल्लेख- 
नीय है । उन्होंने लाखों रुपये ग्रुरकुल के लिए जमा किये। उस समय लोग बिना माँगे 
श्रद्धावश स्वयं ही सेकड़ों-हजारों रुपये गुरुकुल को भेज दिया करते थे। वेदारम्भ संस्कार 
के समय जब ब्रह्मचारी भोली लिये भिक्षा के लिए जाते, या धन की अपील करते समय 
जब बालटियाँ जनता के बीच में घुमायी जातीं, तो नकद रुपयों के प्रतिरिक्त सोने-चाँदी के 
कितने ही आभूषण भी ग्रुरुकुल को दान में प्राप्त हो जाते । वस्तुतः, बीसवीं सदी के प्रथम 
चरण में गुरुकुल देश में उत्पन्न होती हुई एक नयी जागृति और नवयुग के सूत्रपात का 
प्रतीक था, और लोग उसे श्रत्यन्त आदर की दृष्टि से देखते थे । 


(५) प्राचीन ओर नवीन प्रवृत्तियों का प्रथम संघर्ष 


काँगड़ी ग्राम के समीपवर्ती जंगल में सन्‌ १६०२ में जिस गुरुकुल की स्थापना हुई 
थी, उसका स्वरूप एक तपोवन के सदृश था । गुरु और शिष्य सब फूंस की भोंपड़ियों या 
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कच्ची दीवारों के टिन-शेडों में निवास करते थे, और उन्हीं में शिक्षा प्राप्त करते थे। रात 
में रोशनी के लिए तेल के दीपक प्रयोग में लाये जाते थे, और चिकित्सा के लिए परम्परागत 
जड़ी-बूटियाँ। आधुनिक पद्धति की चिकित्सा की वहाँ कोई व्यवस्था नहीं था। शिक्षा में 
संस्कृत व्याकरण और अन्य वेदांगों को प्रमुख स्थान ग्राप्त था, जिनकी पढ़ाई पण्डितों की 
पुरानी पद्धति के अनुत्तार होती थी। आ्ाचाय॑ श्री गंगादत्त पुराने ढंग के पण्डित थे, और 
गुरुकुल की शिक्षा को प्राचीन परम्परा के अनुसार ही चलाना चाहते थे। उनके सहयोगी 
अत्य अध्यापक पण्डित भीमसेन शर्मा, पण्डित पद्मसिंह शर्मा और पण्डित विष्णुमित्र श्रदि 
भी इस विषय में उन्हीं के समर्थक थे । 

पर गुरुकुल जैसी संस्था के लिए युग की नयी प्रवृत्तियों से अछूते रह सकना 
सम्भव नहीं था। ब्ह्मचारियों की संख्या बढ़ने के साथ-साथ प्राश्नम के आकार में भी वृद्धि 
होती गईं, और एक-एक टिन-शेड में २५-३० ब्रह्मचारी निवास करने लगे | तेल के दीपक 
इन सुदीर्घ शेडों में रोशनी करने के लिए अपर्याप्त थे । अतः यह आ्रावश्यकता अनुभव की 
गई, कि करोसिन तेल से जलने वाले बड़े-बड़े लैम्प छत से लटकाये जायें। गंगादत्तजी इस 
परिवर्तन के घोर विरोधी ये। उनका कहना था कि करोसिन तेल (मिट्टी के तेल) का 
घुआँ भ्ाँखों और फेफड़ों के लिए हानिकारक है। पण्डित भीमसेन आदि भ्न्य पण्डितों ने 
आचार्यजी का साथ दिया, और मिट्टी के तेल के लेम्पों के विरुद्ध श्रान्दोलन ने पर्याप्त उग्र 
रूप धारण कर लिया। यद्यपि कुछ समय बाद यह भ्रान्दोलन दव गया, पर इसके कारण 
उत्पन्न हुए असन्तोष का अन्त नहीं हुआ। 

गुरुकुल के चारों श्रोर जो सघन जंगल था, वर्षा ऋतु में वहाँ बहुत मच्छर हो 
जाते ये और अनेक प्रकार की वीमारियाँ फैलने लगती थीं | मलेरिया का वहाँ बहुत प्रकोप 
हो जाता था, जिसकी चिकित्सा के लिए पहले कोई प्रवन्ध नहीं था। मलेरिया के लिए 
जब गुरुकुल में पहले-पहल कुनीन का प्रयोग किया गया, तो उसके विरुद्ध भी उग्र आन्दोलन 
हुआ । पुराने ढंग के लोगों को एलोपैथिक चिकित्सा में जरा भी विश्वास नहीं था। वे 
उसके घोर विरोधी थे । उनका विरोध और अधिक बढ़ गया, जब डा० सुखदेव गुरुकुल 
में चिकित्सक होकर भरा गये । सुखदेव एलोपथी पढ़े हुए चिकित्सक थे, और गुरुकुलवासियों 
की चिकित्सा के लिए उन्होंने आधुनिक ढंग का हॉस्पिटल प्रारम्भ कर दिया था। आचायें 
गंगादत्त और उनके साथी इसके भी विरुद्ध थे । 

पर प्राचीन और नवीन प्रवृत्तियों में उम्र संघ॑ उस समय प्रारम्भ हुआ, जब 
गुरुकुल में उच्च शिक्षा की व्यवस्था की जाने लगी। सन्‌ १६०६ तक गुरुकुल में केवल 
सात श्रेणियाँ थीं, जिनमें प्रधानतया' संस्कृत व्याकरण' और साहित्य की शिक्षा दी जाती 
थी, यद्यपि भूगोल, गणित, वस्तुपाठ भ्रादि की सामान्य शिक्षा भी इनकी पाठविधि में 


जा! 


सम्मिलित थी। सातवीं से ऊपर की कक्षाश्रों के खोले जाने पर यह्‌ प्रश्न उपस्थित हुआ . 
कि उनमें श्राधुनिक ज्ञान-विज्ञान की पढ़ाई की क्या व्यवस्था की जाए। ग्रुरुकुल की जो 
प्रथम नियमावली श्रार्य प्रतिनिधि सभा, पंजाब ने स्वीकृत की थी, उसमें यह सर्वथा 
स्पष्ट कर दिया गया था कि संस्कृत, वेद, वेदांग भर शास्त्रों की शिक्षा के साथ-साथ 
अंग्रेजी भाषा तथा झ्रावुनिक ज्ञान-विज्ञान के अध्ययन-अध्यापंन की भी इस शिक्षण-संस्था 
में व्यवस्था रहेगी। अब इसे क्रियात्मक रूप देने का समय झा गया था। आधुनिक विषयों 


के पढ़ाने का प्रवन्ध करने की समस्या ग्रुर्कुल के सम्मुख विद्यमान थी | पर इसे हल कर 
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सकता कठिन नहीं था, क्योंकि भ्रनेक ऐसे व्यक्ति इस काल में गुरुकुल झा गये थे, जो अंग्रेजी 
भाषा तथा ज्ञान-विज्ञान से भली-भाँति परिचित थे और जिनमें इनका अध्यापन करने की 
समुचित योग्यता थी। ये व्यक्ति डा० चिरंजीव भारद्वाज, मास्टर रामदेव और मास्टर 
गोवर्धन थे | डा० भारद्वाज ने इंग्लेण्ड से एलोपथी की उच्च डिग्री प्राप्त की थी, और वह 
बड़ौदा रियासत की सबविस में थे! वह महपि दयानन्द- सरस्वती के परम भक्त थे, और 
श्रार्यंसमाज की सेवा के लिए अ्रपत्रा सर्वस्व अरपंण करने को उद्यत थे । महात्मा मुंशीराम 
के अनुपम त्याग तथा आदर्श जीवन से प्रभावित होकर वह गुरुकुल की ओर आक्ृष्ट हुए, 
और बड़ौदा की सबविस छोड़कर गुरुकुल आ गये । रामदेवजी बी० ए० की परीक्षा उत्तीर्ण 
कर जालन्धर के एक स्कूल में हैडमास्टर हो गये थे । झारयंसमाज के साथ उनका पुराना 
सम्बन्ध था, और डा० भारद्वाज के वह भक्त तथा आर्यसमाज के क्षेत्र में शिष्य थे। 

जालन्धर की सर्विस छोड़कर वह भी डा० भारद्वाज के साथ गरुरुकुल आ गये | गोवर्घनजी 
भी वी० ए० थे और ग्रार्यंसमाज तथा शिक्षा से उन्हें अनुराग था। गवरनंमेण्ट कॉलिज, 

लाहौर से वी० ए० की परीक्षा उत्तीर्ण कर उन्होंने भी अपनी सेवाएँ ग्रुरुकुल को अपित कर 
दी थीं। सन्‌ १६९०६ तक ये तीनों महानुभाव ग्ुरुकुल पहुँच गये थे। यही वह समय था, 

जबकि गुरुकुल में उच्च कक्षाएँ प्रारम्भ करने का प्रश्न उपस्थित था | डा० भारद्वाज, मास्टर 
रामदेव और मास्टर गोवर्धन का विचार था कि श्राधुनिक पाश्चात्य ज्ञान-विज्ञान शिक्षा के 
झावश्यक अंग हैं, और गुरुकुल की पाठविधि में उन्हें भी समुचित स्थान प्राप्त होना 
चाहिये । गुरुकुल की आदि-नियमावली में भी यह बात प्रतिपादित की गईं थी। अंग्रेजी 
भाषा की शिक्षा पर भी इन महानुभावों द्वारा जोर दिया जाने लगा था। इनका यह भी 
विचार था कि गुरुकुल में पढ़ाई को उसी प्रकार से व्यवस्थित कर दिया जाता चाहिए, 

जैसे कि सरकारी स्कूलों में होती है। विभिन्‍न विषयों की पढ़ाई के समय विभाग की प्रथा 
शव तक गुरुकुल में नहीं थी | अध्यापक कितने संमय तक अपना विषय पढ़ाएं, इस सम्बन्ध 
में कोई नियम नहीं था | डा० भारद्वाज तो देर तक गुरुकूल में नहों रह सके थे, पर मास्टर 
रामदेव और मास्टर गोवर्घन चिरकाल तक ग़ुरुकुल में रहे, मर उन द्वारा इस संस्था में . 
उन प्रवृत्तियों का सूत्रपात हुआ, जिन्हें 'प्राधुनिक' व 'नवीन' कहा जा सकता है। इनसे 
आचार्य गंगादत्त सहमत नहीं हो सके, और उन्होंने गुरुकुल से त्यागप्रत्र दे दिया। पण्डित 
नरदेव शास्त्री ने अपनी पुस्तक 'सचित्र शुद्ध बोध' (गंगादत्तजी ही संन्‍्यासी होकर शुद्ध- 
बोध तीर्थ नाम से प्रसिद्ध हुए) में लिखा है, कि “जब नये ढंग का टाइमटेवल बना व स्कूल 
के-से घण्टे बजने लगे, तब आचायजी ने समझा कि संस्कृत विद्या यहाँ से खिसकने लगी । 
वे पुराने ढंग से पढ़ाते ये, दक्षता से पढ़ाते ये। अभी एक सूत्र का अर्थ समझा भी-न पाते 
थे कि घण्टी बज जाती थी, पाठ वीच में ही छूट जाता था। यह बात उनको बहुत अखरने 
लगी । धीरे-धीरे अंग्रेजी ढंग बढ़ता गया ।” इसमें सन्देह नहीं कि आचार गंगादत्त गस्भीर 
विद्वान्‌ ये । वह कट्टर भार्यंसमाजी भी थे। उन्हें रूढ़िवादी या भ्रपरिवर्तेनवादी कहना 
उचित नहीं होगा । पर उन्हें यह स्वीकार्य नहीं था कि अंग्रेजी भाषा तथा आधुनिक 
विषयों को गुरुकुल में इतना महत्त्व दे दिया जाए, जिससे कि संस्कृत और वेदशास्त्रों की 
शिक्षा के लिए पर्याप्त समय न मिले और ब्रह्मचारी उनका गम्भीर ज्ञान न प्राप्त कर 
सकें | मास्टर रामदेव जिस ढंग से गुरुकुल की पाठविधि व अध्ययन शैली में परिवर्तन 
ला रहे थे, गंगादत्त जी उसके प्रबल विरोधी थे। तीन साल के लंगभग वह रामदेवजी से 
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संघर्ष करते रहे, पर उन्हें सफलता नहीं हुईं। उनका पक्ष निरन्तर कमजोर पड़ता गया, 
और अन्त में वह गुरुकुल छोड़कर चले गये, और उन्तके साथ पण्डित भीमसेन शर्मा आदि 
ग्रन्य भी अनेक शिक्षकों ने गुरुकुल से विदा ले ली | ; 
गंगादत्तजी के चले जाने पर महात्मा मुंशीराम ही गुरुकुल के आचार्य हो गये । 
इससे पूर्व गुरुकुल की सव व्यवस्था उनके हाथ में थी ही। अब शिक्षा की उत्तरदायिता भी 
उनके ऊपर था गईं । शिक्षा के काये में मास्टर रामदेव उनके मुख्य सहायक थे, जो मुख्य 
प्रध्यापक के पद पर नियुक्त थे। भ्राधुनिक विषयों के श्रध्यापन में मास्टर गोबर्धत और 
मास्टर विनायक गणेश साठे रामदेवजी का हाथ बँठाते थे। गणित और विज्ञान (भौतिकी 
और रसायन) की शिक्षा इन दोनों द्वारा दी जाती थी, और भंग्रेजी का अध्यापन रामदेव 
जी करते थे। 
गुरुकुल काँगड़ी के इतिहास में सन्‌ १६०६ से १६१० के काल को क्रान्ति या 
संक्रान्ति का युग कहा जा सकता है। इस काल में गुरुकुल विद्यालय तथा महाविद्यालय, 
इन दो भागों में विभकत हो गया। विद्यालय में १० कक्षायें रखी गईं, श्र महाविद्यालय 
में ४ सन्‌ १९०७ में तीन ब्रह्मचारियों को गुरुकुल में शिक्षा प्राप्त करते हुए ६ वर्ष 
(३ वर्ष गुजरांवाला में और ६ वर्ष काँगड़ी में) हो चुके थे। अधिकारी (दसवीं की ) 
परीक्षा उत्तीर्ण कर श्रव वे उच्च (महाविद्यालय की) शिक्षा प्राप्त करने के अधिकारी हो 
गये ये। भ्रव यह आवश्यक था कि गुरुकुल के महाविद्यालय विभाग की पाठविधि तेयार 
की जाए, और उसके विभिन्‍न विषयों के श्रध्यापत के लिए सुयोग्य भ्ाध्यापकों की नियुक्ति 
की जाए । पण्डित गंगादत्त के चले जाने पर गुरुकुल के आचाये पद को महात्मा मुंशीराम 
ने संभाल लिया था। इस कार्य में उनकी सहायता के लिए मास्टर रामदेव की नियुक्ति 
उपाचार्य के रूप में कर दी गईं, और विद्यालय का मुख्याध्यापक पद उनके स्थान पर 
मास्टर गोवर्घन ने सँभाल लिया । अगले सात-आ्राठ वर्षों में जो प्राध्यापक (ग्रुरकुल 
में उन्हें 'उपाध्याय” कहा जाता था) महाविद्यालय विभाग में नियुक्त हुए, उनमें 
श्री घनश्यामसिह गुप्त वी० ए०, एल-एल० बी०; श्री बालकृष्ण एम० ए०; श्री 
महेशचरणर्सह एम० एस-सी०; श्री सेवकराम एम० ए० और श्री विनायक गणेश साठे 
एम० ए० आदि के नाम उल्लेखनीय हैं । काशी के प्रसिद्ध विद्वान्‌ गुरु श्री काशीवाथ शास्त्री 
और पण्डित शिवशंकर काव्यतीर्थ इस काल में संस्कृत के विविध विषयों के प्राध्यापक थे । 
इस प्रकार गुरुकुल के महाविद्यालय विभाग में ऐसे शिक्षकों की नियुक्ति हो गई थी, जो 
अपने-अपने विधयों के सूयोग्य विद्वान्‌ ये, और जिनके कारण गुरुकुल में शिक्षा का स्तर 
पर्याप्त रूप से समुन्नत व सन्‍्तोषजनक हो गया था । 
इस प्रसंग में यह लिख देना भी उचित है कि गुरुकुल के महाविद्यालय विभाग में 
रसायन, भौतिक विज्ञान, गणित, इतिहास, अर्थशास्त्र, वनस्पति विज्ञान आदि सभी 
आधुनिक ज्ञान-विज्ञान की शिक्षा हिन्दी भाषा के माध्यम द्वारा दी जाती थी। शिक्षा का 
माध्यम भी हिन्दी था, और परीक्षा का भीं। उस समय तक भारत के स्कूलों तक में 
गणित, विज्ञान आदि की शिक्षा का माध्यम अंग्रेजी भाषा थी । गुरुकुल के विद्यालय विभाग 
में जब रसायन शास्त्र (कैमिस्ट्रो) और भौतिक विज्ञान (फिजिक्स) सदृश आधुनिक 
विज्ञानों की पढ़ाई प्रारम्भ हुईं, तो उसका माव्यम हिन्दी भाषा को रखा गया, और इन 
विषयों पर हिन्दी में पाअ्यपुस्तकें भी तैयार करायी गईं । इनके लेखक मास्टर गोवर्धन थे, 
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जिन्होंने कि 'रसायन” और भौतिकी” नाम से स्कूल स्टेण्डड की दो पाठ्यपुस्तकें इन 
विषयों पर लिखी थीं। इनका प्रकाशन भी गुरुकुल द्वारा ही किया गया था। आधुनिक 
वैज्ञानिक विषयों पर हिन्दी भाषा में ये प्रथम पुस्तकें थीं, जिन्हें लिखकर मास्टर गोवर्धन 
ने और प्रकाशित कर गुरुकुल काँगड़ी ने अ्रत्यन्त' महत्त्वपूर्ण कार्य किया था। महाविद्यालय 
विभाग के लिए उपयुक्त आवुनिक विषयों पर पाठ्यपुस्तकें तैयार करना सुगम कार्य नहीं 
था। अत: शुरू में यह तीति अपनायी गई कि श्रंग्रेजी भाषा में लिखी गई पुस्तकों को शिक्षा 
के लिए प्रयुक्त कर लिया जाए, पर कक्षा में पढ़ाते हुए प्राध्यापक जो व्याख्यान दें, वे 
हिन्दी में हों। उन्हें यह अनुमति थी कि वे अंग्रेजी के पारिभाषिक शब्दों को अपने 
व्याख्यानों में प्रयुवत कर सकें। पर उनसे यह अपेक्षा भी की जाती थी कि इन शब्दों के 
हिन्दी रूपान्तर भी वे विद्यार्थियों को बताने का प्रयत्न करें। मिस्सन्देह, यह अत्यन्त 
मौलिक पद्धति थी, जिससे हिन्दी में पाद्यपुस्तकों के श्रभाव की समस्या हल हो जाती 
थी। प्राध्यापकों के व्याख्यानों के नोट विद्यार्थी हिन्दी में लेते थे, और अंग्रेजी भाषा 
का समुचित ज्ञान होने के कारण वे प्रंग्रेजी पुस्तक को भी पढ़ लेते थे। पर गुरुकुल 
का यह भी प्रयत्न रहा कि आधुनिक विषयों की ऐसी उच्च स्तर की पुस्तक भी हिन्दी में 
तैयार करायी जायें, जो महाविद्यालय विभाग में पाठ्यपुस्तकों के रूप में प्रयुक्त हो सके। 
इसी के परिणामस्वरूप प्रोफेसर महेश चरण सिन्हा ने “वनस्पतिशास्त्र' और “हिन्दी 
कैमिस्ट्री' की रचना की, और प्रों० विनायक गणेश साठे ने 'विकासवाद' की। कुछ वर्षों 
तक गुरुकुल का यह प्रयास फलीभूत होता रहा, और उच्च स्तर की अनेक पुस्तकें गुरुकुल 
द्वारा लिखवायी गईं। हिन्दी भाषा और शिक्षा के क्षेत्र में गुरुकुल का यह कार अत्यन्त 
महत्त्व का था । 

सन्‌ १६०७ में गुरुकुल में महाविद्यालय विभाग की प्रथम कक्षा खुल गई थी । 

इसमें तीन विद्यार्थी थे -हरिश्चन्द्र, इन्द्रचन्द्र और जयचन्द्र । जयचन्द्र महाविद्यालय की 
शिक्षा पूरी किये विना ही गुरुकुल से चले गये । महाविद्यालय विभाग के प्रारम्भ होने के 
चार वर्ष पश्चात्‌ शेष दोनों विद्यार्थी स्वातक हुए, और वाषिकोत्सव के अवसर पर 
उनंका दीक्षान्त' संस्कार किया गया, जिसमें उन्हें 'विद्यालंकार' की डिग्री प्रदान की 
गई। शिक्षा सम्बन्धी डिग्रियाँ (उपाधियाँ) विश्वविद्यालयों द्वारा ही दी जाती हैं। अब 
गुरुकुल काँगड़ी इस स्थिति में आरा गया था कि वह अपने विद्यार्थियों को डिग्री दे सके । 
उसने अब एक स्वतनन्‍्त्र विश्वविद्यालय की स्थिति प्राप्त कर ली थी, और 'अलंकार' की 
जो डिग्री उस द्वारा अपने विद्याथियों के लिए निर्धारित की गई थी, वह भी सर्वथा नवीन 
व मौलिक थी। सरकारी यूनिवर्सिटियों का अन्धानुकरण न कर गुरुकुल ने अपने लिए 
एक स्व॒तन्त्र मार्ग अपनाया था । गरुरुकुल की 'अलंकार' डिग्री को न सरकार द्वारा मान्यता 
प्राप्त थी, और त किसी यूनिवर्सिटी ह्वारा। पर आयें जनता की दृष्टि सें उसका बहुत 
अधिक महत्त्व था। यही कारण है कि सन्‌ १६१२ में गुरुकुल के वाषिकोत्सव पर दीक्षान्त 
संस्कार द्वारा जब दो स्तातकों को विद्यालंकार की उपाधि कां प्रमाणपत्र दिया गया, तो 
वहाँ उपस्थित हजारों झ्रार्ये नर-तारियों की आँखों से प्रसन्‍तता की अश्रुधाराएँ बहने 
लगीं। इस अवसर पर स्नातकों को सम्बोधन' करते हुए आचाये सुंशीराम ने कहा था--- 
“्यज्ञरूप परमात्मा धन्य है, जिसकी अपार कृपा से आर्यसमाज के रचे हुए इस ब्ह्मचय- 
आाश्रमरूपी महान्‌ यज्ञ का पहला चरण आज समाप्त होता है। आयें जाति का कौन ऐसा 
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सभासद्‌ है, जिसे सहस्नों वर्षोंसे लुप्त हुए इस दृश्य का आज शत: दर्शत कर प्रसन्नता 
न हो रही हो। गुरुकुल के स्तातको ! तुम गुरुकुलरूपी वृक्ष के पहले फल हो। सारे सभ्य 
संसार की आँखें तुम पर लगी हुई हैं । परमात्मा आशीर्वाद करे कि तुम संसार में घर्म और 
शान्ति फैलाने के साधन वनकर अपने कुल के यश को सारे संसार में फेलाशो | तुम्हारा 
क्तेब्य इस कारण और भी अधिक है कि पीछे झ्ाने वाले स्नातक तुम्हारा अनुकरण करेंगे। 
उनके लिए तुम ही आदश होगे***मैं भ्राज ग्रा्यंसमाज को भाग्यशाली समभता हूँ, जिसके 
लगातार प्रयत्मों को सफलता प्राप्त हुई है।'**इस यज्ञ-मण्डप में उपस्थित देवियों और 
सभ्य पुरुषों से मेरी प्रार्थना है कि सव इन स्नातकों को आशीर्वाद दें, जिससे वे अपने धर्म 
प्र अपने देश के यज्ञ को देश-देशान्तरों में पहुँचाने में कृतकार्य हों।” गुरुकुलल्‍ूपी वृक्ष 
के प्रथम फलों को देखकर उसके संचालकों का हृदय किस प्रकार पुलकित हो रहा था, 
और वे अपनी शिक्षण-संस्था से क्या आशाएँ कर रहे थे, इसका कुछ भ्रनुमान श्राचार्य जी 
के इन शब्दों से लगाया जा सकता है। 

सन्‌ १६०२ में काँगड़ी ग्राम के समीपवर्ती जंगल में गुरुकुलरूपी जिस पौंदे का 
आरोपण किया गया था, सन्‌ १९१२ तक उसने एक अच्छे बड़े वृक्ष का रूप धारण कर 
लिया था । उसकी छाया में तीन सौ के लगभग ब्रह्मचारी शिक्षा प्राप्त करने लगे थे, और 
फूंस के छप्परों से बना हुआ एक छोटा-सा आश्रम एक भ्रच्छी फलती-फूलती बस्ती वन 
गया था, जिसमें ब्रह्मचारियों के भ्रतिरिक्त वहुत-से उपाध्याय, प्राध्यापक, शिक्षक, लिपिक, 
बाचक और अन्य कर्मचारी निवास करते थे | महाविद्यालय के लिए एक पक्की व शानदार 
इमारत अ्रव वन कर प्राय: तैयार हो गई थी, और बड़े ब्रह्मचारियों के लिए छात्रावास 
(आश्रम) भी पृथक्‌ वन गया था। विद्यालय विभाग के ब्रह्मचारियों के आश्रम का पर्याप्त 
रूप से विस्तार कर लिया गया था, भौर पढ़ाई के लिए पृथक्‌ भवनों का निर्माण हो गया 
था | इनके अतिरिक्त शिक्षकों, कर्मचारियों और कर्मकरों के लिए परिवारगृह, व्यायाम- 
शाला, धर्मशाला, गौशाला, स्तानगूह भ्रादि भी बन गये थे। गुरुकुल भव अपने आप में 
पूर्ण व स्वायत्त वस्ती का रूप प्राप्त कर चुका था, जिसके निवासियों को कुल संख्या एक 
हजार के लगभग थी । 

महाविद्यालय विभाग की उच्च शिक्षा के साथ-साथ ग्रुरुकुल में साहित्य के निर्माण 
तथा प्रकाशन का कार्य भी प्रारम्भ कर दिया गया। वेदिक मंगजीन नामक पत्रिका का 
प्रारम्भ पण्डित गुरुदत्त ने किया था। वही इसके सम्पादक भी थे । पर उनके देहावसात के 
साथ इस पत्रिका का प्रकाशन बन्द हो गया था। यह पत्रिका अंग्रेजी में निकलती थी, और 
पाश्चात्य समाज को वैदिक घर्मं का सन्देश पहुँचाने के लिए इसका बहुत उपयोग था। 
साथ ही, मह॒षि दयानन्द सरस्वती के मन्‍्तव्यों के अनुसार वेदों की व्याख्या तथा प्राचीन 
भारतीय इतिहास के अ्नुशीलन के सम्बन्ध में भी यह पत्रिका बहुत महत्त्वपूर्ण कार्य किया 
करती थी। सन्‌ १६०७ में इस पत्रिका का पुनः प्रकाशन शुरू हुआ, अर श्री रामदेव 
उसके सम्पादक बने। वैदिक मैगजीन के साथ भव 'गुरुकुल समाचार' शब्द भी जोड़ दिये 
गये थे, और उसके प्रत्येक अंक में गुरुकुल के कार्यंकलाप तथा गतिविधि का विवरण दिया 
जाता था । देश-विदेश के शिक्षित वर्ग को ग्रुरुकुल से परिचित कराने में यह पत्रिका 
श्रत्यन्त सहायक थी। सन्‌ १६९०८ में महात्मा मुंशीराम का सद्धमें प्रचारक प्रेस भी 
जालेन्धर से गुरुकुल ले झ्ाया गया, और 'सद्धर्भ प्रचारक' पत्र भी ग्रुरुकुल से प्रकाशित 
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होने लगा । ग्रुरुकुल का अपना प्रेस हो जाने पर पुस्तक प्रकाशन के कार्य में बहुत सहायता 
मिली । 'भौतिकी', 'रसायन' आदि जिन पुस्तकों का उल्लेख इसी श्रथ्याय में पहले हुआ 
है, वे गुरुकुल काँगड़ी के सद्ध्म प्रचारक प्रेस में ही छपवायी गई थीं। श्री रामदेव इतिहास 
के गम्भीर विद्वान थे। मह॒षि दयानन्द सरस्वती के मन्तव्यों को दृष्टि में रखकर उन्होंने 
भारत के प्राचीन इतिहास की शोध की, शौर उसके परिणामस्वरूप भारत का जो इतिहास 
लिखा, वह भी वाद में इसी प्रेस में मुद्रित हुआ था। गरुरुकुल विद्यालय में हिन्दी भाषा की 
शिक्षा के लिए श्री भवानी प्रसाद द्वारा लिखित 'आर्य भाषा पाठावली' पुस्तक (जो कई 
भागों में थी) गुरुकुल का ही प्रकाशन थी और सद्ध्म प्रचारक प्रेस में ही छपी थी। 'ऋषि 
दयानन्द के पत्र” आदि अन्य भा अनेक पुस्तकों इस काल में गुरुकुल से प्रकाशित हुईं, 
और पुस्तक प्रकाशन के क्षेत्र में भी गुरुकुल ने अच्छी स्थिति प्राप्त कर ली । 


(६) आन्तरिक कलह 


गुसकुल काँगड़ी की स्थापना पंजाव आये प्रतिनिधि सभा द्वारा की गई थी, और 
यह सभा ही उसकी संचालिका व स्वामिनी थी। ग्रुरुकुल की सव सम्पत्ति इस सभा के 
नाम रजिस्ट्री की जाती थी, और उसके आय-व्यय का वाषिक वजठ सभा के साधारण 
अधिवेशन द्वारा स्वीकृत किया जाता था। पंजाव प्रतिनिधि सभा का संगठन लोकतान्त्रिक 
आधार पर है, और उसके सदस्य स्थानीय श्रायंसमाजों द्वारा निर्वाचित होते हैं। लोक- 
तन्त्रवाद पर झ्ाधारित सभा-संगठनों में मतभेदों का होना स्वाभाविक है। यदि ये मतभेद 
सिद्धान्तों व विचारों पर आधारित हों, तो उनसे लाभ होता है । पर यदि इनका प्रादुर्भाव 
वैयक्तिक कारणों से हुआ हो और उनमें निजी स्वार्थ व महत्त्वाकांक्षाओं के तत्त्व विद्यमान 
हों, तो वे सभा-संगठनों के लिए अत्यन्त हानिकारक हो जाते हैं। गुरुकुल काँगड़ी का यह्‌ 
दुर्भाग्य है कि उसकी स्वामित्री सभा में वहुधा झगड़े व आन्तरिक कलह होते रहे हैं, 
और उनके परिणामस्वरूप संस्था की उन्‍नति व विकास में वाधाएँ उपस्थित होती 
रही हैं। 

काँगड़ी में गुरुकुल को स्थापित हुए भ्रभी तीन वर्ष ही हुए थे, कि पंजाब ञायें 
प्रतिनिधि सभा के कुछ पदाधिकारियों व नेताओं ने गुरुकुल में महात्मा मुंशीराम के कार्ये- 
कलाप पर कट झाक्षेप प्रारम्भ कर दिये । इनमें राय ठाकुरदत्त घवन औझौर लाला रलाराम 
प्रमुख ये । २६ मई, १६०४ को सभा के अधिवेशन में उसके सात सदस्यों द्वारा निस्‍्त- 
लिखित प्रस्ताव प्रस्तुत किया गया--“सात प्रतिनिधियों द्वारा पेश की गईं निम्नलिखित 
बातों के लिए जाँच कमेटी नियुक्त की जाये-- (१) लाला मुंशी राम इस योग्य नहीं कि 
उन प्र सार्वजनिक कामों के लिए दान में दिये जाने वाले रुपये के सम्बन्ध में विश्वास 
किया जा सके, क्योंकि उन्होंने आये प्रतिनिधि सभा के १४ हजार रुपये का गबन किया 
है, और (२) न लाला सुंशीराम किसी घा्िक संस्था के जिम्मेवार भौर विश्वसनीय पद 
के अ्रधिकारी बनाये जाने के योग्य हैं क्योंकि अपने विरोधी सज्जनों पर भू दोष लगाने 
तथा उत्तको गढ़ने की उनकी आदत है, जिससे सर्वंसाधारण में उनके विरोधियों की कुछ 
प्रतिष्ठा न रहे ।” पर यह प्रस्ताव प्रतिनिधि सभा में स्वीकृत नहीं हुआ । ४४ मत उसके 
विरोध में आए, भर १७ पक्ष में। पर मुंशीरामजी के विरोधी झपनी इस हार से निराश 
नहीं हुए। अरब उन्होंने समाचारपत्रों का आश्रय लिया, और उन हारा महात्माजी 
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प्र सार्वजनिक रूप से आझाक्षेंप प्रारम्भ कर दिये गये। 'हितकारी' नामक उर्दू के पन्न में 
उनके विरुद्ध उग्र भाषा में लेख प्रकाशित किये जाने लगे । इनमें प्राय: यह कहा जाता था 
कि गुरुकुल जाकर लाला मुंशीराम ने त्याग ही क्या किया है, जालन्धर में उनकी वकालत. 
चलती नहीं थी, अब गुरुकुल जाकर महात्मा वन गये हैं, वहाँ विलायती ढंग से सजी हुई 
बैठक में बेठते हैं और रेशमी कपड़े पहनते हैं। इस प्रकार के वहुत-से आाक्षेप अ्रनेक पेम्फू- 
लेटों और पर्चों द्वारा भी महात्माजी पर किये जा रहे थे । 
राय ठाकुरदत्त घवन और लाला रलाराम आ्रादि का मुकावला करने और महात्मा 
मुंशी राम के समर्थन के लिए इस समय दो आये युवक मैदान में भ्राएं, जिनके नाम पण्डित 
विश्वम्भरनाथ और महाशय कृष्ण थे | कुछ ही समय पूर्व इन्होंने कॉलिज की शिक्षा 
समाप्त कर आयंसमाज के कायेक्षेत्र में प्रवेश किया था। महाशय कृष्ण ने 'प्रकाश नाम 
से उर्द में एक साप्ताहिक पत्र का प्रकाशन प्रारम्भ किया, जिसमें 'हिंतकारी' द्वारा 
महात्माजी पर किये जाने वाले भ्राक्षेपों का उत्तर दिया जाता था। श्री मेहता जैमिनी भी 
अपने पत्र 'सुधारक' द्वारा महात्माजी के समर्थन में तत्पर थे। पर भश्रार्य जनता यह 
अनुभव कर रही थी कि महात्मा मुंशीराम इस विवाद में चुप क्‍यों हैं? वह स्वयं अपने 
विरुद्ध किये जा रहे भ्राक्षेपों का उत्तर क्‍यों नहीं देते ? शुरू में महात्माजी ने इन श्राक्षेपों 
के सम्बन्ध में चुप रहना ही उचित समझा, पर अन्त में ऐसा समय झा गया, जब आक्षेपों 
की उपेक्षा करना सम्भव नहीं रहा। 'दुखी दिल की पुरदर्द दास्तान नाम से छह सौ के 
लगभग पृष्ठों की एक पुस्तक लिखकर उन्होंने श्रपने विरुद्ध किये जाने वाले आक्षेपों का 
विस्तार के साथ निराकरण किया। यही नहीं, इस पुस्तक में उन्त कारणों को भी प्रकाश 
में लाया गया, जिनसे कि उन पर ये आक्षेप किये जा रहे थे। 'दुखी दिल की पुरददे 
दास्तान पुस्तक के प्रकाशन द्वारा महात्माजी के विरोधियों के मुँह वन्द करने में वहुत 
सहायता मिली। पर गुरुकुल की प्रतिकूल श्रालोचना का क्रम उसके वाद भी जारी रहा | 
आयंसमाज में ऐसे लोगों की कमी नहीं थी, जो गुरुकुल श्लौर उसकी कारयंप्रणाली का 
निरन्तर विरोध करते रहते थे । महात्माजी सद्धर्म प्रचारक में कभी-कभी इनके उत्तर भी 
दे दिया करते थे.। ८ श्रावण, संवत्‌ १६६५ (सन्‌ १९६०८) के 'प्रचारक' के अंक में गुरुकुल 
के विरोधियों के विषय में उन्होंने लिखा था --“ब्रह्मचर्याश्रम के उद्धार के लिए जिस दिन 
ग्ुरुकुल की पाठविधि तथा उसके प्रबन्ध सम्बन्धी नियम हाथ में लेकर सेवकों ने काम 
करना प्रारम्भ किया था, उसी दिन से गरुरुकुल पर वज़्प्रहार प्रारम्भ हो गये थे। अ्रपनों 
और बेगानों, भ्रायों और अनाया--- सभी प्रकार के पुरुषों ने उसको जड़ से उखाड़ फैंकने के 
लिए नाना प्रकार के प्रयत्न किये। किन्तु जब गंगातट पर पहुँच कर ब्रह्मचारियों के समूह 
' ने इस जंगल को वेदमन्त्रों की ध्वनि से गुजाना शुरू किया, तव से तो आक्रमणों की कुछ 
गिनती ही नहीं रही। हर तीसरे महीने गुरुकुल की समाप्ति-सूचक विचित्र भविष्य- 
 वाणियाँ सुनने. में आती रहीं । जत्यों पर जत्ये इसको गिराने के लिए बने, आक्रमणों पर 
आक्रमण हुए, जिनसे न केवल इसके सेवकों के वदन छलनीं से वन गये, प्रत्युत उन चोंटों 
के निशान गुरुकुल की संस्था और उसके प्रवन्ध पर भी भ्रव तक लगे हुए हैं ।” ये पंक्तियाँ 
यह प्रदर्शित करने के लिए पर्याप्त हैं कि महात्मा मुंशीराम किन प्रतिकल परिस्थितियों में 
गुरुकुल का संचालन कर रहे थे, और आारयंसामाजिक क्षेत्रों में भी इस शिक्षण-संस्था का 
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कितना विरोध था । यह महात्मा मुंशी राम का ही अ्रसाघारण व्यक्तित्व था, जो इतने 
प्रवल विरोधियों से वे गुरुकुल की रक्षा करने में समर्थ हुए थे। 


(७) प्राचीन और नवीन प्रवुत्तियों का दूसरा संघर्ष 


राय ठाकुरदत्त धवन और लाला रलाराम सदृश सशक्त श्रार्य नेताओं के झाक्षेपों 
का उत्तर देने और महात्मा मुंशीराम के पक्ष का समर्थन करने में पंडित विश्वम्भरनाथ 
झौर महाशय कृष्ण का महत्त्वपूर्ण योगदान था। पर शीघ्र ही गुरुकुल की.रीतिनीति और 
गतिविधि के सम्बन्ध में उनका महात्माजी से मतभेद हो गया । सन्‌ १६०७ में गुरुकुल 
में महाविद्यालय विभाग की पढ़ाई शुरू हो गईं थी। उसके पाठ्यक्रम में संस्कृत श्रौर 
वेदशास्त्रों के साथ अंग्रेजी भाषा को अनिवार्य रूप से और आधुनिक ज्ञान-विज्ञान में से 
किसी एक को पर्याय विषय के रूप में सम्मिलित किया गया था । घीरे-धीरे गुरुकुल की 
पढ़ाई का स्वरूप प्रायः वही होता जाता था, जो सरकारी ढंग के कॉलिजों का था। उसने 
एक समुन्तत व सुविकसित शिक्षण-संस्था का रूप प्राप्तकर लिया था। गुरुकुल के संचालन 
व व्यवस्था पर पंजाव आय॑ प्रतिनिधि सभा को बहुत ध्यान देना पड़ता था, और उसके लिए 
जो बजट स्वीकृत हो उसमें निर्धारित खर्च की राशि को जुटाने का भ्रन्तिम उत्तरदायित्व 
भी सभा पर ही था । पण्डित विश्वस्भरताथ, महाशय कृष्ण और उनके अनेक साथियों 
(जो अ्रव प्रकाशी पार्टी के नाम से प्रसिद्ध होने लगे थे) का यह विचार था, कि गुरुकुल 
सभा पर एक वोभ है, जिसके कारण उसके लिए वेदप्रचार के अपने मुख्य कार्य पर 
समुचित ध्यान दे सकना सम्भव नहीं रह गया है। गुरुकुल की स्थापना तो इस प्रयोजन 
से की गईं थी कि वहाँ वेदशास्त्रों की पढ़ाई हो | एक विश्वविद्यालय को स्थापित करना' 
सभा को कदापि अभिप्रेत नहीं था। झार्य प्रतिनिधि सभा के एक सशक्त वर्ग के ग्रुरुकुल 
के प्रति इस रुख को देखकर महात्मा मृंशीराम ने यह विचार प्रस्तुत किया कि प्रतिनिधि 
सभा के अधीन युरुकुल के लिए एक पृथक्‌ प्रवन्धकन्नी सभा का संगठत किया जाय, जिसमें 
आये प्रतिनिधि सभा के अ्रतिरिक्‍त गुरुकुल के ब्रह्मचारियों के संरक्षकों (अभिभावकों), 
स्तातकों और दानियों के भी प्रतिनिधि रहा करें । साथ ही, वैदिक साहित्य आदि.विषयों 
के कतिपय प्रकाण्ड पण्डित भी इस सभा के सदस्य रूप से मनोनीत किये जाया करें। इस 
विचार के प्रनुसार गुरुकुल के लिए जो प्रवन्धकर्त्री सभा बनती, उसका भश्रायः वही स्वरूप 
होता जो कि वाद में संगठित भारय॑ विद्यासभा का था। महात्माजी ने अपने इस विचार 
को प्रस्ताव का रूप देकर प्रतिनिधि सभा के निर्णयार्थ भेज दिया, और २६ मई, 
१९११ की सभा की बैठक में उस पर विचार-विमर्श भी हुआ। भ्रस्ताव पर बोलते हुए 
पण्डित विश्वम्भरनाथ ने प्रतिनिधि सभा के सम्मुख अपना यह विचार प्रकट किया कि 
सभा का मुख्य उद्देश्य वेद तथा अन्य प्राचीन आप॑ ग्रत्थों की शिक्षा के लिए विद्यालय 
खोलना है। महात्मा मूंशीराम के प्रस्ताव में गुरुकुल को एक शिक्षण-संस्था (ऐजुकेशनल 
इन्स्टीट्यूशन) कहा गया है। ऐसी किसी संस्था को खोलने का अधिकार इस सभा को नहीं 
है। यह ध्यान में रखना चाहिये कि शिक्षा' का प्रसार प्रतिनिधि सभा' का कोई उद्देश्य 
नहीं है। पण्डित विश्वस्भरनाथ के इन विचारों का समर्थन करते हुए महाशय कृष्ण ने कहा 
कि गुरुकुल के श्रधिकारी उसे यूनिवर्सिटी बनाना चाहते हैं। यह अत्यन्त अनुचित है, झौर 
सभा के उद्देश्यों से सवंथा बाहर है। प्रतिनिधि सभा के अन्य अनेक सदस्यों ने भी उसके 
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विचारों का समर्थन किया । इससे स्पष्ट है कि सभा के सदस्यों के एक वर्ग की सम्मति में 
गुरुकुल का स्वरूप एक संस्कृत विद्यालय का >होना चाहिये था, ऐसा विद्यालय जिसमें 
कि संस्कृत भाषा तथा वेद-वेदांगों की ही शिक्षा दी जाए और जिसके विद्यार्थी वेदप्रचार 
के कार्य के लिए उपयुक्त हों। गणित, अंग्रेजी, इतिहास, अर्थशास्त्र, वनस्पति विज्ञान आदि 
आधुनिक विषयों की पढ़ाई उनकी दुष्टि में निर्थंक थी । 

प्र महात्मा मुंशी राम ग्ुरुकुल को एक स्व॒तन्त्र विश्वविद्यालय के रूप में विकसित 
करना चाहते थे। अपने विचार को अभिव्यकत करते हुए उन्होंने कहा था--“गुरुकुल 
जिस मार्ग पर चल रहा है, उससे वह एक विश्वविद्यालय ही बनेगा।श्रव तक भी वह 
बहुत-कुछ उसी ओर बढ़ा है। वेदों और वेदांगों की पढ़ाई के मुख्य रहने पर भी वहाँ अन्य 
विद्याञ्नों की पढ़ाई को स्थान दिया जाएगा। कारण इसका यह है कि सब अन्य विद्याएँ 
बेंदों के समभने के लिए साधनरूप हैं। ग्रुरुकुल में क्ृषि विज्ञान, पदार्थ॑विज्ञान, रसायन 
तथा अन्य सब कलाएँ एवं विज्ञान सिखाये जाएँगे और सिखाये जाते हैं । यदि प्रतिनिधि 
सभा इसे अपने उद्देश्यों के प्रतिकूल समभती है, तो उसे इसी समय वर्तमान गुरुकुल को 
बन्द कर देना चाहिये । जो सज्जन कार्यकर्ताओं पर यह दोष लगाते हैँ कि वे भविष्य 
में गुरुकुल को यूनिवर्सिटी वनाना चाहते हैं, उन्हें समझ लेना चाहिये कि इस समय भी 
गुरुकुल यूनिवर्सिटी ही वन रहा है।' 

गुरुकुल के स्वरूप के सम्बन्ध में मतभेद घीरे-धीरे उम्र रूप धारण करता गया। 
पंजाब आये प्रतिनिधि सभा में इस विषय में दो स्पष्ट पक्ष थे। एक पक्ष ग्रुरुकुल को ऐसे 
वंदिक विद्वानों को तैयार करने का साधन वनाना चाहता था, जो भ्रायंसमाज के उपदेशक 
बनकर प्रचार-कार्ये कर सकें | पाश्चात्य जगत्‌ में इस समय ईसाई मिशनरियों के अनेक 
कॉलिज विद्यमान थे, जिन्हें 'डिविनटी कॉलिज' कहा जाता था। इस पक्ष के अनुसार 
भुरुकुल को आरयंसमाज के मिशनरियों को तैयार करने के लिए 'डिविनटी कॉलिज' ही 
होना चाहिये था। आयेंसमाज एक घामिक संगठन है, जिसका उद्देश्य वंदिक धर्मे के 
विशुद्ध स्वरूप को पुनःस्थापित करना एवं विश्व भर में उसे प्रचारित करना है। झार्यंसमाज 
का सब प्रयत्न इसी उद्देश्य की पूर्ति के लिए होना चाहिये। गुरुकुल की स्थापना भी इसी 
उद्देश्य की पूर्ति में सहायक होने के लिए की गई थी। सामान्य शिक्षा का प्रसार आय॑- 
समाज का उद्देश्य नहीं है, और ग्रुरुकुल का प्रयोजन भी सामान्य शिक्षा की व्यवस्था 
करना नहीं होना चाहिये | पर दूसरा पक्ष इस विचार से सहमत नहीं था। उसका मच्तव्य 
था कि वेदों की सही-सही व्याख्या तभी की जा सकती है, जबकि बेद के विद्वान्‌ विविध 
विद्याओ्रों तथा ज्ञान-विज्ञान से भी परिचित हों, और उनके अध्ययन से जिनका मानसिक 
: क्षितिज पर्याप्त रूप से व्यापक हो गया हो । वेदिक धर्म के उत्कृष्ट प्रकार के प्रचारक भी 
ऐसे व्यक्ति ही हो सकते हैं, जो संस्कृत भाषा और वेद-वेदांगों के प्रकाण्ड पण्डित होने के 
साथ-साथ अंग्रेजी आदि विदेशी भाषाओ्रों तथा श्राघुनिक ज्ञान-विज्ञान में भी निष्णात हों। 
प्रचार-कार्य में भ्रन्य धर्मो व सम्भ्रदायों के विद्वानों के तक॑ का समुचिते उत्तर दे सकता 
आवश्यक है। यह तभी सुचारु रूप से किया जा सकता है, जब आर्यसमाज के प्रच[रकों का 
दृष्टिकोण विशाल हो झौर संस्कृत के साथ-साथ वे अंग्रेजी व श्राधुनिक वाज़्मय के भी 
जानकार हों । मह॒षि दयानल्द सरस्वती का मन्तव्य था किवेद सब सत्य विद्याओ्रों के पुस्तक 
हैं, और सब ज्ञान-विज्ञान उनमें मूल रूप से विद्यमान हैं। मह॒षि के इस मन्तंव्य' का 
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प्रतिपादन व प्रचार ऐसे व्यक्त ही कर सकते हैं, विविध विद्याश्रों तथा विज्ञान में भी 
जिनकी गति हो। अत: यह आवश्यक है कि ग़ुरुकुल में संस्क्ृत, वेद-वेदांगों और प्राचीन 
आप ग्रन्थों के साथ-साथ नंये ज्ञान-विज्ञान की शिक्षा की भी समुचित रूप से व्यवस्था 
की जाए । 

आार्यंसमाज के इन दो पक्षों का मतभेद अनेक समाचारपत्रों द्वारा भी प्रकट 
होना प्रारम्भ हुआ । महाशय कृष्ण अ्रपने पत्र 'प्रकाश' में यह विचार प्रकट करने लगे कि 
गुरुकुल ब्राह्मण न पंदा करके वेश्य पैदा करने में लग रहा है। 'प्रकाश' के एक अंक (माघ, 
संवत्‌ १६९७१ या सन्‌ १६१४) में तो यह झ्राशंका भी प्रकट कर दी गयी कि गुरुकुल वेद 
की पढ़ाई को गौण वनाकर कहीं लुहारी, तरखानी सिखाने के काम में न लग जाए | इस 
प्रकार के जो विचार 'प्रकाश' में प्रचारित किये जा रहे थे, महात्मा मुंशीराम अ्रपने पत्र 
'सद्धमं प्रचारक' में उनका उत्तर देते रहे । २ फाल्युन, संवत्‌ १६९७१ (सन्‌ १६१४) के 
'प्रचारक' के एक लेख में श्रपने पक्ष का समर्थन करते हुए महात्मा मुंशीराम ने लिखा था, 
“गुरुकुल की पहली पाठविधि के अनुसार, जिसका प्रामाणिक खण्डन प्रतिनिधि सभा ने 
मेरे ज्ञान में नहीं किया, कृषि महाविद्यालय खोलना भी ग्रुरुकुल का कतंव्य है । मैं दो 
वर्षों से उसके लिए विशेष परामशें करता रहा हूँ, और भ्रव समय आया है कि क्ृषि का 
काम आगामी वर्ष के आरम्भ से शुरू किया जाएगा। उसके साथ 'लुहारी-तरखानी' का 
कारखाना भी खोला जाएगा, जिसका कुछ सामान तीन वर्षों से आया पड़ा है। यदि इसके 
सम्बन्ध में मन्त्रीजी अथवा अ्रन्य किन्हीं सभासदों को ग्रुरुकुल अपने उद्देश्य से ग्िरता 
दिखायी दे, तो सभा में इस प्रश्न को रखकर पहले ही इसका निश्चय करा लो ।” उस 
समय महाशय कृष्ण झाय॑ प्रतिनिधि सभा के मन्त्री चुनें जा चुके थे । इससे पूर्व वह सभा 
के उपमन्त्री एवं अन्तरंग सभा के सदस्य थे। महात्मा मुंशीराम को यह शिकायत थी कि 
वह ग्रुरुकुल की नीति व कार्यकलाप के सम्बन्ध में अपने मतभेद को “प्रकाश द्वारा क्यों 
प्रस्तुत करते हैं। प्रतिनिधि सभा के पदाधिकारी के रूप में उन्हें यह भ्रश्व॒ सभा में ही 
उठाना चाहिये | इसीलिए उन्होंने २२ कातिक, संवत्‌ १६६८ (सन्‌ १६११) के 'प्रचारक' 
केझ्ंक में लिखा था--"प्रकाश के सम्पादक महाशय क्ृ८णजी गुरुकुल की स्वामिनी श्री 
प्रतिनिधि सभा के सभासद्‌ हैं, गुरुकुल की प्रवन्धकारिणी अन्तरंग सभा के भी सदस्य हैं, 
झौर इससे भी बढ़कर झ्राप उसके उपमंत्री हैं। यदि गुरुकुल के विषय में आपको कोई 
शिकायत है और यदि ग्रुरुकुल के वर्तमान कार्यकर्ताओं की किन्हीं चेष्टाओं से आप रुष्ट 
हैं तो प्रापके लिए कई रास्ते खुले हैं और वे कई रास्ते इस वर्तमान रास्ते से वहुत प्रिय, 
बहुत लाभदायक और बहुत सुलभ हैं।” प्रचारक के एक अंक (फाल्गुन; संवत्‌ 
१६७ १) में महात्माजी ने अपने पक्ष को सुस्पष्ट करते हुए ये शब्द लिखे थे--“मैं महाशय 
कृष्ण तथा आये जनता को निश्चय दिलाता हूँ कि यदि वेदिक घर्मं के पुनरुज्जीवन 
का काम मेरी दृष्टि में गीण वन जाएगा, तो मैं इस गुरुकुल में एक पल भी ठहरना पाप 
समभूँगा।” यह सही है कि उस समय कोई भी ऐसी संस्था नहीं थी, जहाँ झ्रायंसमाज के 
उपदेशक दैयार किये जाते हों । उस समय बैदिक धर्म के प्रचारकों की आवश्यकता भी 
बहुत थी। आये प्रतिनिधि सभा के मल्त्री की स्थिति में वेदप्रचार के लिए योग्य 
उपदेशकों की व्यवस्था करना महाशय कृष्ण की दृष्टि में एक महत्त्वपूर्ण कार्य था। 
इसीलिए श्रावण, संवत्‌ १९७३ (सन्‌ १६१६) के 'प्रकाश के अंक में उन्होंने लिखा था-- 
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“न पंजाब में और संयुक्त प्रान्त में कोई ऐसी पाठशाला हैं, जहाँ उपदेशक तैयार किये . 
जा रहे हों। ऐसी हालत में सवाल तो काविले-गौर यह है कि उपदेशक कहाँ से आयें |” 
पर ध्यान देने योग्य बात यह है कि गुरुकुल की स्थापना न संस्क्ृत पाठशाला के 
रूप में की गई थी, और न उपदेशक विद्यालय के रूप में ही । उसकी जो प्रथम नियमावली 
पंजाब आर्य प्रतिनिधि सभा द्वारा स्वीकृत की गई थी, उसमें यह पूर्णतया स्पष्ट कर दिया 
गया था कि गुरुकुल में संस्कृत, वेद, वेदांग और पार ग्रन्थों के साथ-साथ अंग्रेजी भाषा 
तथा आधुनिक ज्ञान-विज्ञान की पढ़ाई की भी व्यवस्था की जाएगी। महात्मा मुंशीराम 
तथा गुरुकुल के भ्रन्य प्रमुख कार्यकर्ताओं का यह भी विश्वास था कि गरुरुकुल में जिस ढंग 
का भ्रध्ययन-श्रध्यापन हो रहा है, वैदिक धर्म के उत्कृष्ट प्रचारक और आर्यसमाज के 
सुयोग्य उपदेशक भी उसी से तैयार हो सकते हैं। उनका यह विश्वास कितना युकक्‍्तिसंगत 
था, और गुरुकुल के स्वातक किस अंश तक और किस प्रकार वदिक घ॒र्मं तथा ग्रायंसमाज 
के लिए उपयोगी प्रमाणित हुए, इसका यथास्थान विवेचन किया ही जाएगा। पर महात्मा 
मुंशीराम जिस ढंग से ग्रुर्कुल का विकास कर रहे थे, उसमें उनकी यही नीति थी कि यह 
संस्था झारयंसमाज तथा वैदिक धर्म की उन्नति में सहायक हो भर इस द्वारा आ्रार्यावत्तं का 
पुनरुज्जीवन हो । इसीलिए उन्होंने बल देकर कहा था कि यदि कभी उनकी दृष्टि में यह 
कार्य गौण हो गया, तो वे एक क्षण भी गुरुकुल में नहीं रहेंगे। पण्डित विश्वम्भरनाथ और 
महाशय कृष्ण आदि का महात्माजी से जो मतभेद था, वह वेयक्तिक न होकर सैद्धान्तिक 
था । वे समझते थे कि भौतिकी, वनस्पतिशास्त्र, कृषि, रसायन आदि विषयों की पढ़ाई 
के कारण विद्यार्थी वेद-वेदांगों के ग्रध्यपन को समुचित महत्त्व नहीं दे सकेंगे, और घीरे- 
घीरे इनका महत्त्व कम होता जाएगा। भ्रार्य प्रतिनिधि सभा, पंजाब द्वारा प्रकाशित 'सभा 
का इतिहास” में इस दृष्टिकोण को, तथा इस सम्बन्ध में ग्रुरकुल के बदलते हुए रुख को 
निम्नलिखित प्रकार प्रकट किया गया है --/जिन पर्याय विपयों को-गोण विभाग का एक 
गौण-सा अंग वनना था, जिनकी शिक्षा का प्रवन्ध वहीं तक किया जाना था, जहाँ तक 
इनके अ्रध्ययन से वेदादि के अध्ययन में वाधा न हो, अव वी गुरुकुल की शिक्षा के प्रधान 
अंग वन गये । यहाँ तक कि ग्ुरुकुल की परिभाषा में विद्यार्थी के 'अपने विषय' का अ्र्थे ही 
पर्याय विषय हो गया और वेद की स्थिति एक सामान्य विषय की रह गई।” प्रतिनिधि 
सभा के अधिकारियों की ग्रुरुकुल के सम्बन्ध में जं। यह सम्मति थी, उसके कारण इस 
संस्था को सभा द्वारा दिये जाने वाली सहायता में जहाँ कमी होती गई, वहाँ साथ ही इसके 
प्रति उसकी उपेक्षा भी वढ़ती गई। परिणाम यह हुआ्ना कि गुरुकुल के संचालन तथा 
उन्नति की सव उत्तरदायिता महात्मा मृंशीराम पर आ गई। उन्तके अनथक परिश्रम के 
कारण गुरुकुल उन्नति के पथ पर निरल्तर अ्रग्रसर होता गया, और कुछ ही समय में 
उसका स्वरूप एक शिक्षण-संस्था मात्र का न रहकर शिक्षा के क्षेत्र में एक नवीन व मौलिक 
आन्दोलन का हो गया। ग्रुरुकुल के स्वरूप के सम्बन्ध में जो संघर्ष प्रकाश पार्टी और 
महात्मा मुंशीराम में शुरू हुआ था, अन्ततोगत्वा उसमें महात्माजी की विंजय हुई | 


(८) गुरुकुल काँगड़ी का विकास ओर विस्तार 
महात्मा मुंशीराम भ्रुरुकुल को एक आदर्श शिक्षण-संस्था बनाना चाहते थे, ऐसी 
संस्था जो प्राचीन काल के भारद्वाज आ्राश्नम तथा नमिषारण्य के शौनक मुनि के आश्रम, 
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नालन्दा और विक्रमशिला के महाविहारों तथा तक्ष शिला के विद्यापीठों के सदृश हो, ऐसी 
संस्था जिसमें उन सब विषयों व विद्याओं का अध्ययन-अध्यापन होता हो, जिनका परि- 
गणन मुनि नारद ने मह॒षि सनत्कुमार के समक्ष किया था। वह ग्रुरुकुल को एक संस्कृत 
पाठशाला या उपदेशक विद्यालय नहीं बनाना चाहते थे । वेद-वेदांगों के पठन-पाठन को 
प्रमुखता देने के वह पक्ष में थे, पर आ्राधुनिक ज्ञान-विज्ञान की उपेक्षा भी इन्हें स्वीकार्य 
नहीं थी । उनकी सम्मति में ब्रिटिश सरकार द्वारा जो शिक्षा प्रणाली प्रचलित की गई 
थी, उसमें बहुत-से दोष थे। संस्क्ृत और प्राचीन भारतीय ज्ञान की शिक्षा को उसमें कोई 
स्थान नहीं दिया गया था, और उसमें न केवल भ्रंग्रेजी भाषा और साहित्य के पठन-पाठन 
को अ्रत्यधिक महत्त्व दिया गया था, अपितु शिक्षा का माध्यम भी अंग्रेजी ही रखी गई थी। 
महात्माजी इसके मुकावले में एक ऐसी शिक्षा पद्धति को जारी करना चाहते थे, जो सच्चे 
श्रथों में राष्ट्रीय हो, जिसमें भारतीय संस्कृति, आर्ष साहित्य और संस्कृत को समुचित 
स्थान प्राप्त हो और जिससे इस देश के बालकों में अपने धर्म, संसक्ृति तथा देश के प्रति 
आस्था व कतंव्यपालन की भावना का विकास हो । इस दिशा में उन्होंने जो प्रयत्न किया, 
उसके परिणामस्वरूप गुरुकुल ने केवल १४ वर्ष के लगभग समय में एक स्वतन्त्र राष्ट्रीय 
विश्वविद्यालय का रूप प्राप्त कर लिया | सन्‌ १६१७ में गुरुकुल काँगड़ी में ब्रह्मचारियों 
की कुल संख्या ३४० हो गई थी। २७६ ब्रह्मचारी विद्यालय विभाग में थे, और ६४ 
महाविद्यालय विभाग में | वर्तमान समय की भारतीय शिक्षण-संस्थाओं को दृष्टि में रखने 
पर गुरुुछ् के विद्यार्थियों की यह संस्था कम प्रतीत होती है। पर यह नहीं भूलना चाहिये 
कि ग़ुरुकुल में विद्याथियों के लिए छात्रावास में रहना अनिवाय था, और उसमें विद्याथियों 
का प्रवेश सात-आठ साल की झ्ायु तक ही हो सकता था। इस छोटी भायु में जो विद्यार्थी 
गुरुकुल की पहली या दूसरी कक्षा में प्रविष्ठ होते थे, वही एक-एक कक्षा उत्तीर्ण कर 
ऊपर उठते जाते थे। महाविद्यालय विभाग में भी केवल वही विद्यार्थी प्रवेश पाते थे, 
जिन्होंने गुरुकुल में ब्रह्मचयंपूर्वक निवास कर भ्रधिकारी (दसवीं की) परीक्षा उत्तीर्ण की 
हो। किसी वाह्म विद्यार्थी के लिए गुरुकुल में प्रवेश पा सकता सम्भव ही नहीं था। बीसवीं 
सदी के प्रथम चरण में गुरुकुल के छात्रावास का अ्रनुशासन भी इतना कठोर था कि वहुत 
कम माता-पिता अपनी सनन्‍्तान को उतना अनुशासित एवं तपोमय जीवन विताने के लिए 
गुरुकुल भेजने के लिए तैयार होते ये । साथ ही, गुरुकुल के पास घन झ्लौर साधनों को 
इतनी कमी थी कि झ्धिक विद्यार्थियों को प्रविष्ट कर सकना क्रियात्मक भी नहीं था । 
इन सब बातों को दृष्टि में रखते हुए यह स्वीकार करता होगा कि कुछ ही वर्षों में गुरुकुल 
का जो विकास हो गया था, वह सन्तोषजनक था। 
विकसित होकर ग्रुरुकुल ने जो रूप प्राप्त कर लिया था, वह एक ऐसी शिक्षण- 
संस्था का था, जिसमें प्राचीन और आधुनिक दोनों प्रकार की विद्याओ्रों तथा ज्ञान-विज्ञान 
की पढ़ाई की समुचित व समुत्तलित व्यवस्था थी । ग्रुरकुल की भ्रधिकारी परीक्षा के लिए 
निम्नलिखित विषय नियत थे - संस्कृत साहित्य, संस्कृत व्याकरण, धर्मेशिक्षा, आय॑ंभाषा 
(हिन्दी), गणित, अंग्रेजी, इतिहास, भूगोल, अर्थशास्त्र, नागरिकशास्त्र, विज्ञान (रसायन 
और भौतिकी) और आलेख्य । धर्म शिक्षा में मनुस्मृति, सत्यार्थप्रकाश तथा वेदशास्त्रों के 
कतिपय सन्दर्भ पढ़ाये जाते थे। संस्कृत व्याकरण में अ्रष्ठाध्यायी, सिद्धान्त कौमुदी या 
काशिका और महाभाष्य के नवाह्लिक भाग को रखा गया था। हिन्दी का स्तर बहुत ऊँचा 
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था। गणित सबके लिए अनिवार्य थी। इतिहास, भूगोल, नागरिकशास्त्र, अर्थशास्त्र 
और विज्ञान भी सवको अनिवार्य रूप से पढ़ने होते थे। विज्ञान को इतिहास आदि के 
विकल्प रूप में नहीं रखा गया था, और इन' सब विषयों.की पढ़ाई का स्तर सरकारी 
यूनिवर्सिटियों की मैट्रिकुलेशन परीक्षा के स्तर के मुकाबले में किसी भी प्रकार कम नहीं 
था। यही दशा मंग्रेजी भाषा की भी थी। भेद केवल इतना था, कि ग्रुरुकुल में शिक्षा का 
माध्यम अंग्रेजी न होकर हिन्दी थी। उस समय ग्रुरुकुल में भ्रधिकारी परीक्षा के लिए 
जो कोर्स था, उसे पढ़कर विद्यार्थी संस्कृत में शास्त्री के समकक्ष और अन्य विषयों में 
मैट्रिक के बराबर योग्यता प्राप्त कर लेते थे । यह इस कारण सम्भव था कि गुरुकुल के 
सब विद्यार्थी छात्रावास में रहते हुए श्रनुशासित जीवन विताते थे, भऔौर उनका सव ध्यान 
विद्याभ्यास में लगा रहता था। " 

लाला रलाराम के हस्ताक्षरों से प्रकाशित' ग्रुरकुल की प्रथम नियमावली में 
विद्यालय विभाग में १२ कक्षाएँ रखी गई थीं, पर गुरुकुल जिस रूप में विकसित हुआ 
उसमें देश के अन्य स्कूलों के समान विद्यालय की पढ़ाई दस वर्षों की ही थी। प्रथम 
नियमावली से एक भ्रत्य महत्त्वपूर्ण भेद यह था कि अंग्रेजी की पढ़ाई छठी कक्षा से शुरू 
कर दी जाती थी, जवकि सभा द्वारा स्वीकृत नियमावली में उसका प्रारम्भ नौवीं कक्षा से 
किया जाना चाहिये था। जित वातों को लेकर श्राचाय गंगादत्त गुरुकुल छोड़कर चले गये 
थे, उनमें एक यह भी थी। 

महाविद्यालय विभाग में संस्कृत, वेद, दर्शनशास्त्र और अंग्रेजी सव विद्यार्थियों के 
लिए अनिवार्य विषय ये। इनके भ्रतिरिकत एक अन्य विषय पर्याय विषय के रूप में लेना 
होता था । जो विद्यार्थी वेदों का विशेष रूप से अध्ययन करना चाहें, वे “विस्तृत.वेदिक 
साहित्य को पर्याय विषय के रूप में ले सकते थे। प्रथम नियमावली में जिसे वेद विभाग 
कहा गया था, और जिसमें विद्याथियों से सांगोपांग चारों वेदों श्रौर उनके ब्राह्मणों के 
अध्ययन की अ्रपेक्षा की गई थी, उसका निर्माण उन्हीं विद्यार्थियों से होता था, जो विस्तृत 
वैदिक साहित्य को पर्याय विषय के रूप में लेते थे । शिक्षा पूर्ण करने पर इन्हें 'बेदालंकार' 
की डिग्री दी जाती थी । महाविद्यालय विभाग में जिन अन्य पर्याय विषयों की शिक्षा का 
प्रबन्ध था, वे निम्नलिखित ये -आये सिद्धान्त, रसायत, इतिहास, पाश्चात्य दर्शन, कृषि 
और गणित । आय॑सिद्धान्त में विविध धर्मों व सम्भदायों का तुलनात्मक अध्ययन होता 
था। इसे पर्याय विषय के रूप में लेने वाले स्तातकों को 'सिद्धान्तालंकार' की डिग्री दी 
जाती थी। आयंसमाज के प्रचारकों की विशेष आवश्यकताश्रों को दृष्टि में रखकर ही 
इस विषय को पाठ्यक्रम में स्थान दिया गया था। सन्‌ १६१६ में महाविद्यालय विभाग . 
में कुल ६४ विद्यार्थी थे। उत्तके पर्याय विषय इस प्रकार थे-- 

विस्तृत वैदिक साहित्य २ 

आयंसिद्धान्त 

रसायन र्‌ 

इतिहास « 

पाश्चात्य दर्शन 

क््षि 

गणित 
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इस तालिका से यह स्पष्ट है कि गुरुकुल की प्रथम नियमावली में जिस वेद 
विभाग की स्थिति को प्रधान रखने की वात कही गईं थी, क्रिया में उसका स्थान गौण 
हो गया था, क्योंकि केवल दो विद्यार्थियों ने विस्तृत वैदिक साहित्य को पर्याय विषय के 
रूप में लिया था । गुरुकुल के ब्रह्मचारी रसायन के. भ्रध्ययन को सबसे श्रधिक महत्त्व देते 
थे। रसायन (कैमिस्ट्री) एक झ्रावुनिक विज्ञान है, और अर्वाचीन युग में उसका वहुत 
महत्त्व है। पर्याय विषय के रूप में आयुर्वेद का अ्रव्यापन श्रभी शुरू नहीं हुआ था। वाद 
में वह सर्वाधिक लोकप्रिय विषय हो गया, और भांवी जीवन को दृष्टि में रखकर वहत- 
से ब्रह्मचारी आयुर्वेद का भ्रध्ययन करने के लिए प्रवृत्त हुए । इतिहास, गणित, रसायन 
आदि को पर्याय विषय के रूप में लेने वाले विद्यार्थियों को 'विद्यालंकार' की डिग्री दी 
जाती थी। ध्यान देने योग्य वात यह है, कि विद्यार्थी का चाहे कोई भी पर्याय विषय क्‍यों 
न हो, उसके लिए संस्कृत, वेद तथा दर्शन की पढ़ाई अनिवार्य थी। इन विषयों का पाठ्य- 
क्रम वहुत उच्च स्तर का था, और इनके भ्रध्ययन के लिए बहुत समय नियत था । इसी 
का परिणाम था कि गुरुकुल का प्रत्येक स्नातक, चाहे उसका पर्याय विषय गणित, रसायन, 
इतिहास आदि कोई भी क्‍यों न हो, संस्कृत का प्रकाण्ड पण्डित होता था, और वेदशास्त्रों 
में उसकी समुचित गति होती थी । गुर्कुल के पहले स्तातक संवत्‌ १६६८ (सन्‌ १६१२) 
में हुए ये। सन्‌ १६१७ तक वहाँ से पढ़कर स्वातक हुए ब्रह्मचारियों की कुल संख्या ३२ 
थी, जिनमें वेदालंकार एक भी नहीं था। केवल दो सिद्धान्तालंकार थे, भौर शेष सब ने 
विद्यालंकार की डिग्री प्राप्त की थी। पर इसमें सन्देह नहीं, कि श्रव गुरुकुल का विकास 
एक महत्त्वपूर्ण शिक्षण-संस्था के रूय में हो गया था झौर उप्तकी शिक्षा पद्धति की ओर 
देश-विदेश के विद्वानों एवं शिक्षाविज्ञों का ध्यान आहृष्ट होने लग गया था। शिक्षा-संसार 
में उसने महत्त्वपूर्ण स्थिति प्राप्त कर ली थी । 
आय॑ जनता तो गुरुकुल की भ्ोर शुरू से ही ग्राकृष्ट थी। वहाँ वालकों को 
प्रवेश कराने की माँग इतनी अधिक थी कि सबको प्रविष्ट कर सकना सम्भव ही नहीं 
था। इसका कारण साधनों और घत की कमी ही थी। परिणाम यह हुआ, कि अन्य 
स्थानों पर गुरुकुल की शाखाएँ खुलनी प्रारम्भ हुईं। सबसे पहली शाखा मुलतान में 
खुली। मुलतान शहर से तीन मील की दूरी पर ताराकुण्ड के समीप २३ फरवरी, सन्‌ 
१६०६ को गुरुकुल की मुलतान शाखा स्थापित हुई, और काँगड़ी गुरुकुल के समान वह 
भी निरन्तर उन्‍्वति करता गया। वहाँ केवल विद्यालय विभाग रखा गया, जिसमें वही 
पाठयक्रम था, जो काँगड़ी के विद्यालय में था। मुलतान ग्रुरुकुल की अधिकारी परीक्षा 
गुरुकुल काँगड़ी में ही ली जाती थी, और उसे उत्तीर्ण कर विद्यार्थी काँगड़ी के महा- 
विद्यालय विभाग में प्रवेश प्राप्त कर लेते थें। मुलतान के दो वर्ष पश्चात्‌ गुरुकुल की 
दूसरी शाखा कुरुक्षेत्र में खुली। थानेसर के रईस लाला ज्योतिश्रसाद ने कुरुक्षेत्र में 
गुरुकुल खोलने के लिए १०४८ बीघा भूमि झर दस हजार रुपयों की राशि समर्पित की । 
कुरुक्षेत्र में गुर्कुल की आाधारशिला रखते हुए महात्मा मुंशीराम ने ये शब्द कहे थे- 
“ग्राज से पाँच हजार वर्ष पूर्व इसी कुरुक्षेत्र भूमि में भ्रार्यावर्त के विनाश का बीज वोया 
गया था । इसी भूमि में आज श्रार्यावत्त की उन्‍्तति के लिए यह बीज बोया गया है।” 
सन्‌ १६१२ में देहलीं के समृद्ध व्यापारी सेठ रग्घूमल ने एक लाख रुपया इस प्रयोजन से 
दिया कि देहली के क्षेत्र में भी गुरुकुल की एक शाखा स्थापित कर दी जाए। इसके 
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परिणामस्व्ररूप देहली नगर से दस मील दूर भरावली के पाव॑त्य क्षेत्र में इन्द्रभस्थ गुरकुल 
की स्थापना हुईं | सन्‌ १६१४ में हरयाणा में गुरुकुल की एक अन्य शाखा खोली गई, जो 
रोहतक जिले में मटिण्ड्‌ नामक स्थान पर है। यह यमुना की एक शाखा-वहर के तंट पर 
अत्यन्त रमणीक स्थान पर स्थित है। -चौधरी पीरूसिंह का मटिण्ड्‌ गुरुकुल की स्थापना 
में विशेष कतुंत्व था। कुछ समय पश्चात्‌ सूपा (ग्रुजरात) में गुरुकुल काँगड़ी की एक 
अन्य शाखा स्थापित हुई, और हरयाणा में तो गुरुकुल शिक्षा प्रणाली इतनी लोकप्रिय हो 
गई कि भेंसवाल, भज्जर आदि अन्य भी झनेक स्थानों पर गुरुकुल खुलने लगे। 

सन्‌ १६१६ तक गुरुकुल ने एक लोकप्रिय आन्दोलन का रूप प्राप्त कर लिया 
था, और विहार, संयुक्त प्रान्त (उत्तरप्रदेश), वस्वई (महाराष्ट्र) आदि अन्य भ्रान्तों में 
भी गुरुकुल खुलने प्रारम्भ हो गये थ्रे ! इन सव प्रान्तों में पृथक श्रार्य प्रतिनिधि सभाएँ 
विद्यमान थीं । उन्होंने भी अपने-अपने क्षेत्र में गुरुकुलों की स्थापना की। गुरुकुल वृन्दावन 
(संयुक्त प्रात) आदि इसी भ्रवृत्ति के परिणाम थे । गुरुकुल शिक्षा प्रणाली आयंसमाज के 
क्षेत्र के बाहर भी लोकप्रिय हुई। सनातन धर्म के अनुयायियों ने हरिद्वार में ऋषिकुल 
की स्थापना की, और जैनियों ने पञचकूल (चण्डीगढ़ के समीप) में जैन गुरकुल की। येव 
इसी प्रकार की अनेक संस्थाएँ गुरुकुल काँगड़ी को सम्मुख रखकर ही स्थापित की गई 
थीं। सन्‌ १६०२ के प्रारम्भ में काँगड़ी में जिस शिक्षा प्रणाली का सूत्रपात किया गया 
था, १६१६ तक बह उन्नति भर लोकप्रियता के मार्ग पर पर्याप्त रूप से अग्नसर हो गई 
थी । उस समय तक भारत में ये ही ऐसी शिक्षण-संस्थाएँ थीं, जिन्हें राष्ट्रीय कहा जा 
सकता था श्रौर जो ब्रिटिश शासन के विदेशी प्रभाव से मुक्त रह कर एक ऐसी शिक्षा के 
प्रसार में तत्पर थीं, जिससे विद्यार्थियों में अपने देश, धर्म एवं संस्कृति के प्रति प्रेम, 
भक्ति तथा गौरव के भावों का संचार होता था। 


(६) सरकार और गुरुकुल 

वीसवीं सदी के प्रथम दशक में भारत में राष्ट्रीय स्वाधीनता के लिए अनेक 
श्रान्दोलनों का सूत्रपात हो गया था। अनेक क्रान्तिकारी इस काल में सक्रिय थे, और बंग- 
भंग के पश्चात्‌ स्वदेशी आन्दोलन ने पर्याप्त उग्र रूप प्राप्त कर लिया था। इण्डियन 
नेशनल कांग्रेस गरम और नरम दो दलों में विभकत हो गई थी, और सूरत कांग्रेस (सन्‌ 
१६०७) में गरम (एक्सट्रीमिस्ट) दल कांग्रेस से अलग हो गया था। यह सर्वथा स्वाभाविक 
था कि देश की इस नयी जागृति झौर स्वातन्त्य-भावनां का पंजाव पर भी प्रभाव पड़े, 
और वहाँ भी विदेशी शासन के प्रति असन्तोष में वृद्धि होती जाए। पंजाब में आ्रायंसमाज 
बहुत सक्रिय था । महर्षि दयानन्‍्द सरस्वती ने अपने ग्रन्थों में राजधर्म का भी प्रतिपादन 
किया था, और अपना यह मन्‍्तव्य भी प्रकट किया था, कि “कोई कितना ही कहे परन्तु 
जो स्वदेशी राज्य होता है, वही सर्वोत्तम होता है।” भारत के श्रतीत गौरव की ओर जदता 
का ध्यान झाक्ृष्ट कर मह॒षि मे उसकी वर्तमान दुर्देशा का करुण चित्र खींचा था और 
भारतीयों को स्वराज्य और देश की उन्‍नति के लिए प्रेरणा दी थी। डा० एच० डी० 
प्रिसवोल्ड के शब्दों में माप यह चाहते थे, कि “भारत में भारतीयों का श्रपना घ॒र्मं रहे 
और भारत की प्रभुसत्ता भारतीयों के ही हाथों में रहे ।” इसीलिए झ्रार्यसमाज के प्रचारक 
जहाँ बैदिक धर्म का प्रचार करते थे, वहाँ साथ ही जनता को स्वदेश की उन्नति के लिए भी 
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प्रेरित करते थे। पंजाब में आर्यसमाज ही एक ऐसी प्रवुद्ध संस्था थी, जिस द्वारा राष्ट्रीय 
भावना का प्रचार किया जा रहा था। इस दणा में यह प्रस्वाभाविक नहीं था, कि जब 
वीसवीं सदी के प्रारम्भिक वर्षों में पंजाब में स्वाधीतता के लिए संघर्ष का सूत्रपात होने 
लगा, तो अंग्रेजी सरकार आर्यसमाज को उसके लिए उत्तरदायी ठहराये। सरकारी 
अफसर यह समभने लगे कि सब आर्यसमाजी राजद्रोही हैं और उन्हें सेना एवं प्रशासन में 
कोई स्थान नहीं देना चाहिये। अनेक श्रायंसमाजियों को सरकारी सबविस और, सेना से 


*.. पृथक्‌ कर दिया गया, और वहुतों को ग्रिरफ्तार कर उन पर राजद्रोह के मुकदमें चलाये 


गये । अक्तूबर, १६०८ में पटियाला में ८४ आये सभासदों को गिरफ्तार कर लिया गया, 
और उनके विरुद्ध राजद्रोह का मुकदमा दायर कर दिया गया। आर्येसमाज के श्रन्यतम 
नेता लाला लाजपतराय को भी सरकार ने गिरफ्तार कर लिया था । ऐसे समय महात्मा 
मुंशीराम ते सरकार के प्रकोप से श्रायंसमाज और श्ञार्य सभासदों की रक्षा करने के लिए 
अनुपम कत्‌ लव प्रदर्शित किया। न केवल सद्धमें श्रचारक में ही, अपितु, पंजाब के प्रमुख 
अंग्रेजी समाचारपत्रों में भी उन्होंने झ्रायंसमाज के पक्ष में अ्रमेक लेख लिखे, और 
पटियाला के आर्य अभियुक्तों के मुकदमें की पैरवी के लिए उन्होंने आर्य रक्षा समिति का 
संगठन किया। लाला रोशनलाल और दीवान वदरीदास सदृश प्रसिद्ध वकीलों के साथ बह 
भी पटियाला के कोर्ट में अभियुक्तों की ओर से पेश हुए। राजनीति के साथ आर्यसमाज 
का कया सम्बन्ध था, और इस समय झायंसमाज पर राजद्रोह के जो आरोप लगाये जा रहे 
थे उनमें कितनी सचाई थी, इन विषयों पर इस इतिहास के छठे भाग में विशद रूप से 
प्रकाश डाला जाएगा। यहाँ इन वातों का उल्लेख केवल इस कारण किया गया है, वयोकि 
गुरुकुल काँगड़ी भी इस समय सरकार के सन्देह व तिरछी नजर से नहीं वचा रह सका 
था। गुरुकुल भ्रायँसमाज की प्रमुख शिक्षण-संस्था थी और उसका संचालन पंजाब आये 
प्रतिनिधि सभा के हाथों में था। इस दशा में यह स्वाभाविक था कि सरकार का ध्यान 
गुरुकुल की श्रोर जाए और उसे सन्देह होने लगे कि यह संस्था भी राजद्रोहियों का अड्डा 
है। सरकारी भ्रफसरों की दृष्टि में शुरुकुल काँगड़ी एक रहस्य था। सघन और दुर्गंम 
जंगल के बीच एकान्त प्रदेश में एक ऐसी शिक्षण-संस्था स्थापित थी, जिसमें एक भी 
श्रध्यापक अंग्रेज नहीं था, जिसमें शिक्षा का माध्यम प्रंग्रेजी न होकर हिन्दी भाषा थी, 
जिसकी अपनी पाठ्यपुस्तकें थीं, जिसकी अपनी स्वतस्त्र पाठविधि थी, जिस द्वारा अपनी 
पृथक्‌ डिग्रियाँ दी जाती थीं, जिसका सरकार से कोई भी सम्बन्ध नहीं था; और जो 
अपने खर्च के लिए सरकार से कोई भी सहायता प्राप्त न कर पूर्णतया जनता पर निर्भर 
थी । सरकार के लिए यह सम्भव नहीं था कि वह इस संस्था की उपेक्षा कर सके । उसके 
अफसर गुरुकुल पर निगाह रखने लंगे, भौर उसके गुप्तचर गुरुकुल का भेद लेने का प्रयत्न 
करने लगे | वीसवीं सदी के प्रथम दशक में अनेक गुप्त सरकारी रिपोट गुरुकुल के सम्बन्ध 
में तैयार की गईं, जिनमें इस संस्था को “अनन्त भयंकर और रहस्यमय खतरे का स्नोत' 
(सोर्स प्रॉफ्‌ इनफिनिट टेरिवल एण्ड अननोन डेन्जर) बताया गया। ऐसी रिपोर्टों के कुछ 
अंश यहाँ उद्धृत करना उपयोगी होगा -- 

“पंजाब की पुलिस की रिपोर्टो में यह दर्ज है कि सन्‌ १८६६ में .जब लाला 
मूंशीराम अमृतसर के पण्डित रामभजदत्त के साथ गुजरात, सियालकोट भर गुजरांवाला 
का दौरा करते हुए घनसंग्रह कर रहे थे, तब उन्होंने सरकार की निन्‍दा शरारत से भरे 
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हुए शब्दों में अन्य बातों के साथ यह कहते हुए की थी कि सिपाही कितने मूर्ख हैं जो 
सतरह-भठारह रुपयों पर भरती होकर अ्रपना सिर कटवाते हैं। गुरुकुल में शिक्षित होने 
के बाद ऐंसा करने वाले आदमी सरकार को नहीं मिलेंगे। | 

४विचारणीय विषय है कि गुरुकुल से निकले हुए इन संन्‍्यासियों का राजनीति के 
साथ क्या सम्बन्ध रहेगा ? इस सम्बन्ध में महाशय रामदेव की लिखी हुई ग्रुरुकुल की एक 
रिपोर्ट की भूसिका वड़ी रोचक है। उसके अन्त में लिखा है कि गुझुकुल में दी जाने वाली 
शिक्षा सर्वाश में राष्ट्रीय है। आर्य समाजियों का ाइवल' सत्यार्थ प्रकाश है, जो देशभक्ति 
के भावों से ओतप्रोत है। गुरुकुल में इतिहास इस प्रकार पढ़ाया जाता है, जिससे ब्रह्म- 
चारियों में देशभक्ति की भावना उद्दीप्त हो । उनमें उपदेश श्र उदाहरण दोनों से देश 
के लिए उत्कट प्रेम पैदा किया जाता है। इसमें कुछ भी सन्देह नहीं कि गुरुकुल में य॒त्न- 
पूर्वक ऐसे राजनीतिक संन्‍्यासियों का जाल तैयार किया जा रहा है, जिसका मिशन 
सरकार के श्रस्तित्व के लिए भयानक संकठ पदा कर देगा। 

“गुरुकुल की दीवारों पर ऐसे चित्र लगे हुए हैं, जिनमें अ्रंग्रेजी राज से पहले की 
भारत की ग्रवस्था और श्रंग्रेजों के कलकत्ता आने की अ्रवस्था दिखायी गईं है। लखनऊ 
के सन्‌ १८५७ के राज-विद्रोह के चित्र भी लगाये गये हैं। विजनौर के डिस्ट्रिक्ट मजि- 
स्ट्रेट मिस्टर एफ० फोर्ड ने जान थ्रॉफ्‌ झा का भी वह वड़ा चित्र गुरुकुल में लगा हुआ 
देखा था, जिसमें वह अंग्रेजों के विरुद्ध सेना का संचालन कर रही हैं। 

“इस पद्धति (गुरुकुल शिक्षा प्रणाली) से जो युवक तैयार होंगे, वे सरकार के 
लिए अत्यन्त भयानक्त होंगे। उनमें वह शवित होगी, जो इस समय के आयंसमाजी 
उपदेशक्रों में नहीं है। उनमें पैदा हुआ व्यक्तिगत दृढ़ विश्वास भौर अपने सिद्धान्त के लिए 
कष्ट सहन करने की भावना, अपितु समय आने पर प्राणों तक को न्यौछावर कर देना, 
साधारण जनता पर बहुत प्रभाव डालेगा । इससे उत्को भ्रनायास ही ऐसे भ्रनरगिनत साथी 
मिल जाएँगे, जो उनके मार्ग का भ्रवलम्बन करेंगे श्र उनसे भी अधिक उत्साह से काम 
करेंगे। यह याद रखना चाहिये कि उनका उद्देश्य सारे भारत में एक ऐसे जाति-घर्म की 
स्थापना करना होगा, जिससे सारे हिन्दू एक. भ्रातृभाव की शटंखला में बंध जाएँगे। वे सब 
दयानन्द के सत्यार्थप्रकाश के ग्यारहवें समुल्लास की इस आज्ञा का पालन करेंगे कि “श्रद्धा 
और प्रेम से अपने तन, मन, घन --सर्वस्व को देशहित के लिए अपेंण कर दो' ।” 

वीसवीं सदी के प्रथम दशक में सरकार गुरुकुल काँगड़ी को किस दृष्टि से देख 
रही थी, यह ऊपर दिये गये उद्धरणों से स्पष्ट है। यह सही है कि गुरुकुल.की शिक्षा से 
विद्यार्थियों में स्वदेश प्रेम और राष्ट्रीय स्वाधीनता की भावनाएँ उत्पन्न होती थीं झौर 
वे चर्म तथा देश की सेवा के लिए प्रेरणा प्राप्त करते थे। पर यह कहना समुचित नहीं 
होगा, कि गुरुकुल राजद्रोह का अड्डा था और वहाँ के निवासी सरकार के विरुद्ध षड्यन्त्र 
करने में तत्पर थे। गुरुकुल के सम्बन्ध में अपने रुख को सही करने में उन अनेक अंग्रेज व 
पाश्चात्य यात्रियों के लेखों से सरकार को बहुत सहायता मिली, जो सन्‌ १६१० के लगभग 
गुरुकुल शिक्षा प्रणाली से आ्ाकृष्ट होकर उसके मूर्तरूप का स्वयं अवलोकन करने के लिए 
काँगड़ी आने लो थे । गुरुकुल के इन पाश्चात्य दर्शकों में मि० सी० एफ० एण्ड ज सबसे 
प्रधान थे । वह सन्‌ १६०४ में भारत भ्ाये थे, गौर दिल्ली के सेण्ट स्टीफन्स कॉलिज में 
उन्होंने अध्यापन का कार्य शुरू किया था । १६१२ में उनका महात्मा मूंशीराम से परिचय 
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हुआ था, और जनवरी, १६१३ में वह ग्ुरुकुल आये थे। गुरुकुल के सम्बन्ध में उन्होंने 
मॉडर्न रिव्यू (कलकत्ता) में एक लेख लिखा था, जिसकी कुछ पंवितियाँ निम्नलिखित थीं 
--“जिस भारत को मैं जानता था, जिस भारत से मैं प्रेम करता था, जो भारत मेरे 
स्वप्नों में था, वह मुझे यहाँ देखते को मिला। मैंने अपने सम्मुख उस मातृभूमि को देखा, 
जो न शोकातुर थी और न श्रान्त व क्लान्त, जिसमें अनन्त अनश्वर यौवन थ।, जो वसच्त 
के समान ताजा व नवयौवना थी । यहाँ गुरुकुल में यह नव भारत विद्यमान था।* मि० 
एण्ड ज॑ गुरुकुल से इतने अ्रधिक प्रभावित हुए थे, कि अपने मित्र मि० पियर्संन के साथ कई 
सप्ताह उन्होंने गुरुकुल में निवास किया था। महात्मा मुंशीराम के वह घनिष्ट मित्र बन 
गये थे, और उनमें सौहादंपूर्ण पत्र-व्यवहार होता रहता था। पाश्चात्य दर्शकों ने ग्ुरुकुल 
को देखकर व कुछ समय वहाँ विताकर उसके विषय में जो लेख लिखे, उनमें इस संस्था की 
भूरि-भूरि प्रशंसा की गई थी, और यह वताया गया था कि इसकी स्थापना भारतीय घर्मं 
एवं संस्कृति के सर्वोत्कृष्ट तत्त्वों व आदश्शों के वातावरण में शिक्षा प्रदान करने के लिए 
की गईं है। इसके सम्मुख कोई राजनीतिक उद्देश्य नहीं है। सरकार पर भी इन लेखों का 
प्रभाव पड़ा, और बह गुरुकुल के विषय में श्रधिक गम्भी रता से सचाई का पता करने को 
प्रवृत्त हुई। मि० एण्ड ज भारत के तत्कालीन वायसराय लॉर्ड हाडिन्ज तथा संयुक्त 
प्रान्त (उत्तरप्रदेश) के लेफ्टिनेण्ट गवर्नेर सर जेम्स मेस्टन से भली-भाँति परिचित थे, 
और उनमें घनिष्ट सम्बन्ध विद्यमान था | मि० एण्ड ज की सम्मति से वे बहुत प्रभावित 
हुए । 

गुरुकुल के विषय में सरकार के रुख का सही ढंग से निर्धारण करने के लिए सर 
जेम्त मेस्टन ६ मार्च, १६१३ को ग्रुरुकुल श्राए। उनका उत्साहपूर्वक स्वागत किया गया, 
श्रौर एक अभिनन्दनपन्न भी उनकी सेवा में प्रस्तुत किया गया | उसका उत्तर देते हुए सर 
मेस्टन ने कहा --“न केवल संयुक्त प्रान्त में ही, अपितु सम्पूर्ण भारत में शिक्षा के क्षेत्र 
में जो परीक्षण किये गये हैँ, गुरुकुल उनमें सबसे झधिक मौलिक व महत्त्वपूर्ण है। 
राजनीति के साथ गुरुकुल के सम्बन्ध की चर्चा करते हुए उन्होंने कहा--“मैं उस समुदाय 
(कम्यूनिटी) से मिलना चाहता था, जिसे सरकारी रिपोर्टों में ग्रनल्त, भयंकर और अज्ञात 
खतरे का स्रोत कहा जाता है । उसका सबसे उत्तम उत्तर मेरा यहाँ झ्राना ही है । सर्वा- 
धिक आश्चयं पूर्ण, दिलचस्प एवं भावोत्तेजक संस्थाओं में से एक का अवलोकन कर मुझे 
अत्यधिक लाभ हुआ है ।*“'इस संस्था में जहाँ राजतीति है ही नहीं, मैं राजनीतिक पहलू 
पर कुछ नहीं कहूँगा । सर जेम्स मेस्टन' १६ फरवरी, १६१४ को दुवारा गुरुकुल आए। 
गुरुकुल का पुनः अवलोकन कर वह इतने प्रभावित हुए कि उन्होंने वहाँ के कार्यकर्ताओं के 
त्याग तथा सेवा की भावना, प्रबन्ध तथा शिक्षा की व्यवस्था और ब्रह्मचारियों के स्वास्थ्य 
की मुक्तकण्ठ से प्रशंसा! करते हुए यह कहा --“एक आदशे विश्वविद्यालय की मे री कल्पना 
गुरुकुल में मू्तरूप लिये हुए है।” सर जेम्स मेस्टन के पहली बार गुरुकुल आने के पश्चात्‌ 
संयुक्त प्रान्त की विधान परिषद्‌ में रायवहादुर बाबू गंगाप्रसाद ने लेफ्टिनेण्ट गवर्ने र महोदय 
की गुरुकुल यात्रा की चर्चा करते हुए कहा था --“मैं श्रीमान्‌ को उस राजनीतिज्ञतापूर्ण 
भर साहसिक कार्य के लिए बधाई देना चाहता हूँ, जो आपने उन देशभक्‍त शिक्षकों को 
दर्शन देकर किया है जो महात्मा मृंशीराम के नेतृत्व तथा संरक्षकता में राष्ट्रीय ढंग पर 
शिक्षा के क्षेत्र में अलौंकिक परीक्षण कर रहे हैं भौर जिन्होंने पश्चिम की भ्रच्छाइयों को 
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पूर्वी आदंशों के साथ मिला कर एक कर दिया है। मैं श्रीमानों के गुरुकुल पधारने को 
इसलिए साहसपूर्ण कार्य कहता हूँ, क्योंकि मुझे मालूम है कि इस प्रान्त के भ्रधिकतर अकसर 
भूठी और स्वार्थपूर्ण रिपोर्टो के आधार पर आपके हृदय में यह सन्देह पैदा कर रहे थेकि 
गुरुकुल भारत के शान्‍्त विकास में विध्त पैदा करने वाले लोगों को उत्पच्त करने में 
लगा हुआ है। आपके गरुरुकुल पधारने श्रौर वहाँ की गई घोषणा से आशा है कि ऐसे 
लोगों के विचार गुरुकुल के सम्बन्ध में वदल जाएँगे । आपने उन लोगों को सचमुच 
प्रोत्साहन दिया है, जो जनता की नैतिक और आध्यात्मिक उन्नति में लगे हुए हैं। इससे 
वे लोग गवर्नमेण्ट के अधिक समीप आ जाएँगे, जिनके हृदय अपनी मातृ भूमि को फिर से 
पुरातन गौरव प्राप्त किया हुआ देखने को उताबले हो रहे हैं। 

सर जेम्स मेस्टन की गुरुकुल यात्राओं के कारण सरकारी क्षेत्रों में गुरुकुल को 
चर्चा बढ़ गई थी, और देश-विदेश के विद्वान्‌ एवं शिक्षाशास्त्री भी इस निराले ढंग की 
शिक्षण-संस्था के प्रति आ्राकृष्ठ होने लगे ये । ब्रिटेन से जो प्रमुख व्यक्ति इस काल में गुरुकुल 
आए, उसमें ब्रिटेन के ट्रेड यूनियन आन्दोलन के नेता मि० सिडनी बँब तथा ब्रिटिश लेबर 
पार्टी के नेता (जो बाद में ग्रेट ब्रिटेन के प्रघानमन्त्री भी बने) मि० रामजे मैकडॉनल्ड के 
नाम उल्लेखनीय हैं। इंग्लैणए्ड लौटकर मि० मैकडॉनल्ड ने 'डेली क्रानिकल ' में अपनी भारत- 
यात्रा के सम्बन्ध में जो लेख लिखा था, उसके कुछ अ्रंश इस प्रकार थे --“भा रत में राज- 
द्रोह के सम्बन्ध में जिन्होंने कुछ थोड़ा भी पढ़ा है, उन्होंने गुरुकुल नाम भ्रवश्य सुना होगा, 
जहाँ कि आरायंसमाजियों के बालक शिक्षा ग्रहण करते हैं। भ्रायों की भावना शौर सिद्धान्तों 
का यह अत्यन्त उत्कृष्ट मू्तरूप है। इस उन्‍नतिशील धा्िक संस्था, झ्रायंसमाज, के 
सम्बन्ध में.जितने भी सन्देह किये जाते हैं, वे सव इस गुरुकुल पर लाद दिये. गये हैं । 
इसीलिए सरकार की इस पर टेढ़ी नजर है। पुलिस अ्रफसरों ने इसके सम्बन्ध में गुप्त 
रिपोर्ट की हैं, और अ्रधिकांश एंग्लो-इण्डियन' लोगों ने इसकी निन्‍दा की है “सरकारी 
लोगों के लिए गुरुकुल एक पहेली है। श्रध्यापकों में एक भी भ्रंग्रेज नहीं है। अंग्रेजी साहित्य 
की पढ़ाई और उच्च शिक्षा के लिए पंजाब यूनिवर्सिटी द्वारा नियुक्त पुस्तकें भी यहाँ काम 
में नहीं लायी जातीं | सरकारी यूनिवर्सिटी की परीक्षाश्रों के लिए यहाँ से किसी भी 
विद्यार्थी को नहीं भेजा जाता और विद्यार्थियों को अपनी ही डिग्रियाँ दी जाती हैं। सचमुच 
यह सरकार की अवज्ञा है। घवराये हुए सरकारी भ्रधिकारी के मुँह से इसके लिए पहली 
बात यही निकलेगी कि यह स्पष्ट राजद्रोह है। परन्तु गुरुकुल के विषय में यह श्रच्तिम राय 
नहीं हो सकती | सन्‌ १८३४ के प्रसिद्ध लेख में भारत की शिक्षा के सम्बन्ध में मेकॉले दवा रा 
विचार प्रकट करने के वाद भारत के शिक्षा के क्षेत्र में यह पहला ही प्रशस्त प्रयत्न किया . 
गया है। उस लेख के परिणामों से प्रायः सभी भारतवासी असत्तुष्ट हैं। किन्तु जहाँ तक 
मुझे मालूम है, गुरुकुल के संस्थापकों के सिवा किसी और ने उस असन्‍्तोष को काये में 
परिणत करते हुए शिक्षा के क्षेत्र में नया परीक्षण नहीं किया है ।*“मैं स्वप्त में किसी को 
'यह कहते हुए सुन रहा हूँ कि हम केवल यह चाहते हैं कि शान्ति से हमें .इश्वर का भजन 
करने दो । क्या यही राजद्रोह है ? ” 

२० जून, १६१४ को इंग्लेण्ड के प्रसिद्ध पन्न “न्यू स्टेट्समैन' में आरयंसमाज के 
सम्बन्ध में एक लेख प्रकाशित हुआ था । उसमें गुरुकुल के विषय में लिखी गई निम्नलिखित 
पंक्तियाँ ध्यान: देने योग्य हैं-- “भारतीय दृष्टि से इस संस्था की सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण 


स्त्रौशिक्षा के लिए आर्यसमाज के कार्यकलाप की पृष्ठभूमि २३१ 


दूसरे प्रकार की संस्थायें पुत्री पाठशालाएँ शोर कन्या विद्यालय थे। ये राज्य 
सरकारों के शिक्षा विभाग द्वारा स्वीकृत पाठ-विधि के अनुसार कन्याओं की शिक्षा की 
व्यवस्था करते ये | सरकार द्वारा वनाये गये सभी विधि-विधानों का पालन करते थे, और 
सरकार से अ्रपनी संस्थाश्रों के लिए यथासम्भव अधिक-से-अ्धिक अनुदान प्राप्त करने का 
प्रयास करते थे। इनके पाठ्यक्रम की एक विशेषता यह थी कि इनमें कन्याओं को आर्य 
संस्कृति और सभ्यता का ज्ञान धर्मशिक्षा के एक पृथक्‌ विषय के रूप में दिलाया जाता 
था | इसमें वेद, गीता, उपनिषद्‌, दर्शन और सत्याथंप्रकाश पढ़ाये जाते थे, तथा झआाये- 
: समाज से सम्बद्ध घर्मेशिक्षा विषय की शिक्षा दी जाती थी। यह विषय सब छात्राश्रों को 
अनिवार्य रूप से पढ़ना होता था। इनके छात्रावासों में नियमित रूप से संध्या-हवन की 
व्यवस्था थी । कन्या गुरुकुलों की तुलना में पुत्री पाठशालाओं की संख्या वहुत थी, क्योंकि 
इनका चलाना बहुत आसान था। सरकारी अनुदान मिलने के कारण इनके संचालन में 
कोई विशेष आर्थिक समस्या नहीं थी और सरकारी स्कूलों में प्रचलित विषय पढ़ाने के 
कारण अध्यापिकायें प्राप्त करने में कोई कठिनाई नहीं थी, जबकि कन्या गुरुकुलों में 
व्याकरण, वेद आदि पढ़ाने वाली, आर्यसमाजी विचारधारा को रखने वाली महिला 
अ्रध्यापिकाशों को प्राप्त करना एक बड़ी जटिल समस्या थी | कन्या पाठशालारयें उत्तर 
भारत के अ्रनेक. प्रदेशों में आरयंसमाज का अनिवाये अंग वन गयीं, क्योंकि आायंसमाज 
के लिए बनाये गये भवनों का उपयोग तो केवल समाज के सत्संग के लिए सप्ताह में एक 
वार--रविवार को अभ्रवकाश के दिन होता था । किन्तु पुत्री पाठशाला के लिए सप्ताह के 
शेष दिनों में इसके भवनों का उपयोग सुविधापूर्वक किया जा सकता था। उत्तरप्रदेश और 
पंजाब के अधिकांश शहरों में प्रायः हर झायंसमाज के साथ पुत्नी पाठशाला स्थापित की 
जाने लगी। 
स्त्नीशिक्षण-संस्थाओं का विकास -- भार्य समाज के इतिहास में स्त्नीशिक्षण-संस्थाओं 
का विकास तीन बड़े युगों में बाँठा जा सकता है---( १) कन्या महाविद्यालय युग (१८६० 
से १६२२)--कन्या महाविद्यालय अपने ढंग की एक भनूठी और भ्रनोखी संस्था थी। इसने 
आयंसमाज में स्त्रीशिक्षा के कार्य का श्रीगणेश- किया और प्रवल विघ्न-वाघाओं के होते 
हुए भी इसे इतनी सफलता से सम्पन्‍त किया कि यह अपने समय की आदर्श भ्ननुकरणीय 
संस्था बन गयी भर इसके नमूने पर अनेक आयंसमाजों ने अपने यहाँ कन्या महाविद्यालय 
शुरू किये। (२) दूसरा युग कन्या गुरुकुलों का है। यह १६२३ में कन्या गुरुकुल, देहरादून 
की स्थापना से शुरू होता है। इसके वाद उत्तरप्रदेश, ग्रुजरात आदि विभिन्‍न प्रान्तों में 
कन्या गुरुकुलों की स्थापना हुईं । (३) तीसरा युग १६५६ से दिल्ली में नरेला कन्या गुरुकुल 
की स्थापना के साथ शुरू हुआ। यह कन्या गुरुकुलों की आर्ष-पद्धति के विकास का युग 
है। इस भाष॑-पद्धति के जन्मदाता स्वामी ब्रतानन्द और आचार्य भगवानदेव थे । इनका 
यह विश्वास था कि देहरादून आदि के कन्या गुरुकुलों में महषि की सत्याथंप्रकाश में 
वर्णित पाठविधि का पूरा अनुसरण नहीं होता है। कन्याओरों को मह॒षि द्वारा प्रतिपादित 
पाठविधि के अनुसार वेद-वेदांगों का सम्पूर्ण ज्ञान कराया जाना चाहिये। 
्श अगले अध्यायों में कालक्रम से कन्या महाविद्यालय, जालन्धर का और उसके बाद 
विभिन्‍न प्रान्तों के झाये कन्या गुरुकुलों का संक्षिप्त परिचय प्रस्तुत किया जायगा। प्रसिद्ध 
अमरीकी दार्शनिक इमसन कहा करता था, “संस्थाएँ व्यक्तियों की लम्बी छाया मात्र - 
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होती हैं।” आ्रा्य स्त्रीशिक्षण-संस्थाम्रों के लिए यह यृक्ति सर्वाण में सत्य प्रतीत होती है। 
कन्या महाविद्यालय, जालन्धर उसके संस्थापक लाला देवराज के, कन्या गुरुकुल, देहरादून 
आचार्य रामदेव तथा श्राचार्या विद्यावती के, बड़ौदा कन्या महाविद्यालय पण्डित आननन्‍्द- 
प्रिय के प्रभावशाली व्यक्तित्व और कृतित्व का परिणाम हैं। अतः इन संस्थाओं का परिचय 
देते हुए इनके प्रमुख प्रवत्तंकों तथा संस्थापकों की विचारधारा और व्यक्तित्व का भी 


संक्षिप्त विश्लेषण प्रस्तुत किया जायगा । 


भव 


सातवाँ अ्रध्याय 


नया महाविद्यालय जालन्घर 


(१) कन्या महाविद्यालय के संस्थापक लाला देवराज 
श्रारयंसमाज द्वारा स्त्रीशिक्षा के लिए स्थापित की जाने वाली पहली संस्था कन्या 
महाविद्यालय थी ! यह कई दशाव्दियों तक विभिन्‍न आर्यंस्तमाजों द्वारा खोली जाने वाली 
कन्या पाठशालाओों और महाविद्यालयों का मार्गदर्शक ज्योतिस्तम्भ वना रहा। अपनी 
भ्रनेक विशेषताओं के कारण यह अपने युग की एक अ्रतीव महत्त्वपूर्ण राष्ट्रीय शिक्षा- 
संस्था थी और ऐसी अन्य शिक्षा-संस्थाओं के लिए आदर्श समझी जाती थी । महात्मा 
गांधी ने १३ नवम्बर, १९२० को अहमदाबाद में गुजरात विद्यापीठ के उद्घाटन के समय 
अपने भाषण में कहा था, “गुजरात नेशनल कॉलिज राष्ट्रीय विश्वविद्यालय का पहला 
कॉलिज हैं। यह सब कन्या महाविद्यालय जालन्धर और गुरुकुल काँगड़ी के उदाहरण 
सामने रखकर किया जा रहा है। 
इस संस्था के संस्थापक लाला देवराज अपने को स्त्रीशिक्षा का कोलम्बस कहा 
करते थे, क्योंकि जिस प्रकार कोलम्बस ने नयी दुनिया का पता लगाया था, उसी प्रकार 
उन्होंने कन्या महाविद्यालय जालन्धर द्वारा स्त्रीशिक्षा की, आर इसके माध्यम से नारी 
शक्ति के जागरण की, नयी क्रान्तिकारी खोज की थी। यह महाविद्यालय अपनी अनेक 
विलक्षण विशेषताओं के कारण सदा स्मरण किया जायेगा । इसने कन्याओं की शिक्षा के 
लिए हिन्दी में पहली वार प्राथमिक श्रेणियों के लिए उपयुक्त पुस्तकें तैयार कीं । कन्याओं 
में शिक्षा प्रसार के साथ-साथ समाज सुधार और राष्ट्रीय स्वतन्नता के लिए संघ करने 
की भावना उत्पन्न की। वर्तमान भारत में, विशेष रूप से पंजाब के शैक्षणिक, सामाजिक, 
धामिक और राष्ट्रीय क्षेत्रों में यहाँ से शिक्षा' प्राप्त करने वाली स्‍्नातिकाओं ने बड़ा 
महत्त्वपूर्ण कार्य किया ! इस संस्था का पारिवारिक, राष्ट्रीय, सुधार्वादी वातावरण 
उस समय के सभी नेताओं द्वारा सराहा जाता था। यह महाविद्यालय उत्तर भारत में 
लड़कियों के लिए उस समय पहला छात्रावास बनाने वाली संस्था थी, जबकि सरकार इसे 
असम्भव समभती थी। उन दिनों स्त्रीशिक्षा का कार्य ऊसर की खेती समझा जाता था। 
इस संस्था की सबसे बड़ी विशेषता यह है कि इसने इस अ्रसस्भव समझी जाने वाली 
स्त्रीशिक्षा को सम्भव बनाया । 
स्थापना का कारण-- कन्या महाविद्यालय की स्थापना किन कारणों से प्रेरित 
होकर की गयी, यह वात महात्मा मुंशीराम की डायरी में भरकित २६ जनवरी, १55:5... 
के निम्नलिखित अ्वतरण से स्पष्ट हो जाती है--“कचहूरी से लौटकर जब भुन्दर गया . 


तो वेदकुमारी (महात्माजी की कन्या) दौड़ी हुई भायी और जो भजन पाठशाला से सीख 


| 
॥ 
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र्रे४ ह ग्रायसमाज का इतिहास 


_कर भाई थी, सुनाने का झाई थी, सना व 


एक बार ईसा ईसा बोल 
तेरा' क्या लगेगा मोल ? 
ईसा मेरा राम रमेया 
ईसा मेरा इझृष्ण कन्हेया। 

"मैं बहुत चौकन्ना हुआ । पूछने पर पता लगा कि आर्य जाति की पुत्रियों को वेसे 
गीतों के साथ-साथ अपने शास्त्रों की निच्दा करना भी सिखाया जाता है। निश्चय किया 
कि अपनी पुत्री पाठशाला अ्रवश्य खोलनी चाहिये ।” 

यह छोटी-सी घटना कन्या महाविद्यालय जालन्धर की स्थापना का कारण बनी | 
श्री मुंशीराम ने इस विषय पर जब अपने अल्य मित्रों तथा सहयोगियों से वात की तो 
उन्हें पता चला कि अन्य आरयंपुरुषों को भी ऐसी ही शिकायत थी। इसे दूर करने झौर 

हिन्दुझों की वयी पीढ़ी को ईसाइयत के रंग में रेगने के प्रयास को विफल करते,तथा 
कन्याशथों को अपने धर्म व वेदिक संस्कृति की शिक्षा देने की दृष्टि से जालन्धर में एक 
आये कन्या महाविद्यालय स्थापित करने का निर्णय.जालन्धर झार्यसमाज ने किया । 
महात्मा मुंशी राम तथा लाला देवराज जालन्धर आयसमाज के प्रधान और मन्त्र 
थे। वे इस कार्य को सफल बताने का प्रयास करने लगे। दोनों का यह स्वभाव था कि 
वे जिस विचार को सोचते थे, उसे तुरन्त कार्यरूप में परिणत करने के लिए कटिबद्ध हो 
जाते थे और भीषण-से-भीषण विध्न-बाधाओं के वावजूद उसे पूरा करके छोड़ते थे । 
महात्मा मुंशी राम तो कुछ समय बाद बालकों की शिक्ष। के लिए स्थापित किये जाने वाले 
_एरूजुल काँगड़ी के स्वप्न को साकार करने में संलग्न हो गये, किन्तु लाला देवराज ने 
अपना सारा जीवन कन्याओों की शिक्षा में लगा द्या.। कन्या महाविद्यालय की स्थापना 
और विकास के लिए श्रपना तत-मन-घन समपित कर दिया। यदि वह इसके लिए अ्रनथक 
उद्योग और अध्यवसाय न करते तो इसकी स्थापना नहीं हो सकती थी। यह उनके 
जीवन का एकमात्र अ्रनन्य कार्य था । उन्होंने इसे ऐसे स्वीक/र किया, जैसे कोई व्यक्ति 
नये धर्म को पूरे जोश के साथ स्वीकार करता है, श्रद्धालू भक्त की तरह एकनिष्ठ होकर 
उसका पालन करता है और कट्टरपत्थी घर्मान्धता के साथ उसका प्रचारकरता है । लाला 
देवराज के व्यक्तित्त्त का कन्या महाविद्यालय जालन्धर पर गहरा प्रभाव है। उसका 
इतिहास और स्वरूप समभने के लिए हमें पहले लालाजी के व्यक्तित्व का परिचय प्राप्त 
करना श्रावश्यक है । 

लाला देवराज का व्यक्तित्व --कन्या महाविद्यालय, जालन्धर लाला देवराज 
के त्याग, तपस्या, साधना, कल्पना, भावना, घुन, लगन, अ्रध्यवसाय और भगी रथ परिश्रम 
का परिणाम है। ज॑से 'गुरुकुल काँगड़ी अमर शहीद स्वामी श्रद्धानन्द ( काँगड़ी अमर शहीद स्वामी श्रद्धानन्द (महात्मा मुंशी राम) 


की कल्पना ओर साधना का मू्ते रूप है, पथ 24242 मन अन्क विश्वविद्यालय वनारस, महाम॒ना मदन- 
मोहन मालवीय की तपस्या की तीर्थभूमि है, शान्ति निकेतन कवीन्द्र रवीन्द्र के स्वप्न की 
साकार प्रतिमा है, उसी प्रकार कन्या महाविद्यालय जालन्धर लाला देवराज की निष्ठा विद्यालय जालन्धर लाला देवराज की निष्ठा 
और साधना की पुण्यस्थली है। ह 

लाला देवराज का जन्म जालन्धर के सुप्रतिष्ठित, सुप्रसिद्ध, सम्पन्न, समृद्ध, 


. कुलीन, जमींदार सोंधी परिवार में हुआ था । उनके पिता शालिगराम शहर के नामी 


क्या महाविद्यालय जालन्धर' ३२३४५ 


रईस भर साहुकार थे। सरकारी सम्मान की सूचक जेलदारी की पदवी उनके वंश में . 
प्रम्प्रागत रूप से चली भ्रा रही थी। लालाजी के पिता आरयंसमाजी झौर विद्याप्रेमी 
नहीं थे, किन्तु उन्हें श्रपने बच्चों को ऊँची-से-ऊंची शिक्षा दिलाने की आकांक्षा थी। 
उन्होंने अपने दो बड़े पुत्रों--लाला वालकराम और लाला भक्तराम को बेरिस्टरी की 
शिक्षा पाने के लिए लण्डन भेजा था । उनकी यह उत्कट इच्छा थी कि अपने बड़े भाइयों 
की भाँति लाला देवराज भी विदेश में शिक्षा प्राप्त करके कोई बड़ी डिग्री लाये आर 
अपने को सम्पन्त वनाकर परिवार के वैभव में वृद्धि करे । ह 

किन्तु देवराज वचपन से ही वीतराग प्रवृत्ति वाले तथा गुरनानक जैसे निर्मोही ये । 
उनका मन घर के कामकाज में तथा पैसा कमाने में नहीं, गपितु धामिक, सामाजिक और 
परोपकारी कार्यों में लगता था। सम्भवतः, इसकी घुट्टी उन्हें मपनी भ्रतीव घर्मेनिष्ठ माताजी 
से मिली थी | वचपन से ही आपके मन में समाज सुधार की उम्र भावना जागृत हो चुकी 
थी। आपने अपने घर में एक क्लव की स्थापना की । इसके सदस्य सर्वेश्नी भक्तराम, 
बालकराम तथा वहनोई लाला मुंशीराम थे। इसके अधिवेशनों में भाप बड़ी गम्भीरता 
से समाज सुधार सम्बन्धी विषयों की चर्चा किया करते थे, अपने वनाये घारमिक भजन 
गाया करते थे। इन भजनों को सुनकर इनकी मित्र-मण्डली के सदस्य इनका मजाक 
उड़ाते थे । क्लब का कमरा उनके हँसी के ठहाकों से गूंज उठता था, किन्तु साथियों का 
हँसी-मजाक झ्रापकों अपने ध्येय से विचलित नहीं कर सका। इस प्रसंग में यह उल्लेखनीय 
है फि यह मित्र-मण्डली ही जालन्धर में झ्रा्यंसमाज का श्रीगणेश करने वाली थी। 
१८४ तक इसके चार सदस्यों में सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण स्थान इस समाज के मल्त्री 
लाला देवराज का था । वही इसको शुरू करने वाले थे। उनके दोनों बड़े भाई बैरिस्टर 
बनकर विलायत से आ गये। उनमें श्री भकतराम चोटी के फौजदारी वकील तथा 
जालन्धर के वेताज वादशाह माने जाते थे। उनके वारे में यह प्रसिद्ध था कि वे अपनी 
कुशल पैरवी से किसी भी खूनी को फाँसी के तख्ते से वचा सकते थे । 

किन्तु लाला देवराज अपने भाइयों से स्वंथा भिन्न प्रकृति रखते थे। उनकी 
अभिरुचि घामिक विषयों में थी। वे पिता की नाराजंगी सहते हुए भी सांसारिक विषयों 
से सर्वेधा उदासीन रहते थे तथा धार्मिक एवं समाज सुधार के कार्यों में तललीन रहते थे । 
लाला मुंशीराम उन्हीं के प्रभाव से धारम्रिक विषयों की भोर झ्राकृष्ट हुए और अपने मद्यप 
मित्रों का साथ छोड़कर लाला देवराज के साथ आयंसमाज के कार्यों में बड़ी दिलचस्पी 
लेने लगे | लाला देवराज ने उन्हें जालन्धर आर्येसमाज का प्रधान बनाया । 

लाला देवराज के घामिक कार्य उनके पिता के लिए असह्य थे। उनके दो बड़े 
लड़के बिलायत में साहवों जैसा जीवन बिता रहे हों गौर उनका तीसरा पुत्र आरयंसमाज 
के पीछे दीवाना हो, इसे वे सहन नहीं कर सकते थे। उन्होंने अपने पुत्र को काफी 
समझाने-बुझाने की कोशिश की, लेकिन जब पिता की बात पुत्र को समझ न आयी और 
पिता बहुत गरम होने लगे तो वे पिता के भीषण रोष और असन्तोष से वचने के लिए 
एक रात को कुछ कपड़े और रुपये लेकर घर से निकल भागे। पिता ने बम्बई, कलकत्ता, 
करांची आदि सब झोर तार खटखटाये। बीस वर्ष की आयु का वह महत्त्वाकांक्षी युवक .. 
कलकत्ता के निकट डायमण्ड हार्बेर में तव पकड़ा गया जब वह वहाँ से अण्डमान द्वीप- 
समूह की ओर जाने की तैयारी में था। उसकी प्रवल अभिलाषा थी कि वह वहाँ जाकर ,' 


| 
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बस जाये और वहाँ के कैदियों में वैदिक धर्म का प्रचार करे। वह घर वापिस लौटने के 
लिए इसी शर्ते पर तैयार हुआ कि उसके कामों में घर वालों की श्रोर से कभी कोई भड़चन 
नहीं डाली जायेगी और उसे भ्रायंसमाज का कार्य करने की पूरी स्वतन्त्रता रहेगी । 
इसके बाद वह पूर्णरूप से श्रायंसमाज के कामों में जुट गये । उन्होंने श्रपने जीवन 
के लिए स्त्रीशिक्षा का कार्य चुन लिया । इस विषय में सबसे बड़ा प्रभाव उनकी माताजी 
का था। वह कहा करते थे--“मेरे हृदय में माताजी ने मातृपूजा या मातृवन्दना की 
भावना को जाग्रत किया है, और इसके लिए मैं सदेव उनका ऋणी हूँ।” उनके शब्दों में, 
“मुझे पूरा विश्वास है कि विश्व की प्रधान शक्ति मातृशक्ति ही हैं। देश को, समाज को 
स्वतन्त्र और सुखी बनाने में इसका ही पूरा हाथ होगा। इनकी सेवा समाज को सबसे 
बड़ी और सच्ची सेवा है । मुझे इसमें वहुत विश्वास है ।” वह झ्राजीवन मातृजाति के 
कल्याण के लिए लगे रहे भ्रौर इसी दृष्टि से उन्होंने अपनी सारी शवित कन्या महा- 
विद्यालय के माध्यम से नारी-जाति के जागरण में लगा दी। इसो समय पहले वताई गयी 
वेदकुमारी की घटना से उन्हें कन्या महाविद्यालय की स्थापना करने की प्रेरणा मिली । 


(२) कन्या महाविद्यालय स्थापित करने के पहले प्रया त 


लाला मुंशीराम और लाला देवराज के प्रयास से १८८६ में जालन्धर की श्रार्य॑- 
समाज ने एक कत्या पाठशाला स्थापित करने का प्रस्ताव पास किया और इसके लिए 
चार रुपये मासिक का व्यय भी मंजूर किया गया। किन्तु प्रस्ताव पास करना एक बात 
थी और उसे क्रियान्वित करना दूसरी वात । समाज ने रुपये की व्यवस्था कर दी थी, 
किन्तु कन्याओं को पढ़ाने वाली अध्यापिकाओों की तथा इसमें पढ़ने वाली छात्राश्रों की 
व्यवस्था करता अतीव दुस्साध्य कार्य था। उन दिनों पंजाब में स्न्नीशिक्षा का प्रचलन 
बिल्कुल नहीं था, इसलिए लड़कियों को पढ़ाने वाली अरध्यापिका प्राप्त न होने से १८८६ 
के प्रस्ताव पर उस वर्ष कोई भ्रमल नहीं हो सका और कन्या पाठशाला स्थापित करने 
का पहला प्रयास विफल हो गया। दूसरा प्रयास अ्रगले वर्ष पुन: किया गया । जालन्धर 
आर्येंसमाज ने १८८७ में कन्या पाठशाला खोलने का दूसरा प्रस्ताव पास किया । इसका 
काम शुरू करने की कोशिश की गयी, किन्तु अध्यापिकाओों तथा स्थान की दुलेभता 
तथा छात्राश्रों के श्रभाव आदि विभिन्‍त कठिनाइयों से कन्या पाठशाला की गाड़ी आगे 
नहीं बढ़ सकी । इस बीच में लाला देवराज को उनकी माता ने सहयोग देकर इस काम 
में पहल की । उन्होंने ईसाई पाठशाला में काम करने वालीं माई लाडो नाम की बहन 
को एक रुपया मासिक और खाना देकर अपने घर में छोटी-सी कन्या पाठशाला शुरू की। 
उन दिनों आ्रायंसमाज जालन्धर के बहुत-से कार्यक्रम--सत्संग श्रौर समाज सुधार की 
प्रवृत्ति याँ इसी प्रकार लाला देवराज की माता के सहयोग से उनके घर पर शुरू हुई थीं | 
इस प्रकार तीसरी वार कन्या पाठशाला घर पर खोलने का प्रयास किया गया, किन्तु यह 
भी सफल नहीं हो सका । लाला मुंशीराम ने १८८६ में स्त्रीशिक्षा की ओर जनता का 
ध्यान आक्ृष्ट करने के लिए सद्धम॑ प्रचारक के दूसरे अ्रंक से “अधूरा इन्साफ' नामक एक 
लेखमालां लिखनी शुरू की | इसमें नर-नारियों के समानाधिकार के आ्राधार पर स्त्रीशिक्षा 
“व समर्थंत किया गया था। इससे जनता में स्त्रीशिक्षा के प्रति कुछ दिलचस्पी 
बढ़ने लगी । 


कन्या महाविद्यालय जालन्बर " र्२७ 


१८९० में कन्या पाठशाला खोलने का प्रयास श्रधिक उत्साह से किया गया । इसके 
लिए एक छोटा-सा कम रा किराये पर लेकर झ्राठ छात्राओं के साथ इसका शुभारम्भ हुआ । 
दस रुपये का मासिक व्यय स्वीकृत किया गया । पण्डित श्रीपति नामक एक अ्रध्यापक को 
दो रुपये मासिक पर और एक अध्यापिका को चार रुपया मासिक पर रखा गया । इस 
वार का चौथा प्रयत्त सफल हुआ । उस समय कन्या पाठशाला की क्‍या स्थिति थी और 
उसके लिए किस प्रकार प्रयास किये जाते थे इस पर श्री सत्यदेव विद्यालंकारद्वारा लिखित 
लाला देवराज की जीवनी के निम्नलिखित भ्रवत रण से सुन्दर प्रकाश पड़ता है-- 

“एक बूढ़ा पण्डित पढ़ने के लिए भ्राने वाली लड़कियों की प्रतीक्षा. में... दिन..भ्रर 
पाठशाला में बैठा रहता था और उसका संस्थापक लड़कियों को-वहाँ भेजने के लिए उनके 
माता-पिता से बहस करता हुआ घर-घर घमा करता था। कभी-कभी मकान का 
किरायाऔर पण्डित का वेतन तक भूगताना कठिन हो जाता था माताजी ने पण्डित 
को अपने यहाँ रहने का स्थान दे दिया । इससे उसके वेतन के एक हिस्से का सवाल हल 
हो गया, किन्तु शिक्षार्थी लड़कियों के मिलने का सवाल हल नहीं हुआ | श्री देवराज 
मिठाई, खिलौने भ्रादि जेवों में भरकर बड़े सवेरे घर से निकल पड़ते थे और परिचित 
वन्धुओं की लड़कियों को लालच देकर विद्यालय में आने के लिए उत्साहित करते हुए 
वहुत-से घरों का चक्कर लगा आया करते थे । एक दिन जो लड़की झ्ाती, दूसरे दिन 
उसका कोई सम्बन्धी श्राता, उसे उठा ले ज़ाता.और श्री. द्वेवराज को दस-पाँच जली-कटी 
सुना जाता। शहर में निकलने पर अ्पशब्दों के साथ-साथ आप पर रोड़े-पत्थर भी 
वरसाये जाते थे। जिस समाज़-में लड़कियों की शिक्षा का भ्रर्थ उनको दुश्चरित्र बनाना 


के स्‍बचन के के आना 


ओर उनकी मर्यादा के सवंथा विपरीत समझा जाता हो, उसमें उनकी शिक्षा के परिश्रम 
को सफल वनाना लोहे के चने चवाने से भी अधिक क़ठोर और दुष्क्र कार्य-था ।* 
उपयुक्त कठिनाइयों के होते हुए भी चौथी वार का यह प्रयत्न लाला देवराज के 
दृढ़ संकल्प श्रौर अनथक उद्योग एवं उनकी माताजी के सहयोग से सफल हुआ | छात्राओं 
की संख्या बढ़ने लगी । १८९२ की जालन्धर आयसमाज की रिपोर्ट में लिखा है कि 
है: आ53० ५ कि 5.8 
पाठशाला में ५५ कन्याएं प्रविष्ट हो चुकी हैं और इस वात पर प्रसन्नता प्रकट की गयी 
है कि वहुत-सी कन्याओं ने आभूषण पहनना छोड़ दिया है। उस समय इस छोटी-सी 
पाठशाला को चलाते वाले व्यक्तियों की क्या महत्त्वाकांक्षा थी, वह इस रिपोर्ट के निम्न- 
लिखित शब्दों से स्पष्ट होती हैं 
* “क्या हम इसी पाठशाला से, जो प्राइमरी जमात तक शिक्षा देती है, सल्तुष्ट 
हैं ? नहों, हम इससे कहीं आगे बढ़ना चाहते हैं, क्योंकि हम जानते हैं कि दूसरी शिक्षा 
हमारे जीवन में आरयंत्व का संचार नहीं कर सकती है। इस बात को विचार कर आरये- 
समाज कन्या महाविद्यालय स्थापित करना चाहता है और करेगा भी। विरोध रूपी 


तूफान के रहते हुए भी हम स्त्रीशिक्षां की नौका को उस पार पहुँचायेंगे। 


सम्भवत: यह रिपोर्ट लाला देवराज द्वारा लिखी गयी थी । इसमें जिस तृफान 
का संकेत किया गया है, उसका कुछ परिचय देना उचित प्रतीत होता है। जिस समय 


१- सत्यदेव विद्यालंकार, लाला देवराज, मसूरी, १६३४, पृष्ठ ४३-४४ 
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श्श्८ आर्यसमाज का इतिहास 
जालन्धर में कत्या पाठशाला की स्थापना की गयी थी, उस समय पंजाव में स्त्रियों की 
स्थिति अत्यन्त शोचनीय थीं। मध्य काल से यहाँ कन्याएँ इतनी अशुभ, अ्रवांछनीय और बुरी 
समभी जाती थीं कि उन्हें पैदा होते ही मार दिया जाता था। बहेज की प्रथा के कारण 
कन्याओं के पिताओं को वर ढूँढ़ने, भर दहेज जुटाने तथा विवाह के समय की परेशानियों 
और अ्रपमातों का घूंठ पीना पड़ता था । उसकी अपेक्षा उस समय कन्याओं को पदा होते 
ही मारना अच्छा समभा जाने लगा। भरुरु गोविन्द्सिह ते मे ् अिकयना गोविन्दर्सिह ने अपनी रचनाश्रों में कुड़ीमारों 
(कन्या-वध करने वालों) की कड़ी निन्‍दा की थी। १९वीं सदी में पंजाव में खन्नी, बेदी, 
जाट, राजपूत, मोहियालों में इस कुप्रथा का प्रचार था। पंजाब पर पंग्रेजों का अधिकार 
होते ही सर जॉन लारेंस द्वारा सबसे पहले प्रसारित की गयी तीन आशज्ञाझ्रों में एक थी 
__“बेटी मत मारे | गांवों में क्षेटिश सरकार ने ऐसी पुलिस चौकियाँ स्थापित की थीं 
जहाँ लड़की के जन्म या मृत्यु की सूचना न देना एक अपराध मात्रा जाता था। कन्याएँ 
परिवार के लिए भार स्वरूप थीं, उनके लिए किसी प्रकार की शिक्षा न केवल निरथक, 
भ्रपितु घातक समभी जाती थी। अतः पंजाब में स्त्रीशिक्षा का कट्टर विरोध किया जाता 
“ज्षा किसेधियों की इस दशा का चित्रण करते हुए जालन्धर कन्या महाविद्यालय की 
पत्रिका जलविद्‌ सखा में १६३४ में ए में १६३४ में एक पुरानी छात्रा ने लिखा था-- 
गजब स्वीशिक्षा के प्रेमियों पर ईंटों और पत्थरों की वर्षा होती थी, जब लोग 
उन पर अनेक लाँछन लगाने में संकोच नहीं करते थे, जब कल्याओ्रों की शिक्षा को पाप 
समझा जाता था, जब किसी कन्या के हाथ में ग्रक्षरदीपिका (वर्णमाला सीखने की पहली 
पुस्तक) का होना इतना बड़ा भ्रपराध माना जाता था कि उसकी सगाई तक छूट सकती 
/ | थी, तब श्रद्धेय चाचाजी (लाला देवराज) ने कन्या महाविद्यालय की स्थापना करके 
बड़ी दूरदर्शिता का काम किया । १ ६०६ में जब मैं यहाँ पढ़ने के लिए आयी तो परिवार 
वालों ने जाति बहिष्कार का भय दिखाया था।* 
उस समय स्त्रीशिक्षा का प्रचार करने वाले बेवकूफ, जाहिल और भवकी समझे 
जाते ये । कन्या पाठशाला के प्रथम अध्यापक पण्डित श्रीपति के बारे में लाला देवराज ने 
उनकी जीवनी में यह सत्य ही लिखा है---“पण्डित श्रीपति ने कत्या-शिक्षा का कार्य तव 
आरम्भ किया था जब स्त्रीशिक्षा का नाम लेने वालों को मूखे, पागल, धर्मेताशक और 
देश को तवाह करने वाला कहा जाता था ।” 
स्त्रीशिक्षा के विरोधी वातावरण के कारण उस समय कत्या पाठशाला में 
लड़कियों को भरती करने के लिए वड़े प्रवल प्रयास करने पड़ते थे। कहा जाता है कि 
लाला देवराज अपनी जेबों में.क्रिशमिश, काजू , बादाम भादि मेवे भरकर लोगों के घरों. 
मे जाकर माँ-बाप को समझा-बुभाकर और कन्याओं को मेवे के.लालच् में स्कूल में लाया. 
करते ये। इस प्रसंग में यह भी उल्लेखनीय है कि लाला देवराज ने भ्रपनी घर्मपत्नी के 
लिए ११ कार्यों की जो सूची वनायी थी उसमें सवसे पहले और महत्त्व के दो कार्ये थे--जब 
_/क्षोई स्त्री मिले तो उससे कन्या को पाठशाला भेजने को कहो और कन्याश्रों के घर पर 
जा कर अपनी कन्याओं को पढ़ाने के लिए कहो । कई वार एसभी होता था कि पिता 
अपनी कन्या को स्कूल भेज देता था, किन्तु उसका दादा या ताऊ स्कूल में आकर लड़ें- .- 
ऋगड़ कर उस कत्या को घर वापिस ले जाता था. कई ऐसी घटनाएँ भी हुईं कि किसी 
कन्या की सगाई इसलिए दूंट गयी कि उसने कन्या'पाठशाला में पढ़ता शुरू कर दिया था । 


कन्या महाविद्यालय जालन्धर २३६९ 


कन्या विद्यालय के आरम्भिक वर्षोंमें .विपक्षियों के तीन्र विरोध के बावजूद 
लाला देवराज अपने स्त्रीशिक्षा के प्रसारकाये के पथ से तनिक भी विचलित नहीं हुए । 
उन्हें इस विरोध से नवीन प्रेरणा तथा उत्साह मिला। पाठशाला की आय को बढ़ाने के 
लिए उन्होंने रही फण्ड की योजना शुरू की। इसका यह आशय था कि लोग अपने घरों 
की रही इस संस्था को दे दिया करें जिसे वेचकर कुछ मासिक झ्ाय प्राप्त की जाय। 
लाहौर से प्रकाशित होने वाले अंग्रेजी देनिक पत्र ट्रिब्यून के १६ मार्च, १८९६२ के अंक में 
रही फण्ड के शुरू करने का समाचार छपा। ६ जुलाई के अंक में इसी पत्र में यह खबर 
छपी कि लाला देवराज ने इसे महाविद्यालय का रूप देने की योजना वन्तायी है। इस 
योजना को उस समय के सुप्रसिद्ध शिक्षा-शास्त्रियों, लोकनेताओ्रों और शिक्षित व्यक्तियों 
के पास उनकी सम्मति और सुझाव के लिए भेजा गया । प्रायः सभी लोगों ने इस योजना 
को समाज एवं देश के लिए हितकर समझा, इसे पसन्द किया और इस बारे में अपने 
सुझाव भेजे। इनके अनुसार इस योजना को अन्तिम रूप दिया गया और जनता के सम्मुख 
प्रस्तुत करके घन-संग्रह की श्रपील की गयी। इस योजता में कन्याओ्रों को बेदिक आदर्शों 
के अनुसार शिक्षा देने की व्यवस्था थी। लाला देवराज का विचार था कि उन्हें इस कार्य 
के लिए २४ हजार रुपयों की आवश्यकता होगी। इसके लिए उन्होंने आयंसमाजों के 
वार्षिक उत्सवों पर घन-संग्रह की योजना वनायी । हे 

उस समय तक आर्येंसमाज के वाषिक उत्सवों पर डी० ए० वी० कॉलिज चलाने 
के लिए दान देने की अपील की जाती थी। भ्रक्तूवर, १८९३ में पहली वार अमृतसर 
झारयंसमाज के जलसे पर डी० ए० वी० कॉलिज के लिए घन-संग्रह की अपील के बाद. 
कन्या महाविद्यालय, जालन्धर के लिए धन-संग्रह का जब प्रयास किया गया तो 
डी० ए० वी० कॉलिज के प्रवन्धकों ने वड़ी आपत्ति की । उनका विचार था कि डी० ए० वी० 
कॉलिज के लिए ही जनता से पर्याप्त घन नहीं मिलता है, भ्रव यदि कन्या महाविद्यालय 
के लिए रुपया इकट्ठा किया गया तो उन्हें मिलने वाले दान में कमी हो जायेगी। यद्यपि 
इस योजना के प्रमुख सूत्रधार लाला देवराज थे, किन्तु लाला मुंशी राम उनके साथ सम्बन्ध 
रखते थे, अत: यह प्रश्न डी० ए० वी० कॉलिज पार्टी, तथा गुरुकुल पार्टी में मतभेद का 
कारण वन गया। कित्तु लाला देवराज विरोध की कोई परवाह न करते हुए प्रस्तावित 
कन्या महाविद्यालय की योजना कार्थान्वित करने में पूरे उत्साह से जुठ गये और उन्होंने 
उसके प्रवन्ध के लिए कन्या महाविद्यालय मुख्य सभा नामक एक संगठन बनाया और ५" 
१८६६ में इस सभा की रजिस्ट्री करा दी गयी । 


(३) कन्या महाविद्यालय का विकास 


छात्रावास का निर्माण --कन्या महाविद्यालय उत्तर भारत में लड़कियों की शिक्षा 
के लिए छात्रावास बनाने वाली पहली संस्था थी पहली संस्था थी। उन दिनों सरकार तथा मिशनरी 
लोगों द्वारा संचालित कन्या स्कूलों में छात्रावास की व्यवस्था कहीं भी नहीं थी । लड़कियों 
का घर से बाहर रहना निरापद नहीं समभा जाता था, इसलिए कहीं भी छात्रावास नहीं 
बनाये जाते थे । किन्तु लाला देवराज पर लोगों का इतना अधिक विश्वास था और वे 
उनकी संस्था को कन्याओ्रों की' शिक्षा के लिए इतना उपयोगी समझते थे कि उनके द्वारा 
छात्रावास की भी माँग की जाने लगी | भ्रव तक यह विद्यालय देनिक स्कूल के रूप में था। 
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२४० आर्यंसमाज का इतिहास 


जालन्धर शहर की छात्राएँ इसमें सवेरे पढ़ने झाती थीं और पढ़कर शाम को घर वापिस 
चली जाती थीं। कन्या महाविद्यालय की कीर्ति दूर-दूर तक फेलने पर पंजाव के अन्य 
नगरों में रहने वाले, भारतीय नवजागरण से प्रभावित, आर्यसमाजी विचा रघारा रखने 
वाले ऐसे भ्रमेक लोग थे जो अपनी कल्याओं को शिक्षा दिलाने के लिए उत्सुक थे, किन्तु 
उनके नगर में इन्हें पढ़ाने के लिए कोई संस्थायें नहीं थीं। जालन्घर आयंसमाज के नेता 
लाला देवराज झौर लाला मुंशी राम आार्यसमाज के सर्वेमान्य, सुप्रसिद्ध और विश्वासपात्र 
नेता ये। इन नेताप्रों द्वारा आरम्भ की गई कन्या पाठशाला में पंजाव के दूसरे नगरों के 
आर्यसमाजी अपनी कन्याओ्ों को भेजने के लिए तैयार थे, लेकिन इस संस्था के पास ऐसी 
कन्याओं के निवास के लिए छात्रावास नहीं था। इसके अभाव में संस्था में प्रवेश पाने के 
इच्छुक अन्य तगरों की कन्याश्रों के माता-पिता को निराश होना पड़ता था। संस्था के लिए 
भी बाहर से आने वाली छोटी कन्याझ्रों की जिम्मेदारी उठाना आसान काम नहीं था । 

किन्तु इस कठिनाई को हल करने में लाला देवराज को अपनी माता और पत्नी 
से बहुमूल्य सहायता मिली। सर्वप्रथम १८६३ में डेरा गाजीखाँ के एक झायंसमाजी ने 
अपनी कन्या और वहूु को शिक्षा के लिए जब जालन्धर भेजा तो लालाजी उनके आग्रह 
को ठाल न सके। उन्होंने इन कन्याओ्ों को अपने घर में रखकर पाठशाला में उनकी पढ़ाई 
का प्रबन्ध कर दिया। दो-तीन वर्ष तक जो भी कन्यायें वाहर के शहरों से यहाँ पढ़ने 
आती रहीं, उनको लालाजी के घर में रखा जाता रहा। अस्त में ऐसी कन्याओं की संख्या 
बढ़ जाने पर इस समस्या के समाधान के लिए किराये के एक मकान में . कन्याओ्रों का 
छात्रावास खोल दिया गया | यह पंजाब में लड़कियों का पहला छात्रावास था | १८६७ में 
छात्रावास में कन्याओं की संख्या २२ तक पहुँच गयी । इस छात्रावास के साथ एक कन्या 
झनाथालय की भी स्थापना की गयी । 

१८६९६ में लाला देवराज ने भारत के श्रन्य प्रान्तों में कन्याश्रों की शिक्षा की दशा 
देखने और उनसे लाभ उठाने के लिए तत्कालीन संयुक्त प्रान्त, मध्य प्रान्त, राजस्थान के 
रजवाड़ों, बड़ौदा राज्य तथा वम्बई- की यात्रा की। इसमें लालाजी के साथ उनकी 


त्नी तथा कन्या महाविद्यालय की तीन छात्राएं थी थीं। स॒ब [। ] 


पत्नी तथा कन्या महाविद्यालय की तीन छात्राएं थी थीं। सब जगह लालाजी ने वहाँ चल 
रही शिक्षा-संस्थाश्रों का सूक्ष्म अवलोकन किया। इसके साथ ही, वहाँ की संस्थाश्रों में 
अपनी संस्था की कन्याओ्रों की प्रतिभा का प्रदर्शन करने की व्यवस्था की । जालन्धर की 
कन्याओ्रों ने वेदमन्त्रों का पाठ किया, भजन गाये, व्याख्यान दिये । लालाजी ने कन्या 
महाविद्यालय की भावी योजना के वारे में अ्रनेक भाषणों में प्रकाश डाला। बड़ौदा, 
अहमदाबाद और बम्बई के प्रगतिशील नगरों में स्त्रीशिक्षा की संस्थाएँ पंजाब के नगरों 
की तुलना में अधिक विकसित थीं। वड़ौदा के महाराजा सयाजी गायकवाड़ बड़े उदार 
विचारों के थे और सामाजिक कार्यों में वड़ी दिलचस्पी रखते थे । उन्होंने भ्रपने राज्य में 
स्त्रियों की दशा के सुधार और शिक्षा के प्रसार पर बल दिया था। वाल-बविवाह को 
रोकने के लिए कानून बनानें वाले वे सम्भवतः पहले देशी नरेश थे | उन्होंने कन्या महा- 
विद्यालय की कन्याओं के वेदमन्त्रों के पाठ को वहुत पसन्द किया। उस समय के सुधार- 
वादी सुप्रसिद्ध महाराष्ट्री नेता जस्टिस महादेव गोविन्द रानाडेसे वे वम्बई में मिले। 
उन्होंने लालाजी की कन्या महाविद्यालय की योजना का अभिनन्दन किया । इस यात्रा में 


कन्या महाविद्यालय जालन्धर । २४१ 


उन्होंने जहाँ कहीं कोई श्रच्छी बात देखी, उसे अ्रपन्ती संस्था में शुरू करने का निश्चय 
किया। वम्बई की पाठशालाओं से उन्होंने वहुत-कुछ सोखा । इस वारे में उन्होंने श्रपनी 
डायरी में लिखा--“पाठशालाशों को देखकर मेरी आँखें खुल गयी हैं। कन्याश्रों का 
गाना कितना अच्छा है। कन्याएँ बहुत समभदार और होशियार मालूम होती थीं। मैंने 
उन पाठशालाझों को देखकर बहुत लाभ उठाया ।” हे 

इस समय से लाला देवराज अपना अधिकांश समय कन्या महाविद्यालय के 
विकास में लगाने लगे, क्योंकि वे कन्याञ्रों की शिक्षा को समाज की उन्नति का मूल मन्त्र 
समभते थे। उनके सहयोगी कुछ आये वन्धुश्नों को उनसे यह शिकायत रहती थी कि लाला 
देवराज अपना भ्रधिकांश समय कन्या महाविद्यालय के कामों में ही लगाते हैं श्रौर समाज 
के दूसरे कामों की ओर ध्यान नहीं देते | इस आरोप का उत्तर देते हुए उन्होंने १८६६ में 
अपनी डायरी में लिखा था -- “जिस पाठशाला में युवा लड़कियाँ हूँ, जिस पर सारे पंजाब 
को आ्राशा लगी हुई है, जिसे श्रभी वहुत काम करना है, उसके लिए जितना समय दिया 
जाय थोड़ा है। झ्रार्यसमाज के वहुत-से साथी कहते हैं कि देवराज समाज का कुछ भी 
काम नहीं करता है। इससे वढ़ कर और क्या गलतफहमी हो सकती है। समाज झब 
तक बहुत तरवकी कर जाता, भ्रगर हमारी स्त्रियाँ हमारे साथ होतीं। स्त्रियों के अज्ञान 
से आय धर्म भोर आयंसमाज को बहुत हानि हो रही है। में जड़ को सौंच रहा हूँ। मैं 
घरों को स्वर्ग बनाने की कोशिश कर रहा हूँ । माताएँ जब आये बन जायेंगी तव पुत्र क्यों 
आय न बनेंगे ? ” कन्याओ्रों.की शिक्षा के पक्ष में इससे अ्रधिक प्रवल तके क्या दिया जा 
सकता है। 

लाला देवराज इस महान्‌ उद्देश्य की पूर्ति के लिए संस्था के विकास में भगीरथ 
परिश्रम और अध्यवसाय करने लगे | उनके महाविद्यालय की कीतति दूर-दूर तक फैलने 
लगी | इसमें छात्राओं की संख्या निरन्तर बढ़ने लगी | इसकी प्रगति का कुछ आभास इस 
महाविद्यालय में प्रविष्ट होने वाली तथा आश्रम में रहने वाली छात्राओं की निरन्तर बढ़ती 
हुईं संख्या प्रदर्शित करने वाली निम्नलिखित तालिका से भली-भाँति मिल सकता है--- 


वर्ष विद्यालय श्राश्नस 
१८६१ ष हि 
श्ण्ष्र्‌ -. आर न 
श्प्६५ ७७ प््प्जाः 
श्य९६ ६६ १६ 
१८६७ १३४ श्र 
१६०४ १६६ ६० 
१६०७ ह २०३ श्ण्श 
१६१२ ३६२ श्र 


भवन निर्माण--छात्राश्रों की संख्या बढ़ने के साथ-साथ संस्था में भवनों का 
नवनिर्माण आवश्यक हो गया। पहले यह वताया जा चुका है कि इस विद्यालय की शुरूआत 
लालाजी के घर पर की गयी थी। इनका निवासस्थान अड्डा होशियारपुर के रेलवे 
फाटक के पास आर्यसमाज से कुछ दूरी पर था। इतके वंश-परम्परागत निवासस्थान 


५ 
>कड> 


एिंध्ां220 0५ ५३ उच्याधु 70फप्रापबवांणा (ाशाश।तरं 800 25घधदणां 


२४२ झार्यसमाज का इतिहास 


सालिग निवास के सामने कोट किशनचन्द्र की पुराने किले जैसी आवादी है। यह लाज़ाजी 
के एक पूर्वज लाला किशनचल्द के ताम पर बनी थी । यह प्रदेश कन्या महाविद्यालय के 
आरम्भिक विकास का क्षेत्र था। इसकी शुरूआत एक किनारे के कमरे से हुई थी । कुछ 
समय वाद एक छात्रा की प्रेरणा से उसके पिता ने भूमि का दान करके संस्था के लिए 
भवन-निर्माण को सुगम बना दिया । इसकी बड़ी रोचक कथा है। इस संस्था के ग्रादि काल 
में ही परमेश्वरी देवी नामक एक छात्रा ने देवी नामक एक छात्रा ने उस समय की पहली चार श्रेणियों की पढ़ाई 
पूरी कर ली थी। इसके पिता श्री भागमल एक सम्पस्त व्यक्ति थे। उनके घर के साथ 
एक खुला मेंदान थापराँ मोहल्ले में था । जब उन्होंने अपनी कन्या के विवाह का निश्चय 
किया तो वे उससे कुछ दिन' पहले अपनी पुत्री के मुख से विद्यालय में सीखे हुए वेदमन्त्र 
और भज़न सुनकर बड़े प्रसन्‍न हुए । उन्होंने श्रपती इकलौती वेटी से कहा-- “मैं तुम्हें कुछ 
इनाम देना चाहता हूँ, माँगों, क्या माँगती हो ? ” उनका विचार था कि कत्त्या किसी 
बहुमूल्य भ्राभूषण या कीमती वस्त्र की माँग करेगी; किन्तु कन्या को अपनी मातृ-संस्था 
कन्या विद्यालय के प्रति भ्रगाध श्रद्धा थी । उसने उत्तर दिया-- “पित्ताजी, हमारे 
विद्यालय के पास अ्रपती कोई जगह नहीं है। आप घर के साथ वाला मदान विद्यालय 
को दे दें ।” दानशील प्रकृति के लाला भागमल पुत्री की प्रार्थेना से बहुत असन्न हुए । 
उन्होंने तुरन्त लाला देवराज को बुलाकर उन्हें श्रपने मैदान के दान का संकल्प प्रकट किया 
और १८६६ में इस जमीन की रजिस्ट्री हो गयी ।भ्व यहाँ देवराज गल्से हायर सैकेण्डरी 
स्कूल चल रहा है। . 

जमीन मिल जाने के वाद इस पर मकान बनाने के लिए घन की आवश्यकता थी। 
इसे इस संस्था की एक अन्य पुरानी छात्रा पाव॑ती ने पूरा किया । उसने यहाँ एक बड़ा 
कमरा बनाने के लिए ८०० रुपये दिये। जब बाद में उसे इस वात का पता चला कि 
इसमें दो हजार रुपया व्यय होगा तो उसने शेष राशि भी अपनी मातृ-संस्था को प्रदान 
की और इस प्रकार संस्था के भवनों का कार्य आरम्भ हुआ। थापराँ मुहल्ले में संस्था के 
अध्ययन-अध्यापन का कार्य अगले कई वर्षों तक चलता रहा । 

छात्रा्रों की निरन्तर वढ़ती हुई संख्या के कारण १६०५ के वाद यह जगह कम 
प्रतीत होने लगी। १६०५-०६ में शहर से बाहर इसके वर्तमान स्थान की भूमि खरीदी 
गयी। शुरू में इसे खरीदने में काफी हिंचकिचाहट और संकोच था, क्योंकि यह भूमि 
आयंसमाज जालन्धर के तथा सोंधी परिवार के निवासस्थान से दूर और आवादी से 
झलग-थलग थी । कन्याओं की संस्था के लिए सुरक्षा का जो वातावरण होना चाहिए, वह 
शहर से बाहर ग्रामीण क्षेत्र में मिलने की कल्पना नहीं की जा सकती थी। किन्तु इस 
समय उस भूमि के नम्वरदार नत्था्सिह ने लालाजी को कहा, “आप हमारे गाँव (रेरु) के 
समीप जगह लें। संस्था की सुरक्षा की सारी जिम्मेदारी हमारे गाँव की होगी। गाँव की 
तरफ से मैं आपको यह वचन देता हूँ ।” । 

नम्वरदार नत्यासिंह ने इस जिम्मेदारी को पूरी तरह निभाया । उसकी सहायता 
से कुछ जमीन दान में भर कुछ कीमत भ्रदा करने से मिल गयी | उन दिनों यह भूमि रेत 
के टीलों से भरी और उजाड़-सी थी। लालाजी के विरोधियों ने उनका मजाक उड़ाते 
हुए कहा--'क्या इस उजाड़ रेगिस्तान में कत्या महाविद्यालय बनाया जायेगा ? ” 
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किन्तु घुन के घनी लालाजी ने शीघ्र ही निर्माण-कार्य प्रारम्भ करवा दिया । इसके 
सम्बन्ध में प्राचार्या कुमारी लज्जावती का कहना है, कि “१६०५ के वंग-भंग से उत्पन्न 
हुए स्वदेशी भ्रानदोलन का प्रभाव (स्वावलम्बन की भावना) उस समय की हवा में थी । 
जब भवन-निर्माण के लिए ईटें श्राने लगीं तो चाचाजी स्वयं और उनके साथ लड़कियाँ 
भी ईंटों को उचित स्थान पर रखने लगीं । इन्हीं दिनों चाचाजी ने कन्याओं के हाथों से 
यहाँ वृक्ष और वाड़ के रूप में खट्ठे के पेड़ लगवाने शुरू कर दिये। मेरे अपने हाथ से 
लगाये खट्टे के पेड़ों की वाड़ अब तक मौजूद है। ह 

१६१० में कपूरथला के महाराजा के हाथों विद्यालय के आश्रम की आधारशिला 
रखी गयी। १६१३ तक आ्राश्रम का कुछ भाग बन गया झौर छात्रावास तथा बड़ी श्रेणियों 
को शहर से वाहर यहाँ लाया गया । उस समय पढ़ाई के लिए केवल टीन की शेड, छप्पर 
और पेड़ ही ये । ब्रिटिश सरकार ने जब सरकारी सहायता से अच्छे मकान बनाने के लिए 
संस्था को सहायता देने का संकेत किया तो आचार्य कुमारी लज्जावतीजी ने स्पष्ट शब्दों 
में कह दिया---“हमें अपने शैड और छप्पर पसन्द हैं, जिनमें हम स्वतन्त्रता के साथ 
देश-प्रेम के गाने गा सकते हैं ।” यहाँ विद्यालय का पहला कृष्णा भवन १६३२ में संस्था 
की एक पुरानी छात्रा कृष्णा द्वारा दिये गये रुपये से बना। लालाजी मुगल सम्राट | 
अकवर से प्रतिकूल परिस्थितियों में भी निरन्तर स्वतन्त्रता संघर्ष जारी रखने वाले 
राणा प्रताप की शूरवीरता और स्वाधीनता की सोंधी महक से परिपूर्ण मिट्टी इस भवन 
की नींव में डालना चाहते थे, ताकि इस भवन में पढ़ने वाली छात्राओं के मत पर देश को 
स्व॒तन्त्र कराने की भावना भ्रसिट रूप से अंकित हो । इस बलिदान की घरती की मिट्टी 
को वे स्वयं राजस्थान जाकर राणा प्रताप की सुप्रसिद्ध रणस्थली हल्दी घाटी से लाये 
और इसके साथ आ्राचार्या कुमारी लज्जावती मे इस भवन की नींव रखी । 


(४) कन्या सहाविद्यालय की शिक्षा पद्धति 


पाठ्यक्रम, पुस्तकें तथा विषय--जव कन्या महाविद्यालय की स्थापना हुईं तो 
उसके संस्थापकों के सम्मुख बच्चों को दी जाने' वाली शिक्षा पद्धति का कोई निश्चित 
पाठ्यक्रम नहीं था। उस समय तक लड़कियों के लिए कुछ ईसाईं जनाना स्कूल तथा 
सरकारी स्कूल ही ये। उनमें प्रचलित प्राथमिक पाठ्यक्रम इस विद्यालय के उद्देश्यों से 
मेल नहीं खाते थे। उनका उद्देश्य भारतीयों को ईसाई बनाना था और विद्यालय के 
संस्थापक इस खतरे से हिन्दू जाति की रक्षा करना चाहते थे। अ्रतः-मिशन स्कूलों कीं 
पाठ्यक्रम पद्धति कन्या विद्यालय की छात्राओं के लिए उपयोगी नहीं हो सकती थी। 


पुस्तकों की. कमी दूर करने के लिए लाला देवराज ने हिन्दी भाषा सिखाने की. 


'कतत करन क फक क्र: अत 


दृष्टि से. स्वयमेव पाद्य-पुस्तकों की स्व॒तस्त्र रचना आरम्भ की, क्योंकि उन दिनों 
पंजाब में हिन्दी का. प्रचार और प्रसार न होने से उसमें पाद्य-पुस्तकें लिखने वालों का | 
अत्यन्ताभाव॒ था। पुस्तकों के शोचतीय अभाव को पूरा करने का गुरुतर दायित्व भी 

- ज्ञालाजी को पूरा करना पड़ा और उन्होंने इसे बड़ी योग्यता, निष्ठा और संफलता के 
साथ सम्पन्न किया । उनकी पुस्तकें राष्ट्रीयता, नैतिकता और धामिक एवं समा जसुधार 
की भावना से ग्रोतप्रोत थीं। भ्रतः भारत के नवजागरण से प्रभावित शिक्षित व्यक्तियों को 


वे पुस्तकें बहुत भ्रच्छी लगीं। भरन्य स्थानों पर भी जैसे-जँसे कन्या पाठशालायें खुलती गयीं, 
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वैसे-बैंसे इन पुस्तकों की माँग बढ़ती गयी । पंजाब से वाहर के प्रदेशों में स्थापित कन्या 
पाठशालाझों में भी इन पुस्तकों को अपनाया गया। अतः इने पुस्तकों में से कुछ के पन्द्रह- 
बीस तक और एक-दो के तो तीस संस्करण भी निकले। महाविद्यालय से प्रकाशित तथा 
मुद्रित पुस्तकों की प्रतियों की कुल संख्या लगभग दस लाख है। यह न केवल पंजाव में, 
अपितु हिन्दीभाषी प्रान्तों में वालोपयोगी हिन्दी पुस्तकों का एक उल्लेखनीय कीतिमान है। 

कन्या महाविद्यालय में पढ़ाये जाने वाले प्रमुख विषय धर्मंशिक्षा, हिन्दी, संस्कृत, 
गणित, अंग्रेजी, भूगोंल, इतिहास और संगीत थे। धर्म शिक्षा को पाद्यक्रम में विशेष 
महत्त्व दिया गया था। सन्ध्या और प्रार्थना के मन्त्र तथा स्वस्तिवाचन, शात्ति 3 
और हवन के मन्त्र कण्ठस्थ करना घामिक शिक्षा का महत्त्वपूर्ण भ्रंग था। संस्था में प्रातः- 
काल और सायंकाल सब्ध्या, प्रार्थना, यज्ञ और हवन नियमित रूप से किये जाते थे । उस 
समय कल्यायें इन मन्‍्त्रों का सस्व॒र पाठ करती थीं। इसके साथ ही घामिक शिक्षा में उच्च 
नैतिक जीवन के सिद्धान्तों पर वल दिया जाता था और छात्राओ्रों को चरित्रगठन का 
व्यावहारिक पाठ पढ़ाया जाता था। उस समय कन्या पुरुकुल के अ्रध्यापक सच्चे अ्र्थों में 
आचार्य थे । इनका काम न केवल छात्राओं को अक्षर ज्ञान करवाना था, अपितु उन्हें उत्तम 
झाचरण सिखाना भी था। 

हिन्दी को विद्यालय में मातृभाषा के रूप में सिखाया जाता था। उन दिनों 
कन्याओरों को हिन्दी का अक्षर ज्ञान कराने के लिए कोई अ्रच्छी पाठ्य-पुस्तकें नहीं थीं । 
लाला देवराज को शुरू से भजन वनाने, वच्चों के लिए छोटी-छोटी कवितायें लिखने श्ौर 
पुस्तकें बनाने में अभिरुचि थी । उन्होंने वालिकाओं के लिए हिन्दी का सुबोध रूप में 
अच्छा ज्ञान देने के लिए अनेक पुस्तकें लिखीं और ये वड़ी लोकप्रिय हुईं। इनके साध्यम 
से पंजाव में देवनागरी भौर हिन्दी भाषा का लड़कियों में इतना भ्रधिक प्रचार हुआ कि 
इसे वहाँ स्त्रियों की भाषा कहा जाने लगा। क्योंकि उस समय्र भ्रधिकांश पंजाबी पुरुष 
फारसी लिपि में लिखी जाने वाली उर्दू का व्यवहार करते थे । 

संस्कृत भाषा को पाठ्यक्रम में ऊँचा स्थात दिया गया। महथि दयानन्‍द ने यह 
झनुभव किया था कि भारत की प्राचीन भाषा संस्कृत का और वेदों का विस्मरण भारत 
की दुर्देशा का मूल कारण था। अतः उन्होंने वेद के ग्रध्ययन को अपने पाठ्यक्रम में गोरव- 
पूर्ण स्थान दिया था । वेद पढ़ने के लिए संसक्ृत जानना आवश्यक था। इसके अतिरिक्त 
प्राचीन भारतीय दर्शन भर संस्कृति के सभी ग्रन्थ संस्क्ृत भाषा में लिखे हुए हैं। अतः 
कन्या महाविद्यालय में छात्राओ्रों के लिए संस्कृत के ज्ञान को अनिवाये बना दिया गया, 
किन्तु यहाँ छात्राश्रों के लिए संस्कृत का पाठ्यक्रम वनाते समय इस वात का ध्यान रखा 
गया कि व्याकरण के क्लिष्ट और जटिल विषय से छात्राओं के लिए संस्कृत पढ़ना इतना 
दुर्वोध न हो जाय कि वह उन्हें भार-स्वरूप प्रतीत होने लगे। यहाँ श्रष्टाध्यायी के सूत्र 
स्मरण करने की अपेक्षा संस्कृत पढ़ने, लिखने, बोलने श्रौर समभने के पाठ्यक्रम पर 
अधिक वल दिया गया। छात्राओ्रों को संस्क्ृत का इतना ज्ञान अवश्य हो जाता था कि वे 
देववाणी में घाराप्रवाह भाषण कर सकें । कन्याश्रों के संस्कृत संवादों, भाषणों तथा बाद- 
विवादों का श्रोताओ्रों पर ग्रम्भीर प्रभाव पड़ता था। आर्यसमाज की स्थापत्ता से पहले 
स्त्रियों को मध्य काल से प्रचलित विचारों के अनुसार संस्कृत की शिक्षा नहीं दी जाती 
थी। किन्तु इस विद्यालय की छात्राओं के मुँह से वेदमल्त्रों का पाठ और संस्कृत के भाषण 
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सुन कर व्यक्ति विस्मय विमुग्ध हो जाते थे। बड़ौदा के महाराजा गायकवाड़ ने ११ 
भ्रक्तूवर, १९११ को इस संस्था की छात्राओ्रों के संस्कृत भाषणों को सुनने के बाद यह 
पावना प्रकट की थी --“छात्नाओं के संसक्षत भाषण सुनकर मुझे विशेष आश्चयें हुआ। 
यदि यह प्रयत्न बड़े पैमाने पर किया जाये तो संस्कृत मृत भाषा नहीं रहेगी। यदि भारत- 
बर्ष में ऐसी अधिक संस्थायें हों तो स्त्री जाति की उत्तति का युग दूर नहीं होगा। ३ 

गणित तथा अंग्रेजी के विषयों का छात्राओं को सामान्य ज्ञान दिया जाता था। 
लड़कियों को गणित पढ़ाने का उद्देश्य यही था कि वे अपने घर का सामान्य हिसाव- 
किताव अ्रच्छी तरह से रख सकें। अंग्रेजी शिक्षा इतनी दी जाती थी कि लड़कियाँ पत्रों 
पर लिखे पते लिख-पढ़ सकें और अंग्रेजी का मामूली काम चला सकें। भूगोल, इतिहास 
की उस समय अच्छी पाठ्य-पुस्तकें नहीं थीं। इतिहास में भारत के प्राचीन महापुरुषों और 
दुर्गावती, लक्ष्मीवाई जैसी वोरांगनाओों की कथाये कन्याओ्रों को सुनाई जाती थीं ताकि 
छात्राओं को प्राचीन इतिहास से राष्ट्र के नव-निर्माण की प्रेरणा मिल सके। 

कन्याओं को संगीत की शिक्षा देने के लिए विद्यालय ने बड़ा ऋष्तिकारी और 
सराहनीय कार्य किया, किन्तु इसके लिए विद्यालय को बड़ी कठिनाइयों का सामना करना 
पड़ा । प्राचीन भारतीय संस्कृति में संगोत को बड़ा उच्च स्थान आप्त था। चार बेदों में 
सामवेद संगीत प्रधान है। किन्तु मध्य काल में इस आध्यात्मिक विद्या का पतन हुआ । इसका 
मुख्य प्रयोजन राजाओं के मनोरंजन और भोग-विलास में सहयोग देना रह गया था। यह 
राजदरवारों तथा समाज के निम्त वर्गों के मिरासियों तथा वेश्याओ्रों तक सीमित रह गया । 
इसी समय से समाज में संगीत की कला को हीच स्थान प्राप्त हो गया । अत: जब लाला- 
जी ने कन्या महाविद्यालय में संगीत की शिक्षा देने का निश्चय किया तो इसे सर्वप्रथम 
वेदमन्त्रों के गान और घामिक भजनों तक सीमित रखा। कन्यायें आयंसमाज के उत्सवों 
पर वेदमन्त्रों का सस्‍्वर पाठ करती थीं और घामिक गीत गाती थीं। किन्तु उस समय 
उन्हें सच्चे भ्रथों में संगीत सिखाने की कोई व्यवस्था नहीं थी। इसका प्रधान कारण यह 
था कि उन दिनों संगीत की शिक्षा देने के लिए कोई अध्यापिकारयें या चरित्रवान्‌ 
अध्यापक नहीं मिलते थे। यह कला समाज के निम्न स्तर के व्यक्तियों में ही पायी 
जाती थी। 

सौभाग्यवश विद्यालय के छात्रावास की एक अधिष्ठान्नी महिला सुभद्रावाई की 
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एक पुरुष ्रध्यापक पण्डित देवीचन्द को लाहौर के गन्धर्व महाविद्यालय में भेजकर तीन वर्ष 
तक संगीत की शिक्षा दिलाई गयी और पण्डित विष्णु दिगम्बर की पुस्तकों के झाधार पर 
कन्याओं के लिए संगीत का पाठ्यक्रम तैयार किया गया । इसके परिणामस्वरूप वाधिको- 
त्सवं के अवसर पर कन्याओं के संगीत के कार्य क्रम बड़े भव्य होने लगे। कन्याओं की जुल- 
तरंग बजाने की कला की बड़ी सराहना की जाती थी। सुप्रसिद्ध संगीतशास्त्री और इस 
विद्या का वर्तमान युग में प्रचार और प्रसार करने वालों में गायनाचार्य विष्णु दिगस्व॒र का _घुरार 
नाम अग्रगण्य है। उन्होंने इस संस्था द्वारा संगीत के पुनरुत्यान के के महत्त्व को स्पष्ट करते 
हुए १० दिसम्बर, १६२५ को लिखा था--“उत्तरी भारत की इस प्रसिद्ध शिक्षा-संस्था ने 
संगीत के गौरव को समभक र उसके प्रसार का वीड़ा उठाया है। लता मण्डपों में छात्राओं 
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को शिक्षा प्राप्त करते देख कर भ्ाँखों के सामने प्राचीन ऋषियों के आश्चमों में पढ़ने वाली 
छात्राओं का चित्र आ जाता है ।” 

कन्या महाविद्यालय के पाठ्यक्रम में संगीत के समावेश पर कुछ कट्टरपन्थी, 
दकियानूसी, रूढ़िवादी बड़ी आपत्तियाँ करते थे। आरयंसमाज जालन्धर के १६२० के 
वाधिकोत्सव पर उन्होंने इनकी प्रालोचन[ का उत्तर देते हुए कहा था-- 

४क्ुछ लोग कहते हैं कि विद्यालय के आधिकारियों के दिमाग में खलल भ्रा गया 
है और उन्होंने कई ऐसी बातें जारी कर दी हैं जो शास्त्र-विरुद्ध हैं; जैसे गाना-वजाना। 
यदि कोई अन्य धर्मावलम्बी ऐसा एंतराज करे तो उसे क्षमा किया जा सकता है, परन्तु 
यदि वेदों को मानने वाला ऐसा एतराज करे तो उसे क्षमा चहीं किया जा सकता | हमारा 
तो गाने के साथ सृष्टि के आदिकाल से सम्बन्ध है । यहाँ तक कि चार वेदों में से एक 
वेद सामवेद केवल गान विद्या के लिए है। 

लाला देवराज को संस्था में संगीत और गाने के समावेश की प्रेरणा महाराष्ट्र 

। ग्रौर गुजरात की स्त्रीशिक्षा की संस्थाओं के देखने के वाद मिली थी। ग्रुजरात के गरवा 
नृत्य को देखकर वे इतने अधिक प्रभावित हुए कि उन्होंने उस समय की शिष्या तथा वाद 
में झ्राचार्या बनने वाली कुमारी लज्जावती को इसे सीखने के लिए गुजरात भेजा। वाद 
में नृत्य के साथ गाये जाने वाली हिन्दी कविताओं को वनाकर इस नृत्य को उन्होंने अपने 
प्रान्त के अनुरूप बनाया और इसका यहाँ प्रचार किया। विद्यालय में संगीत के प्रवेश के कार्य 
८९ में उन्हें महाराष्ट्रीय गायनाचार्य पण्डित विष्णु दियम्ब॒र से बड़ी सहायता से बड़ी सहायता मिली । 

पाककला और रोगी परिचर्या की शिक्षा कन्याश्रों को छात्रावास के जीवन में 
व्यावहारिक रूप से दी जाती थी। आरम्भ में कोई पृथक्‌ पाठ्यक्रम और पुस्तकें नहीं 
थीं। कन्याश्रों में लिखने की रुचि पैदा करने के लिए समय-समय पर संस्था की अपनी 
पत्निकाएँ प्रकाशित की जाती थीं । 'पांचाल प॒ण्डिता' शायद देश में या कम-से-कम पंजाब 
में स्त्रियों की पहली हिन्दी पत्रिका थी। कन्याओं में भाषण कला की रुचि पैदा करने के 
लिए 'वाग्वधिनी' सभा तो थी ही, साथ ही यह उतके लिए झायंसमाज का प्लेटफार्म 
भीया। - 

उपाधियाँ--विद्यालय की अ्रपत्ती उपाधियाँ थीं, अपने सर्टिफिकेट थे। प्राइमरी 
श्रेणी पास करने वाली कन्या सभ्य कहलाती थी और मिडल की श्रेणी पास करने वाली 
शशिक्षित' । स्कूल की शिक्षा समाप्त करने पर दीक्षिता की उपाधि मिलती थी। जब स्कूल 
के ऊपर की श्रेणियाँ भ्रारम्भ हुईं तो उपस्नातिका और स्नातिका की उपाधियाँ जारी 
हुईं। विद्यालय की अन्तिम उपाधि स्नातिका थी। स्नातिकाओं को उपाधियाँ देने का वैसे 
ही उत्सव होता.था, जैसा कॉलिजों और विश्वविद्यालयों में डिग्रियाँ देने के लिए होता है । 

बेश--इस समय कत्या महाविद्यालय की लड़कियों का नियत वेश पीली साड़ी 
थी। इस वेश पर आदशंवादी युग में और वर्तमान युग में वड़ी आपत्तियाँ उठायी जाती 
रहीं हैं। लाला देवराज ने भ्रायंसमाजं जालन्धर के १६२० के वाधिकोत्सव के अवसर पर 
दिये गये अपने भाषण में इसे उचित ठहराते हुए कहा था, “दूसरा एतराज पहनावे पर 
है । कोई कहता है कि लहेंगे को लिवास में शामिल करो । हमारे यहाँ कन्याओ्रों को देश- 
देशान्तरों से आना है। यदि श्राश्नम या विद्यालय किसी एक ही प्रान्त के लिए होता तो हम 
उसी प्रान्त का पहनावा नियत कर देते। परन्तु विद्यालय सारे देश के लिए है, किसी 
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एक प्रान्त के लिए नहीं । ये कन्याएँ हमारे देश की प्रतिनिधि हैं। इसलिए हमें ऐसा ही 
पहनावा रखना होगा जिसके पहनने में किसी भी आत्त की लड़कियों को भ्रापत्ति न हो 

शिक्षण पद्धति--लाला देवराज से अपने भाइयों के समान उच्च शिक्षा प्राप्त नहीं 
की थी और न ही बच्चों को पढ़ाने के लिए किसी प्रकार की ट्रेनिंग ली थी। सम्भवत: उन्हें 
आधुनिक शिक्षा विज्ञान के क्रान्तिकारी विचारकों तथा नथी पद्धतियों के आविष्कर्ता--- 
फ्रोवल, पेस्टोलोजी रूसो, माण्टीसोरी के नवीन शिक्षा सम्बन्धी सिद्धान्तों का पुस्तकीय 
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ज्ञान नहीं था। किल्तु लड़कियों के प्रति श्रगाध स्नेह और वात्सल्य की भावना से उन्होंने 
अपनी संस्था में इस प्रकार की शिक्षा पद्धति का विकास किया जो उस समय भारत भें 
सामान्य रूप से प्रचलित शिक्षा पद्धति से सर्वंथा भिन्‍त थी । उस समय बच्चों को पढ़ाने के 
लिए डण्डे के प्रयोग को सबसे श्रधिक श्रावश्यक समझा जाता था। महषि दयानन्द ने 
सत्यार्थ प्रकाश में इस विषय में मनुस्मृति के एक श्लोक को उद्धृत करते हुए लिखा था 
कि पाँच वर्ष तक वच्चों का पालन और उसके वाद ताड़न करना चाहिये । स्त्रियों को तो 
तुलसीदास ने स्पष्ट रूप से ताड़न का झधिकारी बताया था। उस समय यह कहावत 
प्रचलित थी--“जहाँ डण्डा छोड़ा, वहाँ वच्चा विगड़ा” (स्पेयर दी रॉड स्पायल दी 
चाइल्ड) । किन्तु लाला देवराज ने इसके सर्वेथा प्रतिकूल प्रेम की और खेल-खेल में कन्याओं 
को शिक्षा देने की उस पद्धति का झ्राविष्कार किया, जिसको झ्राजकल ओऔड़ा पद्धति (प्ले वे 
मैथड) कहा जाता है। इसमें बच्चों को नाना प्रकार की खेलों, कथाओं, नाठकों से महत्त्व- 
पूर्ण शिक्षा दी जाती है, और वे अज्ञात रूप से छ्ेलों से शिक्षा' के उदात्त तत्त्वों को स्वयमेव 
ग्रहण करते चले जाते है। उन्हें एक पाठ रटाने के 'लिए दण्ड देने की आवश्यकता नहीं 
होती है। कुछ उदाहरणों से कन्या महाविद्यालय की नवीन शिक्षण पद्धति की बात स्पष्ट 
हो जायेगी । 

इतिहास के शिक्षण में वे कहानियों की शैली का अनुसरण करते थे। विभिन्‍न 
प्रकार के गानों द्वारा वे कन्याओ्रों में उपयुक्त राष्ट्रीय भावनाम्रों का संचार करते थे। इस 
विषय में उनकी शिक्षा पद्धति पर प्रकाश डालते हुए उनकी एक शिष्या श्रीमती ठाकुर देवी 
ने लिखा है--““चाचाजी हमें भारतीय इतिहास के उज्ज्वल असंगों की कहानियाँ सुनाया 
करते थे, जिनमें प्राचीन काल की तेजस्विनी देवियों की प्रतिभा तथा वीरता का वर्णन 
होता था। चाचाजी की उस समय (१६१८-१६) की हमें सुनाई और याद करवाई 
देशप्रेम की कविताएँ श्रब तक (१९८०) हृदयपटल पर अंकित हैं, और कानों में गूँजती 
रहती हैं।'' 

मैतिक शिक्षा के लिए वे नाटक शैली का प्रयोग करते थे। महाकवि कालिदास 
ने लिखा है कि नाटक एक इस भ्रकार की विधा है जो सब प्रकार के व्यक्तियों के 
मनोरंजन और शिक्षा का साधन है(नाट्यं भिन्न रुचेज॑नस्य वहुघाप्येक॑ समाराघनं) | बच्चों 
को प्रतिकूल से प्रतिकूल परिस्थितियों में भी हिम्मत न हारने झौर भारी कष्ठ उठा कर 
अपने प्रयास को सफलता मिलसे तक निरन्तर जारी रखने की शिक्षा देने के लिए भतृ हरि 
के नीति-शतक के एक श्लोक के नीतितत्त्व को छात्राओं पर एक नाठक द्वारा भली प्रकार 
अमिट रूप से अंकित करने का प्रयत्त करते थे। भतृ हरि ने इस इलोक में उत्तम, सध्यम 
और निद्ृष्ट कोटि के पुरुषों की चर्चा करते हुए कहा है कि निकृष्ठ मनुष्य तो विध्न- 
बाघाओं के डर से किसी कार्य को आरस्भ ही नहीं करते हैं। मध्यम कोटि के मनुष्य काम 
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तो शूरू कर देते हैं, किन्तु विघ्म-बाधाओं से भयभीत होकर उसे बीच में छोड़ देते हैं, 
किन्तु उत्तम कोटि के वे मनुष्य हैं, जो वार-बार विध्न-वाधाओं के आने पर भी उनका' 
डटकर मुकाबला करते है और अपने कार्य को सफल बनाते हैं।' 
इस विचार को लालाजी ने एक ताठक का रूप दिया और उस नाटक को करने 
वाली उनकी एक शिष्या माता गौरां देवी ने इसकी चर्चा करते हुए लिखा है--“इस 
नाटक में फलों से लदे एक पेड़ के पास से ग्रुजरता हुआ एक मनुष्य फलों की इच्छा तो 
करता है, किन्तु कहता है फल इतने ऊँचे हैं; पेड़ पर चर्दृगा तो गिर जाऊँगा। फलों तक 
पहुँचना आसान नहीं है । मैं यहीं बैठ जाता हूँ, कोई फल गिरेगा तो उसे उठा लूँगा। 
इसी प्रकार एक दूसरा मनुष्य पेड़ के सुन्दर फलों को ललचाई नजर से देखकर पेड़ पर 
चढ़ कर फलों को प्राप्त करने का प्रयास करता है, परन्तु पेड़ पर चढ़ते समय रगड़, काँटे 
आ्रादि लग जाने से घवराकर नीचे लौट झाता है। एक तीसरा मनुष्य साहस के साथ पेड़ 
पर चढ़ता है, रगड़, चोटों तथा काँटों की कोई परवाह व करता हुआ फलों को प्राप्त 
| करने में सफल होता है और दूसरों के लिए भी कुछ फल फेंक देता है। इस नाटक का 
| प्रदर्शन चाचाजी भ्रार्यसमाजों के उत्सवों पर भी करवाया करते थे। मैं वृक्षों पर चढ़ने 
: में निपुण थी, इसीलिए मुझे उत्तम पुरुष का पार्ट दिया जाता था ।” यह वस्तुतः प्रतीक 
| रूप से कन्या शिक्षा के मार्ग में आने वाली भीषण कठिनाइयों पर लालाजी द्वारा सफलता 
पाने की सुन्दर अभिव्यंजना थी और छात्राश्रों को यह उद्वोधन था कि वे शिक्षा ओर 
समाज के कार्यों में बड़ी-से-वड़ी कठिनाई भ्राने पर भी हिम्मत न हारें, अपने सतत प्रयत्न 
और अविचल निष्ठा से उन्हें सफल बनायें। 
लालाजी ने इसी प्रकार अ्रन्य भी अनेक नाटक लिखे थे और इन्हें खेल के रूप में 
बच्चों को खिलाया जाता था। ये खेल के खेल होते थे और शिक्षा की शिक्षा । इससे 
छात्राओं के मन पर उत्तम आचरण के तियम और सिद्धान्त अमिट रूप से अंकित हो 
जाते थे। उनकी शिक्षा कोरी किताबी न होकर वास्तविक और व्यावहारिक होती थी | 
बे समाज सेवा, देश सेवा को अपने जीवन का ब्रत वना लेती थीं । ऊपर नाटक करने वाली 
जिन माता गूरां देवी का उल्लेख किया गया है, वे इस समय ८० वर्ष से भी ऊपर की झायु 
में हिमाचल प्रदेश प्रोर शिमला की स्त्रियों और बच्चों के सेवा कार्य में लगी हुई हैं । 
वारधिकोत्सव --आर्यंसमाज जगत्‌ में जिस प्रकार गरुरुकुल काँगड़ी के वा्िकोत्सवों 
ने एक विशेष स्थान बता लिया था, उसी प्रकार कन्या महाविद्यालय जालन्धर के 
वाषिकोत्सव उन दिनों न केवल इस विद्यालय की छात्राश्रों को, अ्रपितु पंजाब के आर्य॑- 
समाजी शिक्षित वर्ग को आध्यात्मिक और सामाजिक प्रेरणा देने के लिए तथा राष्ट्रीय 
संघर्ष को सफल बनाने के श्रतीव उपयोगी थे। इन उत्सवों पर न केवल आर्यसमाज के क्षेत्र 
के प्रमुख उपदेशक और मूर्धन्य संन्‍्यासी, अपितु पंजाब केसरी लाला लाजपतराय, भारत 
कोकिला सरोजनी नायडू जैसे राष्ट्रीय नेता पधारते थे और ये उत्सव राष्ट्रीय भावनाओं 
और आध्यात्मिक प्रवचनों के एक अजस्र प्रेरणाश्नोत होते थे। इस समय दीक्षान्त के 
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च्ब्छ अ 


कन्या मह॒विद्यालय जालन्धरं श४& 


अवसर पर लालाजी अपने भाषणों में छात्राओं को जो उद्वोधन देते थे, वे स्वातिकाओं 
के लिए भ्राजीवन प्रेरणा स्रोत बने रहते थे। उन्होंने अपनी संस्थाञ्रों की छात्राओं के लिए 
'जलविद्‌ देवियों' और 'जलविद्‌ पृत्रियों' के नाम प्रचलित किये थे । विद्यालय की 
पत्रिका का नाम भी 'जलविद्‌ सखा” रखा गया था। जलविद्‌ शब्द जालन्धर और 
विद्यालय शब्दों के पहले अक्ष रसमू हों को मिलाकर बनाया गया था। वह वाषिकोत्सवों पर 
कहा करते थे -- ह 

“जलविद्‌ देवियाँ, सुनें और ध्यान लगाकर सुनें । विद्यालय की महत्ता इसके बाग 
और विशाल भवनों से नहीं, वल्कि धर्मात्मा देवियों से है। कन्याझ्रों को सुशिक्षिता बनाने 
और उनमें उत्तम संस्कार डालने में विद्यालय को जो सफलता मिली है, वह वास्तव में 
विद्यालय का एक विशाल ज्योतिस्तम्भ है। लाखों रुपयों की प्राप्ति की अपेक्षा इस 
सफलता को मैं अधिक मान देता हूँ। 

धग्राप एक महांन्‌ यज्ञ की होती हैं। एक महान्‌ संग्राम की सेनानी हैं। भारतवर्ष 
इस यज्ञशाला और समर भूमि की ओर टकटकी लगाये देख रहा है। श्रापकी कितनी 
बड़ी जिम्मेदारी है। आपने कितने महान्‌ काम को अपने हाथ में लिया है*“अपने मन को ४ 
पचिन्न करो, सादा जीवन व्यतीत करो, अपने कर्तव्य से कभी मत चूको, प्रेम और प्यार 
की मूर्ति बन जाओ | वस यही साधन इस यज्ञ की पूर्ति का है। इस यज्ञ को सफल वनाने 
का है। मेरी तो यह इच्छा है तुममें से प्रत्येक कत्या एक पाठशाला वन जाय जिससे देश 
में कोई विद्याहीन न रहे । 

महत्वाकांक्षी योजनाएँ--लाला देवराज कन्या महाविद्यालय को न केवल 
लड़कियों की सामान्य शिक्षा का महाविद्यालय बनाना चाहते थे, अपितु उसे एक विशाल 
महिला विश्वविद्यालय का रूप देने की भी श्राकांक्षा रखते थे। आयेसमाज जालन्धर के 
१६२० के वाधिकोत्सव के अवसर पर लाला देवराज ने एक बड़ा महत्त्वपूर्ण भाषण दिया 
था। इससे विद्यालय के विषय में उनके विचारों, कल्पनाझों और योजनाओं की एक 
सुन्दर भाँकी मिलती है। इसमें उन्होंने कहा था-- ' 

#मैं कन्या महाविद्यालय के काम को कोलम्बस के काम से उपमा दूंगा। फर्क 
केवल इतना है कि कोलम्बस ढाई वर्ष के बाद श्रमेरिका के तट पर पहुँचा था, परन्लु| 
विद्यालय के कार्यकर्ताओं को भपत्ते ३० वर्ष के कार्य के वाद भी केवल किनारा सर | 
आने लगा है। अभी हमें वहुत काम करने हैं। लड़कियों के लिए एक टेक्नीकल स्कूल की । 
झ्रावश्यकता है। जिल्दसाजी और घड़ीसाजी का काम लड़कियाँ घरों में बैठकर कर सकती | 
हैं। लड़कियों को विद्या प्राप्ति के लिए विदेश भेजने के लिए विदेश यात्रा फण्ड कायम [ 
करने की जरूरत है। रोगियों की सेवा की शिक्षा लड़कियों को दी तो जाती है, परल्तु | 
इसको अ्रधिक बढ़ाने की आवश्यकता है। जगह-जगह विद्यालय की शाखाएँ कायम करना । 
भी जरूरी है। पहाड़ों पर लड़कियों के लिए रेस्ट हाउस बनाने की जरूरत है। किश्ती | 
चलाना और घुड़सवारी सिखाने के लिए प्रबन्ध करना होगा। स्त्री प्रचारिकाएँ भी तैयार | 
करनी होंगी। हम भपती सारी कन्या पाठशालाओं में एकही पाठविधि प्रचलित करके एक, 
महिला विश्वविद्यालय की स्थापना करता चाहते हैं। 

लाला देवराज के भाषण के उपर्युक्त भ्रवतरणों से यह स्पष्ट है कि उनकी इस 
संस्था को बढ़ाने की बड़ी महत्त्वकांक्षी कल्पना श्रौर योजना थी। वह्‌-कन्याओं को न केवल 
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साक्षर बनाना चाहते थे, अपितु उतकी शारीरिक, मानसिक और बौद्धिक शवितयों का 
पूर्ण विकास करने के इच्छुक थे भर अपनी शिक्षा पद्धति में भारत की पुरानी संस्कृति के 
उपयोगी अंशों के साथ वैज्ञानिक युग की उपलब्धियों का भी छात्राओ्रों को ज्ञान कराना चाहते 
थे। उनकी यह भी इच्छा थी कि यहाँ लड़कियों को ऐसी दस्तकारियाँ और काम सिखाये 
जायें जिनसे वे स्वावलम्बी और आत्मनिर्भर बनें और अपने घर पर रहते हुए काम 
करें। उनकी टेक्नीकल स्कूल की योजना १६२० की परिस्थितियों में अपने समय से वहुत 
आगे की तथा क्रान्तिकारी योजना थी । 


(५) कन्या महाविद्यालय, जालन्धर की विशेषताएँ 


(क) पारिवारिक वातावरण--कन्या महाविद्यालय में इसकी स्थापना के समय 
से ही पारिवारिक वातावरण था। पहले यह बताया जा चुका है कि लाला देवराज ने 
सर्वप्रथम अपने घर पर ही इस पाठशाला का श्रीगणेश किया था। उनकी माताजी तथा 
घर्मपत्नी इसमें पुरा सहयोग दे रही थीं। जब यह किराये के मकान में पृथक्‌ रूप से 
चलाया गया तो भी माताजी और पत्नी इसमें सहायता देती रहीं। शुरू में इसमें लालाजी 
और उनके साथी परिवारों की कन्याएँ पढ़ती थीं। इन कन्याओं के परिवारों के साथ 
व्यक्तिगत सम्पर्क होने के कारण लड़कियाँ श्रपने घर जैसे वातावरण में रहती थीं। जब 
डेरागाजी खाँ आदि दूरवर्ती चगरों के भ्रायंसमाजी अपनी कन्याओ्रों को महाविद्यालय में 
प्रविष्ट कराने लगे तो छात्रावास की कोई व्यवस्था न होने के कारण बाहर की लड़कियाँ 
शुरू में लालाजी के परिवार में ही रहती थीं। विद्यालय में छात्रा्रों की संख्या बढ़ जाने 
और छात्रावास वन जाने पर भी इस संस्था में पारिवारिक वातावरण बना रहा। इसका 
एक बड़ा कारण लालाजी का श्राकर्षक व्यक्तित्व था। वे पिता के समान सब छात्राओं की 
पढ़ाई और सुख-सुविधा का पूरा ध्यान रखते थे। छोटी-छोटी नयी आयी कन्याओं के साथ 
खेलते रहते थे। कन्याएँ इस आत्मीयता के कारण उन्हें चाचाजी के नाम' से सम्बोधित 
करती थीं। विद्यालय की पहली आचार्या पण्डिता साविन्नी देवी ने भी इस संस्था की 
छात्राओं को अपना अग्राघ प्रेम प्रदान किया । वे बड़ी वहनजी कहलाती थीं । इस प्रकार 
इस संस्था में शुरू से ही पारिवारिक वातावरण की परम्परा पड़ी और कन्याझ्रों को घर 
जैसा स्नेह मिला, इसके कारण कन्याएँ जीवन भर के लिए इस संस्था को अपना घर 
मानती थीं | 

इस विषय में महाविद्यालय की एक पुरानी स्नातिका श्रीमती ठाकुर देवी का यह 
कथन उल्लेखनीय है--“हमारा विद्यालय एक घर जंसा था। वहाँ कोई चाचा था, कोई 
चाची थी, कोई भाई था, कोई बुआ' थी, और कोई बहिन थी। उन सबसे हमें सगे- 
सम्बन्धियों का प्रेम-प्यार मिलता था और हमें घर की याद तक नहीं श्राती थी ।” 

(ज) राष्ट्रीयता--कन्या महाविद्यालय के संस्थापक का जल्म यद्यपि ऐसे वंश में 
हुआ था जो सरकार का समर्थक और क्ृृपापात्र था, किन्तु लालाजी के हृदय में श्रार्य- 
समाज के सम्पक से गहरी राष्ट्रीय भावनाएँ उत्पन्न हुईं। वे काफी समय तक ऑनरेरी 
मजिस्ट्रेट भौर जैलदार का कांय॑ करते रहे, किन्तु महाविद्यालय की कन्याश्रों में आपने 
राष्ट्रीय भावना को जागृत करने में कोई कसर नहीं छोड़ी। वे कन्याश्रों को भारत के 
प्राचीन राष्ट्रीय महापुरुषों तथा स्वतत्त्रता का संघर्ष करने वाले राणा प्रताप और शिवाजी 


कन्या महाविद्यालय जालन्धर १५१ 


जैसे महायुरुषों की और दुर्गावती तथा लक्ष्मीवाई जैसी वीरांगनाग्रों की कथाएँ सुनाया 
करते थे। उन्होंने राष्ट्रीय भावनाओं से परिपूर्ण सरल झौर सुबोध कविताओं की रचना 
को थी । इन्हें वे कन्याश्रों को याद कराते और गवाते थे। राष्ट्रीय भावना के कारण 
आपमे महाविद्यालय को सरकार द्वारा प्रस्तावित, भ्राथिक सहायता के प्रस्ताव को दुकरा 
दिय।। पहले इसका उल्लेख किया जा चुका है कि किस प्रकार झाचार्या कुमारी लज्जावती 
सरकारी मदद को संस्था के विकास के लिए घातक समभती थीं। 


१६१६ में कांग्रेस का वाधिक अधिवेशन जूलियाँवाला बाग के ह॒त्याकाण्ड के वाद न 


अमृतसर में सम्पन्न हुआ । स्वामी श्रद्धानन्द इस प्रधिवेशन की स्वागत समिति के अध्यक्ष 
थे। उस समय सरकारी दमन चक्र के कारण चारों ओर भय का वातावरण था, फिर भी 
सरकारी रोष की परवाह न करते हुए लाला देवराज इस अधिवेशन में सम्मिलित हुए 
और कुमारी लज्जावतोजी के नेतृत्व में विद्यालय की छात्राओ्रो ने अ्रधिवेशन में वन्देमात रम्‌ 
का राष्ट्रगान गाया। १६२० के सत्याग्रह संग्राम में जब गांधीजी का चरखे और खादी का 
कार्यक्रम आरम्भ हुआ तो कन्याएँ चरखा कातने लगीं, खादी बुनने और पहनने लगीं । 
१६२०-२१ के असहयोग आन्दोलन में सम्भवत: कत्याओ्रों की यही एकमात्र संस्था थी 
जिसने इस आन्दोलन में भाग लिया | भारत की पहली सत्याग्रहो महिला इस विद्यालय 
की पुरानी छात्रा पार्वृत्ती भी। कांग्रेस द्वारा आयोजित सभी सभाओं में वन्देमात रम्‌ तथा 
दूसरे राष्ट्रीय गीत विद्यालय की छात्राप्रों द्वारा गाये जाते थे। सुप्रसिद्ध क्रान्तिकारी 
सरदार भगता्सह और उनके साथियों की ऋष्तिकारी गतिविधियों में महाविद्यालय की 
पुराती छात्राओं --सुशीला दीदी और लीलावती ने प्रमुख भाग लिया। आ्राचार्या 
कुमारी लज्जावती ने सरदार भगत्सिह का केस लड़ने और प्रिवी कौंसिल तक अपील 
करने के सभी कामों को अपने अन्य साथियों की मदद से किया। १६२६ में लाहौर में 
रावी नदी के तठ पर पूर्ण स्वतन्त्रता का प्रस्ताव पास करने वाले ऐतिहासिक कांग्रेस श्रधि- , 
वेशन में कुमारी लज्जावती की अध्यक्षता में काम करने वाली १४५० स्वयंसेविकाओं में , 
से लगभग आधी कन्या महाविद्यालय की छात्राएँ थीं। इसके वाद कन्या मंहविशागयो 
में हर सोमवार को राष्ट्रीय ध्वजा का अभिवादन और राष्ट्रीय गाव का कार्य क्रम आरम्भ 
किया गया । 

(ग) धामिक शिक्षा--इस संस्था की एक अल्य विशेषता घाभिक शिक्षा को 
विशेष महत्त्व देना था। इसमें सबसे पहले सन्ध्या और प्रार्थना तथा स्वृतिवाचन 
और शान्ति प्रकरण के मन्त्र कण्ठस्थ कराये जाते ये। संस्कृत का ज्ञान भी प्राचीन भार- 
तीय धर्म और संस्कृति के मूल ग्रन्थ पढ़ने की सामर्थ्य उत्पन्त करने की दृष्टि से छात्राओं 
को दिया जाता था । यद्यपि यहाँ संस्कृत व्याकरण की शिक्षा गुरुकुल काँगड़ी जेसी उच्च- 
कोटि की नहीं थी, फिर भी वेदिक 'झल्त्रों के साथ-साथ गीता, उपनिषदों और सत्याथें- 
प्रकाश के मूल तत्त्वों का भी ज्ञात कराया जाता था। | 

धामिक शिक्षा में पुस्तकीय ज्ञान के अतिरिक्त उच्च नैतिक गुणों के विकास 
को अधिक महत्त्व दिया जाता था। इस समय कत््या महाविद्यालय की आंचार्या, धर्मे- 
शिक्षा के अध्यापक और लालाजी स्वयमेव अतीव ऊँचा शुद्ध आचरण रखने वाले, शान्त 
स्वभाव के व्यक्ति'ये । वे सच्चे अर्थों में भ्राचायं थे और अपने आचरण का शिष्यों पर 


प्रभाव डाला करते थे। इसका एक सुल्दर उदाहरण कन्याओ्ों को गीता और उपनिषद्‌ 
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तथा सत्यार्थप्रकाश पढ़ाने वाले भक्त रैमल दास थे। वे आदर्शवादी प्रकृति के पक्के ठोस 
आर्यसमाजी ये और उनके ग्रत्थों को सच्ची निष्ठा के साथ पढ़ाया करते थे। एक वार 
आदर्श ब्रह्मचारिणी की जीवनचर्या का वर्णन करते हुए उन्होंने कहा कि छात्राओं को 
कठोर जीवन विताना चाहिये और नंगे पाँव चलना चाहिए । इस पर किसी मूँहफट छात्रा 
ने कह दिया, “श्राप ही गर्मियों के मौसम में नंगे पाँव चल कर देखें ।” छात्रा ने तो यह 
मजाक में कहा था, किन्तु भक्त रैमल दास उस दिन से जेठ की तपती दोपहरी में भी नंगे 
पाँव विद्यालय आने लगे । छात्राओं पर उनके इस उपदेश का गहरा अ्रसर पड़ा । 

(घ) समाज सुधार श्लौर कान्ति की भावता--जिस समय केत्या महाविद्यालय 
की स्थापना हुई थी, उस समय भारत का स्त्री समाज अनेक प्रकार की घातक एवं अ्रन्ध- 
विंश्वासपूर्ण रूढ़ियों की बेड़ियों में जकड़ा हुआ था। पढें की प्रथा ने स्त्रियों को घर की 
चहारदीवारी में वन्द कर दिया था। वाल विवाह की कुप्रथा के कारण लड़कियों की शादी 
बहुत ही छोटी अवस्था में, यहाँ तक कि दूध पीते बच्चों तक के विवाह हो जाते थे और 
गुड़ियों से खेलने वाली लड़कियाँ अपने पति के न रहने पर श्राजोवन वाल बैधव्य के नरक 
तुल्य जीवन को बड़े कष्ट के साथ विताती थीं | स्त्रियों का आभूषण-प्रेम चरमसीमा तक 
पहुँच चुका था। 

कन्या महाविद्यालय के संस्थापक लाला देवराज न केवल स्त्रियों को साक्षर बनाना 
चाहते थे, भ्रपितु वे शिक्षा के माध्यम से उनमें ऐसी शक्ति का जागरण करना चाहते थे कि 
कन्याएँ समाज के लिए हानिकर रूढ़ियों के विरुद्ध विद्रोह एवं क्रान्ति की अग्रदूत बनें। 
उनका एक प्रिय वाक्य था---“कन्याएँ देवयानी वनें।” उनकी इच्छा थी कि वे अपनी 
कन्याओ्रों को अतीव कर्मठ, भ्ोजस्वीं और एसा प्रवुद्ध बनायें कि वे प्रचलित अन्धविश्वासों 
आर घातक रूढ़ियों की वेड़ियों को तोड़ने में प्रसन्‍नता का श्रनुभव करें, और समाज में 
आमूलचूल परिवतेन करें तथा उसे उन्नत वनायें। श्री शादीराम जोशी के शब्दों में, 
“विद्यालय की स्थापना के पहले या दूसरे वर्ष की रिपोर्ट में आपने (लाला देवराज ने) 
प्रसन्‍तता व्यक्त की थी कि विद्यालय में आने वाली वहुत-सी कन्तयाश्रों ने गहने पहचना 
छोड़ दिया है । उनके विचार में स्त्रियों का गहने पहतना और गहने से प्यार करना उनकी 
दासता के जीवन का प्रतीक था |” 

उन दिनों स्त्रियों में प्रचलित पर्दे और घूँघट के रिवाज को दूर करने के उन्होंने 
प्रवल प्रयास किये | यदि वे किसी समारोह या उत्सव में किसी सन्नी को घूघट में देखते 
थे तो कभी-कभी उसके पास जाकर प्यार से कहते थे, “देख बेटी, तुम्हारे पास सब बहनें 
शेरों की तरह बैठी हैं, तुम इनके वीच में गीदड़ वन कर यो बठी हो ? “ 

:.. भृत्यु के वाद सियापे (छाती पीटकर ऊँचे स्वर से रोने-धोने) और लम्बा शोक 
मनाने के रिवाज को दूर करने में आपके परिवार से पहल की। लालाजी के पिताजी की 
मृत्यु पर श्राप की माताजी ने शोक प्रदर्शन में बड़ा संयत आचरण करके अ्रन्य परिवारों 
के लिए एक अनुकरणीय दृष्टान्त प्रस्तुत किया । 

कन्या महाविद्यालय ने बाल-विवाह का उग्र विरोध किया और विधवा विवाह 
का समर्थन किया। शिक्षा के प्रसार से लड़कियों की विवाह की आयु स्वयमेव ऊँची उठने 
लगी, क्योंकि विद्यालय में एक वार प्रविष्ट हो जाने के वाद वहाँ बारह वर्ष का स्तातिका 
पाठ्यक्रम पूरा करना पड़ता था और शिक्षा काल में लड़की का विवाह नहीं हो सकता 
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था, अतः यहाँ शिक्षा प्राप्त करने वाली लड़की की चिवाह की आयु स्वतः १६-१७ वर्ष 
होने लगी। | 

वैधव्य के भ्रभिशाप को दूरकरने के लिए तथा दुर्भाग्यग्रस्त लड़कियों का भविष्य 
उज्ज्वल वनाने के लिए आप सदेव विधवाश्ों के विवाह का प्रवल समर्थन करते थे और 
विधवां को त्याग, तपस्या और समाज सेवा का जीवन अपनाने की प्रेरणा करते रहते 
थे । दहेज की कुप्रथा वीसवीं शताब्दी के अन्तिम चरण में भी प्रचलित है। प्राय: समा- 
चार-पत्नों में ऐसी खबरें छपती रहती हैं कि दहेज कम लाने वाली वधुश्रों पर ससुराल 
के व्यक्तियों दा रा जो ताने कसे जाते हैं, उतसे बचने के लिए वहुएँ मिट्टी का तेल छिड़क 
कर आत्महत्या कर लेती हैं। लाला देवराज दहेज प्रथा के उग्र विरोधी थे। वे छात्राओं 
में सदा इस कुप्रथा का विरोध करने की भावना उत्पन्न करते थे । कन्या महाविद्यालय 
में शिक्षित वहुत-सी लड़कियों के ऐसे उदाहरण हैं जिन्होंने दहेज प्रथा के विरोध में उत्तम 
दुष्टान्त प्रस्तुत किये हैं। इस विषय में यहाँ केवल एक ही उदाहरण का उल्लेख किया 
जायेगा। १६१४-१६ में कन्या महाविद्यालय में पढ़ी एक लड़की ठाकुर देवी के विवाह 
की चर्चा एम० वी० वी० एस० में पढ़ रहे एक लड़के के साथ हो रही थी । परिवार 
संस्पत्त और लड़का भ्रच्छा था । किस्तु वातचीत में लड़के ने दहेज और सोने की माँग 
की। यह सुनकर ठाकुर देवी ने उस लड़के के साथ विदाह्‌ करने से इतकार कर दिया । 
माता-पिता ने प्रस्ताव को स्वीकार करने के लिए जब उस पर वल डाला तो उसने जोर- : 
दार शब्दों में कहा--यह मुभसे विवाह नहीं करना चाहता है, वल्कि सोने के ढेर से 
विवाह करना चाहता है। मैं उससे हरगिज विवाह नहीं करना चाहती हूँ ।* ऐसे सम्पन्न | 
और कमाऊ लड़के के झ्राकर्षक प्रस्ताव को ठुकरा कर उसने डी० ए० वी० कॉलिज में ! 
पचहत्तर रुपया मासिक लेने वाले एक अ्रध्यापक के साथ विवाह करना पसन्द किया।: 3 
समाज में क्रान्ति की ऐसी भावना पैदा करने में कन्या महाविद्यालय का महत्त्वपूर्ण योग- । 
दान है । 

कम्या सहाविद्यालय के कार्य का मूल्यांकन--वर्तेमान शताव्दी के पहले दो दशकों 
में कन्या महाविद्यालय ने जो कार्ये किया, उसकी सर्वेन्न सराहना हुईं। पत्न-पत्रिकाओं 
और राष्ट्रीय नेताओं ने इसके द्वारा किये गये शिक्षा एवं समाज सुधघारविषयक क्रान्ति- 
कारी कार्य की सराहना की | यद्यपि यह विद्यालय पंजाब में स्थित:था, किस्तु सुदूर दक्षिण 
में मद्रास से छपने वाली रिफा्म र नामक पत्निका ने अपने १६ फरवरी, १६०६ के अंक में 
लिखा था, “हमारे पंजावी भाइयों ने समझ लिया है कि उनकी स्त्रीजाति भ्ज्ञान के 
अन्धकार में पड़ी हुई है। इसी बात को सामने रख कर आयंसमाज की ओर से जालन्धर 
में एक अत्यन्त उपयोगी और महत्त्वपूर्ण कन्या महाविद्यालय स्थापित किया गया है, जो 
लाला देवराज जैसे महानुभावों की संरक्षकता में दिन दूनी रात चौगुनी उन्नति कर रहा 
है। इस विद्यालय के पीछे देशभक्ति की अतत्य भावना काम कर रही है। अब तक 
कन्याओ्रों के लिए मामूली पढ़ना-लिखना और गिनती गिन लेना काफी समझा जाता शा, 
किन्तु महाविद्यालय की योजना अपने ढंग की अ्रनोखी और अनुकरणीय है। उनकी 
श्राकांक्षा महान्‌ है। 

इस समय इस महाविद्यालय ते महर्षि दयानन्द के स्त्रीशिक्षा और गुरुकुल 
सम्बन्धी कुछ मूल तत्त्वों को मूर्त रूप प्रदान किया | इसकी चर्चा करते हुए लाहौर से 
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प्रकाशित होने वाले अंग्रेजी दैनिक ट्रिब्यून ने १ फरवरी, १६०७ के अ्रंक में एक लेख में 
लिखा था, “सारे भारत' में कन्या महाविद्यालय जालन्धर जैसी संस्था नहीं देखी गयी है 
..."इसमें पर्दा प्रथा नहीं है भ्रौरन ही जातिगत ऊँच-नीच का भेदभाव है। भ्रतः पंजाब 
भाग्यशाली प्रान्त है। संस्था में प्रायः सभी प्रान्‍्तों की लड़कियाँ पढ़ती हैं गौर सवका 
रहन-सहन एक-सा है“अनाथालय की बच्चियाँ उच्च वर्गों की लड़कियों के साथ विना 
किसी भेदभाव के खेलती, उठती, बैठती झौर पढ़ती हैं। भारत के किसी अन्य स्कूल में 
ऐसा नहीं देखा गया ।” 

इसके राष्ट्रीय स्वरूप की चर्चा करते हुए बंगाल की पत्रिका सर्वेण्ट' ने अपने 
सम्पादकीय लेख में लिखा था, “भारत में आज चारों ओर राष्ट्रीय शिक्षा देने की चर्चा 
है। पूता में एक महिला विद्यालय खोला गया है, परन्तु हम नहीं जानते कि वहाँ राष्ट्रीय 
शिक्षा के किस आदर्श का अनुसरण किया जायेगा । हाँ, जालन्धर के कन्या महाविद्यालय 
के बारे में हम जरूर कह सकते हैं कि वहाँ वस्तुत: एक महान्‌ राष्ट्रीय विश्वविद्यालय की 
बुनियाद रखी जा रही है।' 

कन्या महाविद्यालय से प्रेरणा प्राप्त करके पंजाव तथा भारत के भ्रन्य प्रान्तों में 
स्त्रीशिक्षा की अनेक संस्थाएँ उस समय तेजी से स्थापित हो रही थीं। कत्या महाविद्यालय . 
के इस प्रभाव की चर्चा करते हुए लाहौर से प्रकाशित होने वालो 'देश” नामक पत्रिका ने 
१६ दिसम्बर, १६१४ के अंक में लिखा था, “देश में आज जगह-जगह जो कन्या पाठ- 
शालाएँ खुल रही हैं, वे जालन्धर के कन्या महाविद्यालय की कोशिशों और उसके प्रचार 
का ही फल हैं ।* 


(६) कन्या महाविद्यालय के स्तम्भ 

(१) श्राचार्या सावित्नी देवी --कत्या महाविद्यालय के निर्माण में इसकी प्रारम्भिक 
आ्राचार्याओं और कार्यकर्ताओं का बड़ा योगदान है। संस्था के कुछ ऐसे व्यक्तियों का 
संक्षिप्त परिचय देना आवश्यक प्रतीत होता है। संस्था की पहली झ्ाचार्या पण्डिता 
सावित्री देवी थीं | विद्यालय के आरम्भ काल में वाल विधवा के रूप में उनका कन्या 
महाविद्यालय में प्रवेश हुआ। वह जिला मुजफ्फरगढ़ में पैदा हुई थीं। सावित्री देवी 
१८९० में केवल १० वर्ष की आयु में वैधव्य के अभिशाप से पीड़ित हुईं एक स्थानीय 
सज्जन श्री हेमराज ने उस कन्या को कुछ समय तक पढ़ाया-लिखाया तथा योग्य बनाया 
और १८९४ में वह कन्या विद्यालय में प्रविष्द हुईँ। उसकी छात्रवृत्ति का भवन्ध भी 
स्थानीय व्यक्तियों ने कर दिया । किन्तु एक वार छुट्टियों में घर जाने के बाद वह विद्या- 
लय नहीं लौट सकीं, क्योंकि उसे मिलने वाली छात्रवृत्ति की झथिक सहायता बन्द हो 
गयी। उसने लालाजी को एक पत्र द्वारा भ्रपनी कठिनाई लिखी तो उन्होंने उसके व्यय का 
प्रबन्ध कर दिया, और अपने छोदे-मोटे आभूषण बेचकर वह विद्यालय में आ गयीं । 
अपने परिश्रम से शीघ्र ही पढ़ाई में अ्रच्छी योग्यता पाने के साथ-साथ उन्होंने स्त्री-समाज 
में भाषण देना और संस्था की पत्रिका में कुछ लिखना भी सीख लिया । अपनी लगन तथा 
धुन से तथा लालाजी के पथप्रदर्शन से उन्होंने पढ़ाने में भर प्रबन्धंकारयें में शीघ्र ही पदुता 
प्राप्त कर ली | वह लालाजी का दायाँ हाथ बन गयीं। १६०४ में सावित्री देवी ने बम्बई 
ओर दक्षिण भारत में लगभग साढ़े तीन महीने में पाँच हजार मील की यात्रा करते हुए 
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अनेक प्रमुख नगरों में अपनी संस्था के बारे में व्याख्यान दिये, विद्यालय के कार्यविवरण 
घितरित किये श्रौर एक हजार रुपये को घनराशि जमा की । इस यात्रा में सावित्री देवी 
ने आचाये कर्वे का हिंगणे ग्राश्षम देखा और अपने विद्यालय में वेसा विघवा आश्रम 
स्थापित करने का निश्चय किया । लालाजी को सावित्री देवी के रूप में अपने विचारों 
और आदण्शों के अनुकूल एक योग्य कार्यकर्त्री मिली । उन्होंने उसे पहले मुख्याध्यापिका, 
अधिष्ठात्री, उपसम्पादिका आदि के विभिन्‍न कार्य दिये भर अन्त में वह कन्या महाविद्यालय ता 
की पहली आचार्या बनीं और १६१८ में उन्तकी मृत्यु तक का समय 'आचार्या सावित्री युग 7 के. 
कहलाता है। उनकी कतेव्यपरायणता तथा कर्मठता से इसके आरम्भिक विकास में बड़ी 
सहायता मिली । उनकी मृत्यु के बाद लालाजी ने उनके प्रति सम्मान प्रकट करने और 
उनकी स्मृति स्थायी बनाने के लिए चालीस हजार रुपये के व्यय से विधवा आश्रम का एक 
भवन बनाया और इसे सावित्री भवन का ताम दिया गया | 

(२) सुभद्राबाई--कत्या महाविद्यालय जालन्धर के आदशंवादी युग में महाराष्ट्र 
से भायी एक बहन सुभद्वावाई ने आरम्भिक वर्षो में संस्था के लिए विशेष महत्त्वपूर्ण कार्य 
किया। उनका महाराष्ट्र से पंजाब श्राने का बड़ा रोचक इतिहास है। वह एक समृद्ध 
महाराष्ट्रीय जमींदार परिवार में उत्पत्त हुईं थीं और अपने पति तथा एकमात्र स्तान 
कुमारी विद्यावती के साथ अवेतनिक सेवा के लिए इस संस्था में झआयीं। उत्त पर आये- 
समाज की विचारघारा का गहरा प्रभाव था। परिवार में सम्पन्तता होने के कारण उन्हें 
पैसे की कोई चिन्ता नहीं थी, किल्तु वह अपनी कन्या को आरयेसमाजी आदशशों के अनुरूप 
शिक्षा देना चाहती थीं भ्ौर उस समय इसकी एकमात्र संस्था कन्या महाविद्यालय जालन्धर 
ही थी। उनके पति ठाकुर शिवरलपसिह ने संस्था में भ्राते ही भवन-निर्माण के कार्य की 
जिम्मेदारी ले ली, और १६१३ में कन्या महाविद्यालय के छात्रावास के श्रागे का भाग 
उनके निरीक्षण में वना । कुमारी विद्यावती की शिक्षा पूरी होने पर उसका विवाह पंजाब 
में किया गया । यह अन्तःप्रान्तीय और अ्रन्तर्जातीय विवाह था, जो इसके संस्थापक की 
समाज-क्रान्ति की भावनाओं के सर्वंथा अनुरूप था। एक बार जब ठाकुर साहब अपनी 
जमीन देखने के लिए महाराष्ट्र गये तो वहीं उनका निधन हो गया। 

इसके बाद श्रीमती सुभद्रावाई ने कन्या महाविद्यालय में सेवा कार्य शुरू कर 
दिया। वह छात्रावास की भ्रधिष्ठात्री बनायी गयीं । इस कार्य के लिए कन्याओं की माता 
बनना पड़ता है और वह सच्चे भ्रथों में मातृवात्सल्य से छात्राओं की पूरी देखभाल करने 
लगीं । भ्राचार्या कुमारी लज्जावती के शब्दों में, “सुभद्राबाई कन्याओं की माता ही थीं । 
माता ही के समान वे सव कन्याओ्रों की सेवा और सुख-सुविधा का घ्यान रखती थीं। सब 
कन्याओं के खा लेने के बाद वे स्वयं खाना खाती थीं। एक बार शहर में हैजे का प्रकोप 
हुआ तो छात्रावास पर भी उसका प्रभाव पड़ा। छात्रावास की बहुत-सी कत्त्यायें बीमार 
हुईं। कुछ की मृत्यु भी हुईं। उस संकट काल में बाई जी ने जिस मातृ स्नेह से वीमार अकक 
कन्याओ्रों की सेवा की, उसकी मिसाल मिलना मुश्किल है। उन्होंने बीमार पड़ जाने की 
परवाह किये बिना रातों जागकर सेवा की। वे कन्या महाविद्यालय में महत्त्वपूर्ण मूक 
साधना करने वाली महिला थीं और उत जैसे नींव के पत्थरों से ही कन्या महाविद्यालय 
के भव्य भवन का निर्माण हुआ |” 
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(३) झाचार्या कुमारी लज्जावती--कच्या महाविद्यालय की श्राचार्या के रूप में 
लगभग ४० वर्ष काम करने वाली कुमारी लज्जावती का इस महाविद्यालय के विकास में 
अद्वितीय योगदान है। वह १६०३ में, ६ वर्ष की आयु में, सेघावी छात्रा के रूप में इस 
संस्था में प्रविष्ट हुई थीं, और जीवन के ८६ वसन्‍्त पार करने के बाद वे अब भी इस 
संस्था की सेवा में लगी हुई हैं। ८० वर्ष तक किसी शिक्षा-संस्था के साथ इतना सुदीर्घ 
सम्बन्ध अपने झाप में भ्रतीव उज्ज्वल और अनुपम कोतिमान है । इस दृष्टि से भी वे 
भारतीय शिक्षा के क्षेत्र में अद्वितीय हैं। उनकी तुलना वैदिक युग की उन ब्रह्मवादिनी 
स्त्रियों से की जा सकती है जो श्राजीवन कौमाय॑ ब्रत का पालन करते हुए विद्याभ्यास और 
तत्त्व चिन्तन में लगी रहती थीं । उन्हें लालाजी के वाद इस संस्था का प्रधान स्तम्भ कहा 
जा सकता है। 

१६०३ में इस संस्था में प्रविष्ट होकर अ्रपनी पढ़ाई समाप्त करने के वाद १६१० 
में वे अपने घर पेशावर वापिस चली गयीं। किन्तु उनकी छात्रावस्था में लाला देवराज 
उनकी स्मरण शक्ति, कुशाग्न बुद्धि तथा भाषण देने की कला से बहुत प्रभावित हुए और 
उन्होंने इस योग्य शिष्या' को अपनी संस्था के कार्य में लगाने का संकल्प किया | १६१० में 
पेशावर ग्रार्यंसमाज के उत्सव में जाकर लालाजी ने कुमारी लज्जावती के माता-पिता से 
प्रार्थना की कि वे अपनी होनहार पुत्री को कन्या महाविद्यालय में छः मास तक सेवा करने 
के लिए उनकी प्रार्थता स्वीकार करें । उन दिनों कन्या महाविद्यालय की १३-१४ वर्ष की 
इस स्नातिका की आयंसमाजों में होने वाले व्याख्यानों की धूम मची हुईं थी। स्वामी 
सत्यानन्द ने कुमारी लज्जावती को भ्रपना जीवन आयेसमाज तथा सुत्री शक्ति के जागरण 
के पुनीत कार्य के लिए समपित करने की प्रेरणा दी और वे जालन्धर झा गयीं। १६१३ 
में केवल १६ वर्ष की आयु में विद्यालय की उस समय की आचार्या पण्डिता साविन्नी देवी 
के अस्वस्थ रहने पर आपको उनकी सहायता के लिए उपाचार्या नियुक्त किया गया। 
१६१८ में आचार्या सावित्री देवी के आकस्मिक निधन पर आप विद्यालय की आचार्या 
नियुक्त की गयीं । 

१६१७ में आपने कन्या महाविद्यालय के आ्रथिक ग्राधार को सुदृढ़ वनाने के लिए 
एक भीष्म प्रतिज्ञा की। महात्मा मुंशी राम के आदर्श का अनुसरण करते हुए उन्होंने यह 
प्रण किया कि वे जब तक संस्था के लिए पचास हजार रुपये की धनराशि एकत्र न कर 
लेंगी, तव तक वे इस संस्था में कदम न रखेंगी। इसके वाद १६१७ में झ्राचार्या कुमारी 
लज्जावती धन संग्रह के लिए यात्रा पर निकलीं । आप बड़ी श्रोजस्वित्ती वक्ता थीं | आपके 
भाषण में जादू का-सा असर था। झ्रापने लाला देवराज तथा वड़ी आयु के अन्य स्त्री- 
पुरुषों के साथ पंजाव, सीमा प्रान्त सिन्ध, उत्तरप्रदेश और कलकत्ता का दौरा किया और 
एक वर्ष से कम अवधि में भ्रपन्ता प्रण पूरा करके संस्था में प्रवेश किया । 

इस बीच १६१६ में आपकी माताजी के देहान्त से आपकी दो छोटी बहनों तथा 
एक छोटे भाई के पालन और शिक्षण की जिस्मेवारी आप पर झा गयी । श्राप पेशावर 
जाकर अपने भाई-बहनों को जालन्धर ले आयीं और १६९२६ तक महाविद्यालय में आचार्या 
का कार्य भ्रतीव योग्यता से सम्पन्न करती रहीं । किन्तु अ्रव आपके बच्चे लाहौर में रहकर 
. कॉलिजों में पढ़ाई करता चाहते थे । आपको लाला लाजपत राय के सानिध्य में रहकर 
राष्ट्रीय क्षेत्र में काम करने का झाक्रण था, श्रतः भाप लाला देवराज की अनुमति से 


कन्या महाविद्यालय जालन्धर श्प्र्छ 
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१९६२६ में लाहौर चली गयीं और १६३४ में लालांजी के निधन के वाद इस संस्था को 
संभालने के लिए पुत्र: जालन्धर चली आयी | इस बीच में प्ापने - १६९२६ में रावी नदी 
के तट पर हुए लाहौर कांग्रेस के ऐतिहासिक अधिवेशन में रुत्नी स्वयंसेविकाओों के 
कमाण्डर का काम किया। सरदार भगर्तासनह और उत्तके साथियों पर सरकार द्वारा चलाये 
गये केस में डिफेंस का काम करने वाली समिति की पूरी जिम्मेदारी आप पर थी और 
इस कारण झ्ाप महात्मा गांधी, पं० मोतीलाल नेहरू तथा पं० जवाहरलाल नेहरू के 
सम्पर्क में श्रायीं और आपने प्रिवी कौंसिल तक केस को ले जाने का प्रवन्‍्ध किया । 

१६३४ में जब आप विद्यालय के संचालन के लिए जालन्धर आयीं तो आपने 
देखा कि पिछले दस.सालों में परिस्थितियाँ विल्कुल बदल चुकी हैं, स्थान-स्थान पर 
सरकारी स्कूल-कॉलिज स्थापित हो चुके हैं, लोग नये ढंग की सरकारी पाठ्यक्रम की 
शिक्षा चाहते हैं । कन्या महाविद्यालय में प्रवेश पाने वाली छात्राओ्रों की संख्या में निरन्तर 
कमी हो रही है, और इनके अभाव में संस्था के बन्द हो जाने की आशंका थी। अत: आपने 
मध्यम मार्ग अपनाते हुए पुराने पाठ्यक्रम को जारी रखा, किन्तु उसके साथ प्राइवेट रूप में 
मैद्रिक आदि की परीक्षा के लिए छात्राओं की शिक्षा का प्रवन्ध किया | इस प्रकार संस्था 
समय की आवश्यकताओं के अनुसार नये.प्रभ..पर अग्रसर होने लगी । 


विद्यालय के मुख्याध्यापक आचाये या आचार्या कहलाते थे। १९६३५ तक क्रमशः लाला 
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सुशोभित किया । ( १६३४ में लाहौर से लौटने के बाद जब कुमारी लज्जावती जालन्धर 
आयी भौर संसुथी में दवीन परिवर्तन हुए तो इसकी प्रधानाध्यापिका को प्रिंसिपल कहा 
जाने लगा। इस प्रकार नये महाविद्यालय की सबसे पहली प्रिंसिपल कुमारी लज्जावती 
थीं। उन्होंने अगले ३० वर्ष, १६६५४ तक इस संस्था के प्रिसिपल के रूप में काम किया | 
यद्यपि इस समय संस्था नये सरकारी ढंग के महाविद्यालय का रूप धारण कर रही थी, 
तो भी कुमारी लज्जावती ने इस संस्था की पुरानी परम्पराश्रों एवं राष्ट्रीयता और 
भारतीय संस्कृति के वातावरण को भक्षुण्ण बनाये रखने का पूरा प्रयास किया। संस्था ने 
अपने अनुशासन और नैतिक वातावरण की पुरानी रुयाति को बनाये रखा | इस समय 
आपके जीवन का एकमात्र ध्येय इस संस्था को उन्‍्तत करने का था। आपने भ्पना सारा 
जीवन इसके लिए समर्पित कर दिया। छात्राओ्रों की संख्या ग्रधिक वढ़ जाने पर भी आप 
प्राय: सभी कन्याओं को व्यक्तिगत रूप में जानती थीं। आप सदा छात्राओं में प्रनुशासन, 
शिष्ठता, शालीनता, राष्ट्रीयता, भारतीयता के भावों को भरती रहती थीं। उस समय 
आपका भ्रनशासन इतना अच्छा था कि यह कहा जाता था कि उन्होंने किसी छात्रा या 
चतुर्थ श्रेणी के कार्यकर्ता को जुर्माना तक नहीं किया। संस्था में राष्ट्रीय वातावरण को 
बनाये रखने के लिए सफेद खादी के वेश में छात्राश्रों द्वारा संस्था के विशाल मैदान के मध्य 
में एक उच्च स्तम्भ पर प्रति सप्ताह राष्ट्रीय पताका को लहरानें और राष्ट्रगान गाने की 
झौर इसके साथ प्रेरणाप्रद प्रवचनों को देते की पुरानी परम्परा जारी रखी गयी। 
सरस्वती वन्दना, अमरज्योति, और वनमहोत्सव के वाधिक समारोंहों को नया रूप दिया 
गया । राष्ट्रीय नेताओं से सम्पर्क रखा गया। देश के प्राय: सभी राष्ट्रपति और प्रधान- 
मन्‍्त्री संस्था में पधारे और उन्होंने इसके कार्य से सन्‍्तोष प्रकट किया । 
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पहले आ्रापकी पचास हजार रुपये एकत्र करने की भीष्म प्रतिज्ञा का उल्लेख किया 
जा चुका है। आपने आजीवन भीष्म के समान ब्रह्मचर्य के व्रत का पालन' किया तथा उसे 
नया रूप दिया। ब्रह्म का अर्थ विनोवाजी के शददों में न केवल वेद, अश्रपितु एक महान्‌ 
आदर्श भी है) आपने कन्या महाविद्यालय के नवनिर्माण के महान्‌ उद्देश्य को पूरा करने के 
लिए अपना सारा जीवन' समर्पित कर दिया। अतः वे वालब्नह्मचारिणी और सच्चे अर्थो 
में प्राचीन परिभाषा के अनुसार ब्रह्मवादिनी हैं । 

प्रिंसिपल के पदभार से मुक्त होकर भी इस समय झ्राप इस संस्था की प्रवन्धकर्त्री 
समिति की उपप्रधान के रूप में संस्था के विकास में भ्रपंना योगदान दे रही हैं । 

(७) झ्रादर्शवादी युग की समाप्ति और कन्या महाविद्यालय का नया स्वहुप - 
१६३४ में लाला देवराज के स्वर्गवास के साथ इस संस्था के स्वरूप में एक ऋत्तिकारी 
मौलिक परिवतेत आया। उन्होंने इसकी स्थापना १६वीं शताब्दी के अ्रन्तिम दशक में 
आ्रारयंसमाज के उच्च आदर्शों से प्रेरित होकर की थी । उस समय स्त्रीशिक्षा एक अतीव 
क्रान्तिकारी कार्यक्रम था और इसे सरकारी सहायता के विना चलाना अतीव दुष्कर एवं 
असम्भव कार्य था। उस समये लालाजी ने इसे अपनी अद्भुत निष्ठा, क्रियाशीलता, सतत 
प्रयत्न और अ्रध्यवसाय से सम्भव बनाया, समाजसुधार की भावना तथा नारी जागरण 
के उत्थान की कामना के उच्च श्रादर्शों से प्रेरित होकर इसे किया और अपने इस 
परीक्षण को सफलतापूर्वक चलाया। उस समय स्त्रीशिक्षा का कार्ये समय के प्रवाह के 
विरुद्ध था। फिर भी लालाजी इसे चिष्ठापूर्वंक संचालित करते रहे । 

किन्तु २०वीं शताब्दी के तीसरे चौथे दशक तक सामाजिक परिस्थितियों में तेजी 
सें परिवर्तत आने लगा। सरकार स्त्रीशिक्षा की ओर विशेष ध्याव देने लगी। लालाजी 
. जैसे समाज सुधा रकों ने भारतीय समाज में स्त्रीशिक्षा के लिए अनुकूल वातावरण तैयार 
कर दिया था| भ्रव शासन द्वारा स्थान-स्थान पर स्त्रीशिक्षा की पाठशालाशओों, विद्यालयों, 
महाविद्यालयों का जाल विछने लगा। पाश्चात्य ढंग की अंग्रेजी शिक्षा प्राप्त करने के 
वाद युवकों को अच्छी स रकारी तौकरियाँ मिलते लगीं। ऊँची शिक्षा पाकर उच्च सरकारी 
पदों पर नियुक्त होने वाले युवक पढ़ी-लिखी लड़कियों से भौर सरकारी स्कूलों में शिक्षित 
कन्याश्रों से विवाह करना चाहते थे। पंजाव के लाहौर आदि प्रमुख नगरों में कन्याओं को 
सरकारी उपाधियों के लिए तैयार करने वाले अनेक सरकारी और तिजी कॉलिज खुल 
गये | इनमें वही लड़कियाँ प्रविष्ट हो सकती थीं जो मैट्रिक पास हों, अतः कन्याओं के 
माता-पिता अपनी लड़कियों को सरकारी स्कूलों में शिक्षा दिलाने के लिए उत्सुक होने 
लगे ताकि उन्हें अपनी कन्याश्रों के लिए भ्रच्छा घर और वर मिल सके ! लोगों की भव 
यह माँग होने लगी कि उनकी लड़कियों को ऐसी शिक्षा मिलनी चाहिये जिससे वे सरकारी 
परीक्षाएँ पास कर सके और कॉलिजों में प्रविष्ट हो सके। 

कन्या महाविद्यालय की परीक्षाओ्रों को कोई सरकारी मान्यता श्राप्त नहीं थी, 
श्रत:ः इसकी शिक्षा का आकर्षण कम होने लगा और कन्या महाविद्यालय में छात्राओं की 
संख्या निरन्तर घटने लगी । पहले जहाँ छात्रावास छात्राओं के लिए सर्वेथा अपर्याप्त थे, 
वहाँ भ्रव वे खाली पड़े रहने लगें। संस्था की प्रवन्थकर्त्री सभा इस स्थिति से चिन्तित हो 
उठी भ्रौर यथार्थवादी विचारघारा वाले सदस्यों ने लालाजी पर इस बात के लिए वल 
देना शुरू किया कि वे यहाँ सरकारी परीक्षाओं की पढ़ाई शुरू करें। ऐसा करना पुराने 
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आ्रादशंवाद को तिलांजलि देता था। अपने जीवन के भ्रन्तिम दिनों में लाला देवराज एक! उठ 
मानसिक संघर्ष में पड़े रहे। एक शोर उस सम्रय की परिस्थितियाँ उन्हें आदर्शवाद का द््य 
पुराना पथ बदलने के लिए वाधित कर रही थीं, दूसरी ओर उन्तका मन अपनी पुरानी [५-८ 
परम्परा को छोड़ने के लिए तैयार नहीं था।.इस समय वे कहा करते थे---“मेरा मस्तिष्क 
परिवतेन के पक्ष में है, मेरा हृदय परिवतेन के विरुद्ध है*“*।” उन्होंने अपने जीवन के 
अन्तिम क्षण तक अपने आ्रादर्शवाद को बनाये रखा और संस्था के पाठ्यक्रम में कोई 
परिवर्तेन नहीं हुआ | 

किन्तु १६३४ में लालाजी के स्वर्गवास के वाद उनके सहयोगी और संस्था के 
प्रवन्धकों को यह निश्चय हो गया कि परिवर्तन के विना कोई चारा नहीं है। नान्य: पंथा: 
विद्यते भ्रयनाय । उनकी मान्यता थी कि यदि संस्था को उन्नति करनी है तो उसकी 
नीति में परिवर्तत करना होगा। अन्त में परिवतंनवादी और अपरिवतंनवादी पक्षों में 
समझौता हुआ और यह निश्चय किया गया कि इस संस्था में दोनों पाठ्यक्रम चलते रहें । 
स्वातिका पद्धति का पुराना पाठ्यक्रम भी जारी रहे और जो छात्राएँ मैट्रिक, प्रभाकर, 
एफ० ए०, वी० ए० आदि सरकारी विश्वविद्यालयों की परीक्षाएँ पांस करना चाहें, उन्हें 
प्राइवेट रूप में इन परीक्षाओं के लिए तैयार कराया जाय और इनमें बैठाया जाय । 

बतेमान युग का नया स्वरूप--- १६३४५ में लाला देवराज के निधन के बाद संस्था 
में नवीन परिस्थितियों के कारण ऐसे परिवर्तन शुरू हुए जिनसे कन्या महाविद्यालय शनेः- 
शरने: एक आधुनिक प्रथम कोटि का महिला महाविद्यालय बनने लगा । पहले यह बताया 
जा चुका है कि पुराने स्तवातिका पाठ्यक्रम की छात्राएँ निरन्तर कम हो रही थीं। मैट्रिक 
प्रभाकर आदि सरकारी परीक्षाएँ देने वाली छात्राओं की संख्या बढ़ रही थी । नयी पीढ़ी 
की छात्राश्रों को पीली साड़ी का गणवेश खटकने लगा,था । इस समय सौभाग्यवश कुमारी 
लज्जावती अपनी वहनों की शिक्षा के उत्तरदायित्व से मुक्त होकर लाहौर से पुनः 
जालन्धर झा गयीं। उन्होंने अ्रपतती दूरदृष्टि से यह अनुभव कर लिया कि अब इस 
महाविद्यालय को नयी परिस्थितियों के साथ समन्वय और सामंजस्य स्थापित करना 
पड़ेगा। उन्होंने इसके तये रूप का विकास शुरू किया। पहले छात्राश्रों को मैट्रिक, इण्टर 
और बी० ए० के लिए प्राइवेट रूप में परीक्षाएँ दिलवाई जाने लगीं । इस समय स्नातिका 
का पुराना पाठ्यक्रम भी चलता रहा। यह नयी-पुरानी पद्धति का समन्वय था। किन्तु 
अधिकांश छात्रान्ों का रुकांन सरकारी परीक्षाएँ देने की ओर था। सन्‌ १६४१ में 
संस्था की प्रवन्धकर्त्ी सभा--आरय॑ शिक्षा मण्डल ने जब द्वावा कॉलिज की स्थापना की 
तो इस विद्यालय में पढ़ने वाली लड़कियों को उस कॉलिज का गल॑सेक्शन बना दिया गया 
और उसे इस रूप में विश्वविद्यालय से मान्य करवा लिया गया। भ्रब छात्राएँ बाकायदा 
नियमित छात्राओं के रूप में विश्वविद्यालय की परीक्षाएँ देने लगीं। अब तक वे प्राइवेट 
छात्राओं के रूप में परीक्षा में बंठ रही थीं। १९४४ में कन्या महाविद्यालय एक.कॉलिज 
के रूप में पंजाब विश्वविद्यालय के साथ सम्बद्ध हो गया और १६४७ में इस कॉलिज की 
छात्राएँ पहली वार विश्वविद्यालय की परीक्षाओं में बठीं। इस समय से इसका विकास 
कॉलिज के रुप में होने लगा। 

शरू में कन्या महाविद्यालय की श्रेणियों में अंग्रेजी जैसे अनिवार्य विषयों को 
छोड़कर छात्राओं की संख्या थोड़ी होती थी, इसलिए काफी समय तक द्वाबा कॉलिज के 
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२६० 
प्राध्यापक ही इन श्रेणियों को पढ़ाने भ्राते रहे। किल्तु जिस विषय में छात्राओं की संख्या 
स्वतन्त्र स्टाफ नियुक्त किया जाने लगा। ह्वीवा 


काफी बढ़ती गयी, उस विषय का अपना स्वतत् 
कॉलिज के सहयोग से यहाँ विज्ञान की क॒क्षाएँ आरम्भ की गयीं। १६५२ से कन्या महा- 
विद्यालय में ही प्रयोगशालाओों का निर्माण शुरू हो गया। इस समय यहाँ विज्ञान की 
शिक्षा के लिए आठ सुसज्जित प्रयोगशालाएं हैं। बी० ए० तक ,ाद्स के सभी विषयों 
की पढ़ाई का प्रबन्ध है । अंग्रेजी, हिन्दी, संस्कृत, गणित, इतिहास, राजनीतिशास्त्र, 
अर्थशास्त्र, दर्शनशास्त्र, संगीत, ललितकला, गूहविज्ञान तथा मनोविज्ञान के विषय पढ़ाये 
जाते हैं। मनोविज्ञान तथा गृहविज्ञान के विषयों में प्रवेश पाने के लिए छात्राओं में होड़ 
लगी रहती है। संगीत तथा ललितकलाग्ों के पृथक्‌ सुसज्जित कक्ष हैं। हिन्दी, अंग्रेजी, 
पंजाबी में ग्रॉनर्स कक्षाश्रों का, हिन्दी, संगीत, अ्रंग्रेजी, राजनीतिशास्त्र तथा गणित में 
एम० ए० की कक्षाओं का प्रवन्ध है। १६७१ से यह कन्या महाविद्यालय ठुहनानक देव 
विश्वविद्यालय से सम्बद्ध हो गया है। छात्राओं को संख्या में वृद्धि का अनुमान इस वात 
से लगाया जा सकता है कि जब १६४६ में नवीन परिवर्तन प्रारम्भ हुए थे, उस समय 
यहाँ छात्राग्रों की संख्या १० थी और भव सत्रह सौ से भी अ्रधिक हैं। यहाँ छात्राओ्रों के 
निवास, खेल-कूद भ्रादि की सव प्रकार की सुविधाएं हैं । इसकी गणना पंजाव के प्रथम । 
कोटि के महिला महाविद्यालयों में होती है। ह ह 
प्रवस्ध-- सन्‌ १८९७ तक इस संस्था का प्रवत्ध लाला देवराज, लाला मुंशी राम- 
तथा उनके साथी करते रहे | १८६७ में इस संस्था के प्रवन्ध में. श्रायंसमाज का श्रधिका- 
घिक सहयोग प्राप्त करने की दृष्टि से कन्या महाविद्यालय. मुख्य सभा' वनायी गयी। 
इसमें आ्राजीवन सदस्यों के अतिरिित विभिन्‍न आर्य॑समाजों के प्रतिनिधि तथा पंजाब, 
उत्तरप्रदेश, राजस्थान, बंगाल और वम्बई की . आर्य प्रतिनिधि सभाश्रों के प्रधान भी 
प्रतिष्ठित सदस्य बनाये गये । मुख्य सभा तथा प्रवन्धकर्नी सभा के विधान भी वने भोर 
इनमें समय-समय पंर अनेक संशोधन होते रहे। मुख्य सभा के सदस्यों में गुरुकुंल काँगड़ी 
के झाचाय॑ प्रो० रामदेव और यशस्वी स्नातक पं० बुद्धदेव विद्यालंकार जैसे मूर्धन्य आर्य- 
समाजी नेता थे । 
१९४० में संस्था के प्रधान रायवहाडुर दीवान वद्रीदास, स्वर्गीय लाला वृन्दावन 
सांधी तथा लाला अछरूराम ने जालन्धर में लड़कों का एक कॉलिज खोलने की योजना 
* बनायी । किन्तु इसे क्रियान्वित करने में यह कठिनाई थी कि कन्या महाविद्यालय के मुख्य 
विधान के श्रनुततार केवल लड़कियों की शिक्षा के प्रचार और प्रसार के लिए निम्न प्रकार 
की संस्थाएँ खोली जा सकती थीं--विद्यालय और उसकी शाखाएँ, कत्या ग्राश्रम, 
अनाथालय, भ्रौर विधवा भवन । 
इस कठिनाई को दुर करने के लिए मुख्य सभा के विधान में १६ जून, १६४० 
को संशोधन किया गया और इसमें एक नयी घारा यह जोड़ी गयी, कि “मुख्य सभा यदि 
उचित समभे तो लड़कों के लिए भी शिक्षण-संस्थाओं की स्थापना कर सकती है।” 
इसके अनुसार १९४१ में द्वावा कॉलिज की स्थापना की गयी। इसी समय पंजाब में 
श्रायंसमाज की गुरुकुल पार्टी के श्नेक कॉलिज खुल गये और श्रायं प्रतिनिधि सभा, पंजाब 
के अंधिका री इनके लिए एक पृथक्‌ संगठन वताकर जालन्घर की इन संस्थाओं को भी 


सभा के इस नये संगठन में लाना चाहते थे । 
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इस विषय पर पर्याप्त विचार-विमर्श करने के बाद रायवहादुर वद्रीदास, 
महाशय कृष्ण, पं ० विश्वम्भरनाथ और पं० ठाकुरदत्त वद्य अमृतधारा आदि महानुभावों 
ने झाय॑ शिक्षा मण्डल के नाम से एक नया संगठन बनाने की योजना बनायी । इसका 
नवीन विधान तैयार किया गया और १८६० के सोसायटी रजिस्ट्रेशन अधिनियम के 
अनुसार इसका पंजीकरण कराया गया। इस पर चार ट्रस्टी सदस्यों के रूप में राय- 
वहादुर बद्रीदास, श्री बुन्दावन सोंधी, पं० ठाकुरदत्त शर्मा वेद्य तथा श्री नोतनदास 
गम्भीर ने हस्ताक्षर किये । 

झाये प्रतिनिधि सभा, पंजाव की अन्तरंग सभा ने दिनांक ६ मई, १६४४ को 
हुई बेठक में एक प्रस्ताव पास करके यह निर्णय किया, “यह सभा श्रायं शिक्षा मण्डल 
के विधान को स्वीकार करती है और सभा से सम्बन्धित समाजों, व्यक्तियों और संस्थाओं 
को आदेश देती है कि वे अपने शिक्षणालयों का संचालन (सम्पत्तिविषयक आवश्यक 
निर्णय के वाद) इस मण्डल के आधीन कर दें । सभा द्वारा संचालित इस प्रकार के 
शिक्षणालयों का संचालन भी (सम्पत्तिविषयक आवश्यक निर्णय के वाद) इस मण्डल 
के आधीन किया जाय ।” 

अन्तरंग सभा का यह प्रस्ताव आय॑ प्रतिनिधि सभा की साधारण बैठक मे 
दिनांक २८ मई, १६४४ को पं० भीमसेन मन्मत्री ने प्रस्तुत किया सर्वेसम्मति से यह 
निश्चय किया गया कि आये शिक्षा मण्डल स्थापित करना स्वीकार है। इसके प्रस्तावित 
उद्देश्य स्वीकार हैं। इसके वाद आरय॑ प्रतिनिधि सभा की अन्तरंग सभा ने १ जुलाई, 
१६४४ की बेठक में सर्वसम्मति से निश्चय किया कि झाय॑ शिक्षा मण्डल के उद्देश्यों 
ओर नियमों के श्रनुसार काम श्रारम्भ कर दिया जाय । 

इस आये शिक्षा मण्डल के सम्मानित सदस्यों में आय सावंदेशिक सभा के 
प्रधान, आये प्रतिनिधि सभा, पंजाब के प्रधान तथा मन्‍्त्री थे। यू० पी०, राजस्थान, 
बंगाल, बम्बई, हैदराबाद दक्षिण, सिन्ध तथा विहार की झाय॑ प्रतिनिधि सभाशों के प्रधान 
भी इसके सदस्य बनाये गये। इसके विधान में अंग्रेजी, विज्ञान, भ्रार्ट्स, डॉक्टरी, इंजी- 
नियरी तथा आयुर्वेद आदि विभिन्‍न विषयों की शिक्षा देने को महत्त्वपूर्ण स्थान दिया गया 
था। दुर्भाग्यवश अन्य शिक्षण-संस्थाश्रों की स्थानीय प्रवन्ध समितियों के विरोध और देश 
के विभाजन के कारण उत्पन्न तयी परिस्थितियों से आर्य शिक्षा मण्डल को अखिल भारतीय |, 
रूप देने का इस मण्डल के निर्माताश्रों का स्वप्न पूरा नहीं हो सका। द्वावा कॉलिज और 
कन्या महाविद्यालय तो आये शिक्षा मण्डल के अधिकार में आ गये, परन्तु सभा से 
सम्बन्धित अन्य संस्थाओं ने ऐसा करना उचित नहीं समका। इस समय आये शिक्षा 
मण्डल में तिम्नलिखित संस्थाएँ हैं--(१) कन्या महाविद्यालय, जालन्धर, (२) -द्ांबा 
कॉलिज, ज़ालन्धर, (३) देवराज गर्ल्स हायर सकेण्डरी स्कूल, जालन्धर, (४) देवराज 
माडल स्कूल, जालन्धर, और (५) जालन्धर माडल स्कूल, जालन्घर। 

जालन्धर से बाहर की निम्नलिखित दो संस्थाएँ भी झायें शिक्षा मण्डल से 
सम्बन्धित हैं--डी० ए० बी० हाईस्कूल ग्रुड़गावाँ और बी० एल० वेदिक गल्से हाई 
स्कूल, अबोहर | 
| शिक्षा मण्डल के ५२ सदस्य हैं। इनमें तीस आजीवन सदस्य हैं। शिक्षा मण्डल 
के भ्रधिकारियों का चुनाव हर तीन वर्ष वाद होता है। इस समय इसके प्रधान सेठ 
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स॒त्यपाल, उपप्रधान श्री वीरेन्द्र, कुमारी लज्जावती तथा सेठ शिवचन्द्र अग्रवाल हैँ । 
 महामनन्‍्त्री श्री रामचन्द्र जावेद, मनत्री श्री यशराज अग्रवाल ओर कोषाध्यक्ष श्री वलवीर 
| सोंधी हैं । शिक्षा मण्डल का अ्रधिवेशन प्रतिवर्ष मई मास में होता है । इसमें सम्बन्वित 
संस्थाप्रों का बजट प्रस्तुत किया जाता है। संस्थाओ्रों की प्रवन्धकरत्नों सभाओं का चुनाव 
शिक्षा मण्डल के सदस्यों में से किया जाता है, शिक्षा मण्डल का प्रधान कार्यालय १६७८ 
से कन्या महाविद्यालय जालन्धर में है श्लौर इस मण्डल की देखरेख में कन्या महाविद्यालय 
निरन्तर प्रगति के पथ पर आगे बढ़ रहा है। 


(छ) कन्या सहाविद्यालय की स्नातिकाश्रों का कार्य 

पेड़ की पहचान उसके मीठे फलों से होती है और किसी संस्था की उत्कृष्टता 
की कसौटी यह है कि उसमें शिक्षित व्यक्तियों ने समाज और राष्ट्र के विकास में कितता 
योगदान दिया है। इस दृष्टि से कन्या महाविद्यालय जालन्घर की स्तातिकाप्रों छारा 
विभिल क्षेत्रों में की गयी सेवा न केवल उल्लेखनीय, अ्रपितु सराहनीय है। उन्होंने शिक्षा, 
झारयंसमाज, समाज सुधार, समाज सेवा तथा राष्ट्रीय स्वतन्त्रता संग्राम में बड़ा प्रशंस- 
नीय भाग लिया है और उत्तरी भारत, विशेष रूप से पंजाव में स्त्री शक्ति के जागरण 
और उद्वोधन में उनका अ्रतीव महत्त्वपूर्ण योगदान हैं। यहाँ कतिपय प्रमुख क्षेत्रों में 
स्नातिकाओं की सेवाओं का संक्षिप्त उल्लेख किया जायेगा। 

(क) शिक्षा के क्षेत्र में प्रथम स्त्रीशिक्षा-संस्था होने के कारण इसकी स्ताति- 
काओों ने न केवल पंजाब में, अपितु सुदूरवर्ती गुजरात, काठियावाड़ जैसे प्रान्तों में निरक्षर 
स्त्रियों में ज्ञान की ज्योति प्रज्ज्वलित करने का कार्य किया है। इस क्षेत्र में पहला उल्लेख- 
नीय नाम कुमारी लज्जावती का है। उन्होंने १६१० में स्तातिका बनने के बाद से अब तक 
विभिन्‍्त रूपों में कन्या महाविद्यालय जालन्धर को पंजाव का एक प्रथम कोटि का महा- 
विद्यालय बनाने के लिए सतत प्रयास किया है । शिक्षिका, उपाचार्या, आचार्या, प्रवन्ध- 
कर्त्री सभा की -उपप्रधाना के रूप में वह इस शिक्षा-संस्था में पिछली लगभग पौन शताब्दी 
सें काम कर रही हैं। यह अ्रपने आप में एक अद्भुत कीतिमान है। सम्भवतः शिक्षा के 
क्षेत्र में इतने भधिक समय तक अपनो मातृसंस्था की उन्नति श्र विकास में रत वह 
एकमात्र महिला हैं। 

लाला देवराज अ्रपनी छात्राओं को सम्बोधित करते हुए एक बात प्रर वहुत बल 
देते ये। उनका कहना था, कि "यहाँ की प्रत्येक छात्रा और स्नातिका अपने को कन्या 
पाठशाला समझे । वह जहाँ कहीं भी जाय, जहाँ कहीं भी . रहे, वहाँ स्त्नीशिक्षा के प्रसार 
का कार्य करे |” अनेक स्नातिकाश्रों ने उतके इस वचन को. शिरोधाय किया और जीवन- 
भर रित्रयों में ज्ञान की ज्योति का प्रसार करने में लगी रहीं। इनमें एक उल्लेखनीय 

-- भ्राजीवन स्त्रीशिक्षा के सेवाब्रत में दीक्षित कुमारी शान्ता बहन का है। इन्होंने 
हाविद्यालय जालन्धर से शिक्षा पाने के बाद गुजरात के दो वड़े प्रसिद्ध कन्या 

यों का श्रीगणेश करने में सहयोग दिया और इनके आरा रम्भिक युग में वहाँ पढ़ाने 

या। १६२६ में उन्होंने अपनी छोटी वहिन सावितन्नी और भतीजी लक्ष्मी के 

तैसंस्था सें अ्ध्यापन-कार्य शुरू किया और इसी इटोला के विद्यालय ने बाद 

न महाविद्यालय का विशाल रूप धारण किया। बड़ौदा में भ्रध्यापन-कार्ये 
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करते समय उनकी भेंट पोरवन्दर के सेठ नावजी भाई कालिदास से हुई भौर जब उन्होंने 
पोरबन्दर में कन्या महाविद्यालय का कार्य १६३७ में शुरू किया तो ये सेठजी की प्रेरणा 
से उस संस्था में व्यवस्था और श्रध्यापन-कार्य के लिए चली गयीं । 

(ख) समाज सेवा के क्षेत्र में कन्या महाविद्यालय का योगदान उल्लेखनीय है। 
इसकी कई स्नातिकाएँ ८० वर्ष की आयु हो जाने पर भी अपने सामाजिक कार्यों में उसी 
तरुणाई के उत्साह से जुटी हुई हैं, जिससे उन्होंने कन्या महाविद्यालय से साठ-सत्तर वर्ष 
पहले शिक्षा प्राप्त करने पर झपना कार्य आरम्भ किया था। उनमें लाला देवराज ने 
समाज सेवा तथा सामाजिक कान्ति की जो अचियाँ दोधूयमान की थीं वे पौन शताब्दी का 
सुदीर्घकाल बीत जाने पर अ्रभी तक जाज्वल्यमान हैं तथा नयी पीढ़ी को प्रेरणा दे रही हैं। 

इस प्रकार की आजीवन समाज सेवा साधिकाओों में माता गौरां देवी और 
दुर्गेश्य री वुवेजा के नाम उल्लेखनीय हैं । माता गौरां देवी आजकल जीवन के ८० वसच्त 

पार करने के वाद भी हिमाचल प्रदेश, विशेषतः शिमला की स्त्री और बच्चों की सेवा- 
संस्थाओं में एक प्रेरणाप्रदायिनी शक्ति के रूप में काम कर रही हैं। १६१२-१३ में 
स्नातिका वनने के वाद विवाहित जीवन में प्रवेश के साथ ही आप ने ससुराल में परदे 
आदि की रूढ़ियों को तोड़ा । स्यथालकोट के आ्रार्यसमाजी क्षेत्र में स्त्री जाति के जागरण 
का काम आरम्भ किया। गांधीजी के ग्रामसेवा आन्दोलन से प्रभावित होंकर आपने 
स्यालकोट के निकट एक गाँव.को अपनी सेवा का क्षेत्र बनाया | कस्तूरवा स्मारक निधि 
सेवा का कार्य झारम्भ होने पर आप उस संस्था की जिला शाखा की प्रतिनिधि नियुक्त 
की गयीं । विभाजन के वाद जब आपके पति ने शिमला में डॉक्टरी की प्रेक्टिस शुरू की 
तो आपने अपनी समाज सेवा का केन्द्र शिमला और हिमाचल प्रदेश को बना लिया। 
यहाँ गरीब भंगियों के वच्चों के लिए एक संस्कार केन्द्र स्थापित किया, जो भव सर्वोदिय 
वाल आश्रम में विकसित हो गया हैं। आपने देहाती क्षेत्र में शिमला से दस मील की 
दूरी पर कस्तू रवा वालिका भश्राश्रम की स्थापता की है । इसमें लाहौल, स्पीती आदि सीमा- 
वर्ती प्रदेशों की लड़कियों के शिक्षण तथा निवास के लिए सुन्दर प्रबन्ध है। लगभग 
२४ वर्ष से गांधी स्मारक निधि की स्थापना के समय से ही श्राप पंजाब, हरयाणा, 
हिमाचल शाखा के वोर्ड की सदस्या और हिमाचल प्रदेश की कस्तूरवा स्मारक निधि की 
भ्रध्यक्षा हैं । 

औमती दे दुर्गेश्वरी ने १६१६ में स्तातिका का पाठ्यक्रम पूरा करके कुछ 
समय तक गुरुदक्षिणा के रूप में संस्था में भ्रध्यापन-कार्य किया। लाला देवराज इनकी 
घामिक और सेवापरायण प्रवृत्ति और गान विद्या के शौक के कारण इन्हें नारियों की सेवा 
का आजीवन व्रत लेने की प्रेरणा देते रहे.। वे चाहते थे कि दुर्गश्वरी जैसी कुछ छात्राएँ 
ऐसी निकलें जो श्रविवाहित.रहकर स्त्री शक्ति के जागरण का कार्य करें। किन्तु विवा- 
हित हो जाने के बाद भी इन्होंने लालाजी की प्रेरणा के अनुसार सामाजिक कार्यों में पूरा 
भाग लिया । पहले लायलपुर आर्यंसमाज के तत्त्वावधान में स्त्नीशिक्षा और स्त्री शक्ति के 
जागरण का कार्य किया। विभाजन के बाद आप के पति दिल्‍ली आये तो एक वर्ष आपने 
विस्थापित शरणार्थियों के बसाने का सेवाकार्य किया। १६५३ से चार वर्ष तक आपने 
हिन्दू विश्वविद्यालय बनारस में लड़कियों के छात्रावास के सुपरिण्टेण्डेण्ट का उत्तरदायि विश्वविद्यालय के का उत्तरदायित्व- 
पूर्ण कार्य बड़ी सफलता पूर्वक सम्पन्त किया। इस समय ८० वर्ष की आयु होने पर भी 


यार 
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र्‌द४ट भ्रायंसमाज का इतिहास 


झ्ाप दिल्‍ली में अपने पुत्र के साथ रहते हुए भी रेडक्रास झ्रादि समाज सेवी संस्थाओं के 
माध्यम से स्त्रियों में काम कर रही हैं। 
श्रीमती ठाकुर देवी ८० शरद्‌ काल पूरा करने के वाद भी इस बड़ी श्रायु में 


, आर्येसमाज के काम को पुरी तरह निभा रही हैं । १६१८-१६ में स्तातिका वनने के वाद 


आपने उस समय सामाजिक क्रान्ति की भावना प्रकट की जब आपके पिता एक बहुत 
अच्छे घर के लड़के के साथ आपकी सगाई की वात कर रहे थे। विवाह के वारे में वात 
चलने पर लड़के वालों ने जब दहेज, लेन-देन भर सोने झादि की बात की और आप के 
पिता ने इस सम्बन्ध में आपसे पूछा तो आप ने स्पष्ट कह दिया कि उन्त लोगों से कह 
दीजिए कि वे लोग कोई और रिण्ता देख लें। जब झ्राप के लिए संस्कृत का प्रोफेसर एक 
सुशिक्षित लड़का तय किया गया झौर बातचीत पक्की हो गयी तो उनके किसी सम्बन्धी 
ने एक बहुत ही सम्पन्न घर के दूसरे लड़के के साथ विवाह का प्रस्ताव रखा। जब झाप से 
पूछा गया तो आप ने कहा, “जो बात हो गयी वह हो गयी, मुझे घन-दोलत से विवाह 
नहीं करना है | 

उत्तरप्रदेश के देहाती क्षेत्रों में सामाजिक क्रान्ति को सफल बनाने वाली मेरठ की 
श्रीमती गीम॒ती स॒त्यवती स्नातिका के कार्य उल्लेखनीय हैं। १६२२ में महाविद्यालय की शिक्षा 
समाप्त करके आपने स्तातिका की उपाधि प्राप्त की । १६२२ से २८ तक आपने मातृ- 
संस्था में अध्यापन-कार्य किया । आपकी वक्‍तृत्व शक्ति को देखते हुए झ्रा्यंसमाजी नेता 
झापको समाज ऋन्ति के कार्य में लगाना चाहते थे । आपकी इच्छा डाक्टर बनसने की थी। 
प्रायंसमाज के सुप्रसिद्ध संन्‍्यासी स्वामी सत्यानन्द ने आपको यह प्रेरणा दी, “बेटी, देश हो] 
शारीरिक डाक्टरों की उतनी जरूरत नहीं है, जितनी मानसिक और नेतिक डाक्टरों की 
जरूरत है।” अ्रतः आपने अपने डाक्टर वनने के संकल्प को छोड़कर अध्यापिका और 
समाज सेविका का कार्य करने का निर्णय किया। 

आ्रपमें पर्दा प्रथा आदि कुरीतियों के विरुद्ध कितनी प्रवल भावना थी, इसका 
परिचय एक छोटी-सी घटना से मिल जाएगा । एक वार विद्यालय की ओर से छात्राओं की 
एक मण्डली के साथ आप विहार में रेल यात्रा कर रही थीं। वहाँ स्त्रियों के डिब्बे को 
पर्दे से ढका देखकर आपने उस. पर्दे को उतार दिया । इससे स्टेशन पर बड़ा शोर मच 
गया | स्टेशन मास्टर आया और उसने आपको पर्दा लगाने को कहा, और यह वताया कि 
यहाँ पर्दा प्रथा प्रचलित है और उसके भ्रनुसार इसे उतारना ठीक नहीं है। किन्तु आपने 
बड़ी कड़ाई से उत्तर दिया--“पर्दा समाज के लिए अति हानिकर भ्रथा है। हम पढें में 
बिल्कुल नहीं वैठ सकते । इसलिए इसे उतारना ही होगा ।” झगड़े को बढ़ने से रोकने के 
लिए स्टेशन मास्टर ते आपकी मण्डली को फर्स्ट क्लास के डिब्बे में वेठा दिया। आपका 
विवाह भी अपनी ही जाति में विवाह करने की सामाजिक रूढ़ि को तोड़कर हुआ । आपके 
पिता जांतपाँत तोडक मण्डल के सदस्य ये भ्रौर उसकी सहायता से श्रापका परिचय १६२१ 
के सत्याग्रह संग्राम के दिनों में कांग्रेस श्रान्दोलन में भाग लेने वाले मेरठ के एक युवक 
एडवोकेट चौधरी विजयपाल सिंह से हुआ, भौर पिताजी ने आपका विवाह इस नवयुवक से 
कर दिया। अपने पति के साथ उत्तरप्रदेश के गाँवों में कांग्रेस आन्दोलन के कार्यों के सिल- 
सिले में यात्रा करते हुए आपने वहाँ पर्दे की भीषण कुप्रथा देखी । कई जगह पुरुष झापको 
नंगे मुँह देखकर भ्रपना विरोध प्रकट करने के लिए स्वयं पर्दा कर लेते थे | एक स्थान पर 
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गाँव की एक स्त्री ने स्टेज पर आकर आपके नंगे मूँह पर स्वयं पर्दा डालकर अपना 
विरोध प्रकट किया। किस्तु श्राप इसकी कोई परवाह न करते हुए राष्ट्रीय और सामा- 
जिक क्रान्ति को सफल वलाने में लगी रहीं। १६३४-३४ में जब गांधीजी ने हरिजन सेवा 
संघ की स्थापना की तो आप आरम्भ से ही उसकी जिला शाखा की अ्रध्यक्ष नियुक्त हुईं 
और आपने हरिजन सेवा को अ्रपने जीवन का प्रधान कार्य वा लिया | १६९३७ के चुनावों 
में आप अपने पति के साथ विधायक चुनी गयीं श्रौर उस समय पन्द्रह वीस स्त्री सदस्याप्रों 
में श्राप अग्रणी थीं। १६६० में आ्रापको मेरठ के डिस्ट्रिक्ट वो. का अध्यक्ष नामांकित 
किया गया। आपने देर से चली आ रही बोर्ड की घाँचलियों को दूर करने के लिए तथा 
अध्यापकों को समय पर वेतन देने के लिए सराहनीय कदम उठाया । आपने गढ़मुक्तेश्वर 
के प्रसिद्ध मेले में होने वाली घाँधलियों को दूर किया। जिस मेले में पहले चालीस हजार 
रुपये का घाठा था, उसमें झ्रापके कुशल प्रशासन और निरीक्षण के कारण पन्द्रह हजार 
का लाभ हुआ। 

दिल्‍ली के समाज सेवा के क्षेत्र में काम करने वाली झंडा है 7 पके मत मारी सुरेन्द्र सेनी 
भी महाविद्यालय की यशस्विनी स्तातिका हैं। उन्होंने इस संस्था से १६४४ में मंद्रिक की 
परीक्षा पास की और कन्या महाविद्यालय के संस्थापक लालाजी के जीवन भर समाज 
सेवा में लगे रहने के उनके प्रिय आदर्श --कौमायें के जीवन को अपनाया । देश के विभाजन 
के बाद समाज सेवा के जो नये क्षेत्र खुले थे, उनमें झापने बड़े उत्साह और योग्यता से 
समाज सेवा का कार्य किया। १९५० में दरियागंज के एक शरणार्थी शिविर में आपने 
स्त्रियों और वच्चों को पढ़ानें का कार्य आरम्भ किया और शर्नें:-शने झ्रापकी समाज सेवा 
का क्षेत्र मिरन्‍्तर बढ़ता चला गया । पण्डित जवाहरलाल नेहरू की प्रेरणा से जब भारत 
सेवक समाज की स्थापना हुई तो आप उसकी दिल्‍ली शाखा की कार्यालय मन्‍्त्री नियुक्त 
हुईं। इस समय दिल्‍ली का शायद ही कोई समाज सेवा या जनकल्याण का क्षेत्र ऐसा 
होगा, जिसमें आपका योगदान न हो | समाज सेवा के विभिन्‍न क्षेत्रों में किये गये कार्यों के 
लिए आपको सरकार द्वारा पद्मभूषण की उपाधि से सम्मानित किया गया है। 

(ग) स्वतस्त्रता संग्राम और राष्ट्रीयता के क्षेत्र में स्वातिकाओों का योगदान बड़ा 
महत्त्वपूर्ण है। पहले यह बताया जा चुका हैं कि कुमारी लज्जावती को पंजाब केसरी 
लाला लाजपत राय के सान्लिध्य में आने से राष्ट्रीय कार्यक्षेत्र में काम करने का बड़ा 
ग्रच्छा अवसर मिला | जब लालाजी पर लाठियाँ वरसानें वाले मिस्टर साण्डर्स की 
सरदार भगतर्सिह और उतके साथियों ने हत्या की और उन पर सरकार द्वारा मुकदमा 
चलाया गया तो आपने उनके वचाव के लिए बड़ा प्रयास किया और भ्रिवी कौंसिल तक 
उनका मुकदमा लड़वाने के लिए सभी प्रकार का सम्भव अत किया। सरदार भगतसिह 
और उनके साथियों पर सरकार द्वारा चलाये गये केस में डिफेंस कमेटी के लिएजो . 
समिति बनायी गयी थी, उसकी पूरी जिम्मेवारी शॉप पंर थी। इस कार्य में आपने महात्मा 
गांधी, पण्डित मोतीलाल नेहरू, जवाहरलाल नेहरू तक से सहायता प्राप्त करने में पूरी 
शक्ति लगायी और प्रिवी कौंसिल तक केस को ले जाने का भ्रवन्ध किया हे १६२६ में 
लाहौर में हुए कांग्रेस अधिवेशन में आप स्त्री स्वयं सेविकाओों की कमाण्डर थीं। जालन्धर 
में जितने भी कांग्रेस के राष्ट्रीय कार्यक्रम होते थे, उनमें आप अमल भाग लेती थीं। जब 
श्री चितरंजन दास जैसे कांग्रेसी नेता जालत्घर भाकर अंग्रेजी में भाषण देते थे तो भाप 
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उनके भाषण का हिन्दी में बड़े श्रोजस्वी शब्दों में अनुवाद करती जाती थीं। उन्होंने संस्था 
में राष्ट्रीय वातावरण को सुरक्षित बनाये रखने के लिए ब्रिटिश सरकार द्वारा कन्या महा- 
विद्यालय को आाथिक सहायता दिये जाने के प्रस्ताव को दुकरा दिया था। वे झपनी 
छात्राओं में नाना प्रकार के समारोहों तथा कार्यक्रमों द्वारा तथा भ्रपने झोजस्वी भाषणों से 
राष्ट्रीयता की भावना का संचार करती रहों। 

ऋान्तिकारी आन्दोलन में भाग लेने वाली स्नातिकाप्रों में सुशीला दीदी का नाम 
उल्लेखनीय है। १६२४ में आपने विद्यालय की स्नातिका की उपाधि प्राप्त की और संस्था 
की परम्परा के अनुसार गुरुदक्षिणा के रूप में कुछ वर्ष तक संस्था में अ्रध्या पन-कार्ये किया। 
बचपन से आप की अभिरुचि साहित्य रचना, संगीत झौर चित्रकला में थी। लाला देवराज 
जब गुजरात से गरवा नृत्य की परम्परा जालन्धर लाये तो काव्य प्रतिभा से सम्पन्न सुशी ला 
ने गरवा नृत्य के अनुरूप हिल्दी और पंजावी में गीत लिखे । संस्था में पधारने वाले राष्ट्रीय 
नेताओं के स्वागत के लिए गाने लिखना आपका ही कार्य था। गांधीजी की गिरफ्तारी 
के समय लिखी झापकी एक पंजाबी कविता उस समय बड़ी लोकप्रिय हुई थी । 

साहित्य से क्रान्तिकारो क्षेत्र में ्रेने की इनकी कथा वड़ी रोचक है। विद्यालय 
जीवन में श्रापका परिचय लाहौर के प्रसिद्ध ऋन्तिकारी युवक भगवती चरण और उनकी 
पत्नी दुर्गा देवी से हुआ । यह वाद में पढ़ाते समय, छुट्टियों में लाहौर में इस क्रान्तिका री 
परिवार से मिलते रहने के कारण घनिष्ठ हुआ | आप भारत नोजवान सभा के भगत- . 
सिंह जैसे क्रान्तिकारी सदस्यों के सम्पर्क में झायीं। इसी वीच १६२ ८ में कलकत्ता के एक 
व्यापारी सर छाजूराम ने लाला देवराज से अ्रपती इकलीती बेटी की दूयूटर और 
संरक्षिका के रूप में ऐसी भ्रध्यापिका की माँग की, जो उतके परिवार के सदस्य के रूप में 
रहे | लालाजी ने इस कार्य के लिए आपको कलकत्ता भेज दिया। १६२८ में कलकत्ता 
पहुँच कर आपने श्रीमती कौशल्या और सुप्रसिद्ध पत्रकार श्री स॒त्यदेव विद्यालंकार की 
पत्नी सुभद्वा देवी देवी के सहयोग से झ्रायंसमाज के क्षेत्र में समाज सेवा का कार्य श्रारम्भ किया, 
और वहाँ भगिनी समाज की स्थापना की, जिससे महिला समाज में बड़ी राष्ट्रीय जागृति 
उत्पन्न हुईं। इसके परिणाम स्वरूप १६३० के राष्ट्रीय श्रान्दोलन में कई बहनें जेल गयीं 
आर १६३२ के झ्रान्दो लन में वहाँ जेल जाने वालों की संख्या इतनी भ्रधिक बढ़ गयी कि 
बंगाल की सरकार को महिलाओं के लिए एक पूरी अलग जेल की जरूरत पड़ गयी । 

१६२८ के तवम्बर में लाहौर में साइमन कमीशन के वहिष्कार के समय पुलिस 
की लाठियों के प्रहार से पंजाब केसरी लाला लाजपत राय का निधन होने पर देश के 
क्रान्तिकारी नवयुवकों में प्रतिशोध की भावना भड़क उठी। उनकी मृत्यु के एक मास 
वाद लाहौर में लालाजी पर लाठियाँ बरसांने वाली पुलिस के एक उच्च भ्रधिकारी मिस्टर 
.. साण्ड्स क्रान्तिकारी युवकों की गोलियों का निशाना वने और इस घट़ना के वाद उसी 
रात पुलिस की गिरफ्तारी से बचने कें लिए नवयुवक भगतसिह ने कलकत्ता जाने की 
योजना वनायी। श्री भगवत्तीचरण की साहसी पत्नी दुर्गादेवी श्लौर उनके ग्रोद के बच्चे 
को साथ लेकर अपने साथी राजगुरु को नौकर का भेष पहनाकर भगतसिह एक सम्भ्रांत 
अंग्रेजी रहत-सहन वाले" परिवार के रूप में रेलवे स्टेशन पर पहुँचे, और प्लेटफार्म पर 
मौजूद वीसियों पुलिस कर्मचारियों की भीड़ में से होकर फर्स्ट बंलास के आरक्षित 
डिब्बे में बैठकर कलकत्ता पहुँचे । यहाँ सुशीला दीदी ने तथा सेठ छाजूराम की पत्नी 
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ने उन्हें भ्रपने घर में शरण देकर पुलिस से उनकी रक्षा की | कुछ समय वाद जब पुन»सव 
कऋ्रान्तिकारी अ्रपने कामों के लिए विभिन्‍न स्थानों पर जाने लगे तो श्रापने भ्रपनी उँगली 
काटकर उसके खून से भगतसिह के माथे पर तिलक करके उन्हें वहन की शुभकामनाएँ 
और आशीर्वाद प्रदान किया । | 

कुछ समय वाद दिल्‍ली की सेण्ट्रल श्रसेम्बली में बम फेंककर भगत्सिह और 
वटकेश्वर दत्त ने अपने को गिरफ्तार करवाया और उन पर केस चला। इन्हीं दिनों 
साण्डर्स की हत्या का केस भी चल रहा था। इसकी पेरवी के लिए पंसे की जरूरत थी । 
इसके लिए झ्लापने कलकत्ता में द्विजेन्द्र लाल राय के सुप्रसिद्ध नाटक 'मेवाड़ पतन' के सुन्दर 
झ्रभिनय का आयोजन करके इन केसों में डिफेन्स के लिए १२ हजार रुपये जमा किये। 
१8३० में झ्ाप फरार होकर अपने क्रान्तिकारी साथी चन्द्रशवर आजाद से जा मिलीं । 
ग्रगले तीन वर्ष तक आप इनके साथ क्रान्तिक/री गतिविधियों में पुरा भाग लेने लगीं । 
आपने भगतर्सिह श्रादि को चन्द्रशेतवर आजाद, भगवती चरण तथा अन्य ऋन्तिकारी 
साथियों के साथ पुलिस के हाथों से निकालने की योजना बनायी। कित्तु दुर्भाग्यवश यह 
योजना सफल नहीं हो सकी । इसी समय क्रान्तिकारियों ने आपको दीदी कहना शुरू किया | 
१६४२ में आपने भारत छोड़ो आन्दोलन में प्रमुख भाग लिया। आप गुप्त रहकर इसके 
लिए साहित्य आदि बाँठने का कार्य करती रहीं। १६४७-४८ में देश विभाजन के समय 
* आपने दिल्‍ली के मुसलमानों की रक्षा के लिए जहाँ एक ओर काम किया, वहाँ दूसरी तरफ 
पाफिस्तान से आये शरणाथियों को बसाने के लिए भी अहनिश सतत उद्योग किया। १९६३ 
में आपका निधन हुआ और दिल्ली में आ्रापकी स्मृति को सुरक्षित रखने के लिए आपके 
निवास क्षेत्र की एक सड़क का नाम सुशीला मोहन मार्ग रखा गया। 

राष्ट्रीय क्षेत्र में कार्य करने वाली एक अन्य स्नातिका श्रीमती सत्यवती हैं। 
आपने १६२४ में कन्या महाविद्यालय से स्नातिका की उपाधि प्राप्त की और डेढ़ साल तक 
संस्था में गरुरुदक्षिणा के रूप में अध्यापन-कार्य करने के बाद आपका परिणय लोक सेवक 
मण्डल के सदस्य और पंजाव के सुप्रसिद्ध राष्ट्रीय नेता लाला अचित्तराम से हुआ । लोक 
सेवक मण्डल की स्थापना लाला लाजपतराय ने राष्ट्र के लिए त्याग भाव से सेवा करने 
वाले कार्यकर्ताओं के लिए की थी और लाला अ्चिन्तराम इसके पहले सदस्यों में से थे । 
श्रीमती सत्यवती अपने पति के राष्ट्रीय कार्यों में पूरा सहयोग देती रहीं और उनकी मृत्यु 
के बाद भी पंजाव की गांधी स्मारक निधि, सर्वोदय मण्डल झादि संस्थाश्रों द्वारा राष्ट्रीय 
एवं जनकल्याण के कार्यों में लगी हुई हैं। जीवन के ७५ वसत्त बिताने के बाद वृद्धावस्था 
में भी आपकी सेवा भावना में कोई कमी नहीं ग्रायी है। 

कन्या महाविद्यालय के कार्यों की सफलता का मूल्यांकन इस वात से किया जा 
सकता है कि उसकी सराहना राष्ट्रीय नेता्रों और राष्ट्रीय आन्दोलन को कुचलते में 
बदनाम ब्विटिश शासकों ने समान रूप से की है। भारत कोकिला सरोजनी नायडू ने 
२ नवम्बर, १९२५ को लिखा था, “जब भी कभी मैं जालन्धर जाती हूँ तो कन्या महा- 
विद्यालय को देखे बिता नहीं रह सकती"““छात्राश्रों का यह सुन्दर उद्यान है। यहाँ 
मस्तिष्कों और आत्माओं का विकास हो रहा है। सब ओर सहंयोग और माधुये का वाता- 
वरण है।” ' 
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प्रथम विश्व युद्ध के समय राष्ट्रीय भावना को कुचलने के लिए सरकारी दमन 
चक्र को भीषण रूप से चलाने वाले पंजाब के लेफ्टीनेण्ट गवर्नर सर माइकेल ओडायर 
ने ११ अक्तूबर, १६१६ को कन्या महाविद्यालय के बारे में लिखा था, “जालन्घर कोई 
ऐतिहासिक स्थान नहीं है, लेकिन कन्या महाविद्यालय ने इसे देश भर में मशहुर कर दिया 
है। स्त्रीशिक्षा के बारे में महाविद्यालय सराहनीय और झनुकरणीय काम कर रहा है। 
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आठवाँ अध्याय 


गुरुकुल विश्वविद्यालय वृन्दावन 


(१) स्वामी दर्शनानन्‍्द सरस्वती द्वारा गुरकुल की स्थापना 


लाला मुंशीराम ने गुरुकुल की स्थापना का भ्रयत्व सन्‌ १८९५८ में प्रारम्भ किया 
था । अगस्त, १८६८ में उन्होंने गुरुकुल के लिए तीस हजार रुपये एकत्र करने के लिए 
यात्रा प्रारम्भ की थी, और नवम्बर, १८६८ में झ्ायें प्रतिनिधि सभा, पंजाब ने अपने 
प्रबन्ध में गुरुकुल को स्थापित करने का प्रस्ताव स्वीकृत किया था। इसी के अनुसार पहले 
गुजरांवाला में ग्ुरुकुल की स्थापता की गई (मई, १६००), और बाद में उसे हरिद्वार के 
निकट काँगड़ी ग्राम में ले जाया गया। 

पर गुरुकुल शिक्षा प्रणाली की पुनःस्थापना का प्रयत्व भ्रुजरांवाला में झ्राय॑ प्रति- 

निधि सभा, पंजाब द्वारा गुरुकुल खोले जाने से पूर्व ही शुरू किया जा चुका था। मह॒षि 
दयानन्द सरस्वती ने जिस शिक्षा पद्धति का अपने ग्रन्थों में प्रतिपादन किया था, अनेक 
आयें विद्वान्‌ उसे क्रियान्वित करने का विचार कर रहे थे | इनमें स्वामी दर्शनानन्द प्रमुख 
थे। उन्होंने १८९८ में सिकन्दराबाद (जिला बुलन्दशहर) में एक ग्रुरुकुल की स्थापना 
की, और फिर सन्‌ १९०३ में बदायूँ में। इसके दो वर्ष पश्चात्‌ विरालसी (जिला 
मुज7फरनगर) में स्वामीजी द्वारा एक अन्य गुरुकुल की स्थापना की गईं। ज्वालापुर में 
गुरुकुल महाविद्यालय के संस्थापक भी स्वामी दर्शनानन्द ही थे । इसमें सन्देह नहीं, कि 
आधुनिक युग में प्राचीन भारतीय शिक्षा प्रणाली के ग्रनुसार शिक्षंण-संस्थाओं की स्थापना 
और उसे लोकप्रिय बनाने का प्रथम श्रेय स्वामी दर्शनानन्‍द को ही दिया जाना चाहिये । 
सन्‌ १८६५८ में उन्होंने सिकन्दराबाद में जिस गुरुकुज को स्थापित किया था, वही बाद में 
फरुंखाबाद ले जाया गुया और फिर वृन्दावन | 

स्वामी दर्शनानन्द का जन्म संन्‌ १८६१ में जगरावां (लुधियाना, पंजाब) में हुआ 
था। उनके पिता का नाम पण्डित रामश्रताप था, जो एक सम्पन्न व्यापारी थे। संन्यास 
आश्रम में प्रवेश से पूर्व दर्शनानतदजी का नाम पण्डित कृपाराम था। पण्डित रामप्रताप 
की इच्छा थी, कि उनका पुत्र भी व्यापार-व्यवसाय में मन लगाए और सम्पन्त घनाढूय 
लोगों के समान गृहस्थ जीवन बिताए। ११ वर्ष की आयु में कंपाराम का विवाह भी कर 
दिया गया था, पर उनकी रुचि धरने कमाने में नहीं थी। महंधि दयातन्द सरस्वती के 
व्याख्यानों से वह बहुत प्रभावित हुए थे, भौर उन्होंने सत्य शास्त्रों का अध्ययन कर धर्म 
तथा देश की सेवा में श्रपता जीवन लगा देने का निश्चय कर लिया था। दर्शनानन्दजी 
कहा करते थे, कि उन्होंने महर्षि के ३७ व्याख्यान सुने थे, और ३७ वर्षों तक वें निरन्तर 
आरयंसमाज की सेवा करते रहे। पर धर्म और देश की सेवा करने के लिए यह झावश्यक 
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था, कि वह पहले वेद-शास्त्रों का भली-भाँति भ्रष्ययत कर लें, और संस्कृत में पारंगत हो 
जाएँ। इसी दृष्टि से वह वाराणसी गये, और वहाँ उन्होंने संस्क्षत साहित्य तथा आर 
शास्त्रों की उच्च शिक्षा प्राप्त की | श्री कृपाराम के पितामह पण्डित दौलतराम ने काशी 
में एक क्षेत्र (अन्न क्षेत्र) खोल रखा था, जहाँ विद्यार्थी भोजन प्राप्त कर सकते थे । इसके 
लिए उनसे कोई शू लक नहीं लिया जाता था। कृपाराम भी इस क्षेत्र में जाकर निवास 
करने लगे, और वहाँ रहकर संस्कृत तथा दर्शन शास्त्रों के अध्ययन में अपने समय का 
सदुपयोग करने लगे। उन दिनों श्री मतीषानलद काशी के दर्शनाचार्यों में मूघेन्य थे। 
उनकी अपने शिष्य कृपाराम पर विशेष कृपा थी। दर्शनशास्त्र की उच्च शिक्षा क्पाराम 
मे श्री मनीषानन्द से ही प्राप्त की, श्रौर कुछ ही समय में वह संस्कृत तथा दर्शन आदि 
आप॑ शास्त्रों के प्रकाण्ड विद्वात्‌ हो गये | काशी में निवास करते हुए कृपारामजी ने अनुभव 
किया, कि आयंसमाजी विद्यार्थियों को काशी में भ्रनेकविघ कठिनाइयों का सामना करना 
पड़ता है। उनके निवास तथा भोजन की वहाँ समुचित व्यवस्था नहीं है, और काशी के 
पौराणिक पण्डित उन्हें पढ़ाना नहीं चाहते । झार्य विचारों के विद्यार्थियों की इस कठिनाई 
को दूर करने के लिए कृपा रामजी ने काशी में एक संस्कृत पाठशाला की स्थापना की, 
जिसमें आर्यंसमाजी विद्याथियों के लिए निवास और भोजन आदि की समुचित व्यवस्था 
थी। इस पाठशाला में जो अध्यापक नियुक्त किये ग़ये, उनमें पण्डित काशीनाथ का नाम 
विशेष रूप से उल्लेखनीय है। वह संस्कृत, दर्शनशास्त्र तथा बेदिक वाइ्मय के प्रकाण्ड 
* पृष्डित ये, और काशी के विद्वानों में उन्हें प्रतिष्ठित स्थान प्राप्त था। वाद में ग्रुरुकुल 
काँगड़ी तथा गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर के साथ उनका सन्निकेट सम्बन्ध रहा, 
और कई वर्षों तक वह इन आये शिक्षण-संस्थाओं में अ्ध्यापन-कार्य करते रंहे | वहाँ वह 
“गुरुजी के नाम से अ्रसिद्ध थे। जो अनेक आयंसमाजी .विद्यार्थी, उन दिनों काशी में 
विद्याध्ययन कर रहे थे, उनमें पण्डित गंगादत्त, पण्डित भीमसेन शर्मा, पण्डित आर्य॑मुनि, 
पण्डित पूर्णानन्द, पण्डित सीताराम शास्त्री और पण्डित नारायण दत्त भी थे। आरयंसमाज 
के प्रचार-प्रसार तथा गुरुकुल शिक्षा प्रणाली को क्रियात्वित करने में इत सवका महत्त्व- 
पूर्ण योगदान रहा, और प्रकाण्ड आर्य विद्वानों के रूप सें इन्होंने बहुत ख्याति प्राप्त की । 
काशी में विद्याष्ययत करते हुए ये पण्डित क्ृपाराम और उत द्वारा स्थापित संस्कृत 
पाठशाला के सम्पर्क में भी झ्रए और इन सबने उनसे घर्मं तथा देश की सेवा की प्रेरणा 
प्राप्त की । ह हे 

सन्‌ १६०१ में पण्डित कृपाराम ने गृहस्थ आश्रम का परित्याग कर संन्यास 
ग्रहण किया, भर वह कृपाराम से दर्शनानन्‍द वन गये । गुरुकुल सिकन्दरावाद की स्थापना 
उन्होंने उस (समय (सन्‌ १८६८ में) की थी, जब वह गृहस्थ थेझआऔर संन्यास आश्रम में 
प्रविष्ठ नहीं हुए थे। पर वदायूँ, विरालसी श्र ज्वालापुर के गुरुकुलों को उन्होंने 
'दरशनाननन्‍्द' बनकर स्थापित किया । 

- स्वामी दर्शनानन्द का कार्यक्षेत्र अत्यन्त विस्तृत था। महृषि दयानन्द सरस्वती 
द्वारा वैदिक धर्मं के जिस स्वरूप को पुनःस्थापित किया गया था, उसके प्रचार में उन्होंने 
अत्यन्त महत्त्वपूर्ण कार्य किया। पौराणिक पण्डितों, ईसाई पादरियों और मुसलमान 
मौलवियों से उन्होंने वहुत-से शास्त्रार्थ किये, और अनेक संमाचारपत्नों को प्रकाशन. 
किया । पत्र-पत्रिकाएँ प्रचार के महत्त्वपूर्ण साधन हैं, इस. तथ्य, को भली-भाँति भ्ननुभव 
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कर उन्होंने साप्ताहिक 'तिमिर नाशक' (१८८९), मासिक वेद प्रचारक” (१८६४), उर्दू 
साप्ताहिक 'बैदिक बम (१८९७), 'तालिवे-इल्म' (१६००) आदि कितने ही पन्नों का 
सम्पादन व प्रकाशन किया । गुरुकुलों की स्थापना करने पर स्वामीजी ने मह॒धि द्वारा 
प्रतिपादित शिक्षा प्रणाली को लोकप्रिंय बनाने के लिए समाच।रपत्नों का सहारा लिया। 
गुरुकुल सिकन्दरावाद से 'गुरुकुल समाचार", गुरुकुल वदायूँ से आय सिद्धान्त' और 
गुरुकुल पोठोहार से 'वेंदिक फिलोसोफी' नामक अनेक पत्र उन्होंने प्रकाशित किये। इसमें 
सन्देह नहीं कि स्वामी दर्शनानन्द में असाधारण कार्य-शवित थी। वह उत्कृष्ट वक्‍ता, 
प्रभावशाली लेखक और अनुपम प्रतिभा के धनी थे। उन्होंने अनेक गुरुकुलों की स्थापना 
की, पर स्थायी रूप से किसी में जम कर काम नहीं किया । इसीलिए अनेक आलोचक 
उन्हें कहा करते थे, कि “आपके कार्यों में स्थिरता नहीं है | एक संस्था खोलते हैं, अभी वह 
अच्छी तरह से चलती भी नहीं है कि उसे छोड़कर दूसरी जगह चल देते हैं।” इस पर 
स्वामीजी का यह उत्तर होता था-- “मेरा काम मार्ग दिखाना है, उस पर आगे बढ़ना 
दूसरों का काम हैं।” उनके इस उत्तर में सचाई भी थी। सिकन्दरावाद, वदायूँ, 
विरालसी, ज्वालापुर और पोठोहार में जो ग्रुरुकुल उन्होंने स्थापित किये, उनके संचालन 
का कार्य अन्य लोगों ने संभाल लिया और इन संस्थाओं ने पर्याप्त उन्‍नति की । 

आ्रायंसमाज के प्रचार-प्रसार में स्वामी दर्शनानन्द के करत. त्व पर हमें यहाँ प्रकाश 
नहीं डालना है। गुरुकुल शिक्षा प्रणाली के अनुसार शिक्षण-संस्थाओं की स्थापना के 
सम्बन्ध में उनके महत्त्वपूर्ण काय को ही हमें यहाँ प्रदर्शित करना है। उन द्वारा स्थापित 
गुरुकुलों में गुरुकुल विश्वविद्यालय वृन्दावन का विशिष्ट स्थान है। तीन चौथाई शताब्दी 
बीत जाने पर भी यह गुरुकुल मिरन्तर उन्नति के पथ पर श्रागे बढ़ता जा रहा है, और 
इसने वैदिक साहित्य, संस्कृत और श्रास्तिक दर्शनों के जो महान विद्वान्‌ तथा आर्यसमाज 
के प्रचारक व सेवक तैयार किये हैं, उन पर कोई भी झाये संस्था अभिमान कर सकती है । 
साथ ही,. जिन आदर्शों व सिडधान्तों को सम्मुख रख कर इसकी सन्‌ १८६८ में स्वामी 
दर्शनानन्द ने सिकन्दराबाद में स्थापना की थी, वे श्रव तक भी पर्याप्त अंश तक कायम 
हैं, और तीन चौथाई सदी से भ्रधिक समय बीत जाने पर भी उनमें विशेष परिवर्तन नहीं 
हुआ है। ग्ुरुकुल विश्वविद्यालय वृन्दावन उसी गुरुकुल का विकसित रूप है जिसका 
बीजारोपण सिकनन्‍्दरावाद में किया गया था | तिथि-क्रम की दृष्टि से इसे आधुनिक युग का 
सबसे पुराना गुरुकुल कहना अनुचित नहीं होगा । सिकन्दराबाद में स्वामी दर्शनानन्‍्द के 
प्रमुख सहायक पण्डित मुरारीलाल शर्मा और पण्डित गंगासहाय ये । 


(२) श्राय्य प्रतिनिधि सभा, संयुक्त प्रान्त द्वारा गुरुकुल का संचालन 

सन्‌ १८६८-६६ में गुरुकुल आत्दोलन ने पंजाब में बहुत जोर पकड़ लिया था। 
वहाँ की भ्राय॑ प्रतिनिधि सभा ग्रुरुकुल खोलने का निश्चय कर चुकी थी, और लाला 
मुंशी राम द्वारा उसके लिए चालीस हजार रुपये भी एकत्र कर लिये गये थे। यह स्वाभाविक 
था, कि इस आन्दोलन का प्रभाव संयुक्त प्रान्त (उत्तरप्रदेश) पर भी पड़े । सन्‌ १८६६ 
में आये प्रतिनिधि सभा, संयुक्त प्रान्त की अंतरंग सभा द्वारा गुरुकुल की स्थापना के 
विषय में निम्नलिखित प्रस्ताव स्वीकृत किया गया--“एक वेदिक विद्यालय (गुरुकुल) 
पहले उद्देश्य की पूर्ति के लिए बीस हजार रुपये जमा'होने पर इस सूबे में खोल दिया 
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जाय । स्थान व स्कीम आदि की तसर्फिया अन्तरंग सभा पर इस सिफारिश पर छोड़ा जाय 
कि अन्तरंग सभा समाजों की राय से बखूबी मुत्तलश्र हो । यह अस्ताव मुंशी नारायण- 
प्रसाद द्वारा प्रस्तुत किया गया था। वाद में वही महात्मा नारायणस्वामी के नाम से 
प्रसिद्ध हुए, और उन्होंने संयुक्त प्रान्त में गुरुकुल दृन्दावन के विकास के लिए अत्यन्त 
महत्त्वपूर्ण काम किया। सभा के भ्रस्ताव के अनुसार वीस हजार रुपये की जो धनराशि 
एकत्र की गयी, उसमें भी मुंशी नारायणप्रसाद का विशेष कते॑. तत्व था। पं ० भगवानदास, 
कुँश्र हुकमर्तिह, वाबू श्यामसुन्दर लाल, वावू कालीचरण, चौ० चुन्तीसिंह, लाला 
रामकिशन और चौ० नलन्‍्दकिशोर श्रादि के सहयोग से मुशी नारायणश्रसाद ते सन्‌ 
१६०३ तक गुरुकुल के लिए वीस हजार रुपये एकत्र कर लिये थे। अ्रव प्रश्न यह उपस्थित 
हुआ, कि गुरुकुल कहाँ खोला जाये । कुछ लोगों का विचार था कि गुरुकुल काँगड़ी को 
ही संयुक्त प्रान्त की भ्राय॑ श्रतिनिधि सभा अपना लेऔर उसके संचालन में पंजाव सभा का 
हाथ बेंटाए। गुरुकुल काँगड़ी संयुक्त शान्त के विजनौर जिले में स्थित था, अश्रत:ः इस 
विचार को असंगत भी नहीं कहा जा सकता था। एप्रिल, १६०४ में आये प्रतिनिधि सभा 
संयुक्त प्रान्त का विशेष अधिवेशन नजीवाबाद में हुआ, जिसमें इस आशय का भस्ताव 
स्वीकार किया गया कि ग्रुरुकुल काँगड़ी पर अव तक जितना व्यय हो चूका है, उसका 
आघा संयुक्त प्रान्‍्त की सभा गुरुकुल कोष में दे दे और भविष्य में गुरुकुल पर जो खर्चे 
हो, दोनों सभाएँ उसे झ्राधा-आधा वहन किया करें। क्योंकि दोनों सभाओ्रों की आर्थिक 
जिम्मेदारी एक वरावर होगी, भ्रतः ग्रुरकुल काँगड़ी की प्रवन्धकारिणी सभा में दोनों 
सभाओ्रों के वरावर-वरावर सदस्य रहा करें, इस अधिवेशन में श्रायं प्रतिनिधि सभा 
पंजाब के दो प्रतिनिधि लाला मुंशीराम और राय ठाकुरदत्त धवन भी सम्मिलित हुए 
थे। संयुक्त प्रान्त की सभा ने नजीवाबाद़ में जो प्रस्ताव स्वीकृत किया था, उसमें एक 
शर्ते यह भी थी, कि पंजाब की प्रतिनिधि सभा को यदि यह प्रस्ताव इसी रूप में स्वीकार्य 
न हुआ झौर वह दोनों सभाझ्रों के संयुक्त प्रवन्ध में गुरुकुल काँगड़ी का संचालन करने की 
बात पर सहमत नहीं हुई, तो १० अक्तूबर, १६०४ के पश्चात्‌ संयुक्त प्रान्त की सभा 
अपता पृथक्‌ गुरुकुल खोल देगी। अगस्त, १६०४ में आय॑ प्रतिनिधि सभा, पंजाब का 
अधिवेशन हुआ । इसमें नजीवाबाद अस्ताव में कुछ संशोधन किये गये, जिन्हें संयुक्त 
प्रात की सभा स्वीकार करने को तैयार नहीं हुईं। इस दशा में संयुक्त भ्रान्त की सभा 
द्वारा यह प्रस्ताव स्वीकृत किया गया--चूँकि जल्से झराजम प्रतिनिधि सभा संयुक्त प्रान्त 
मुनञ्रकदह ३ अप्रैल, १६०४ के रेज्येलेशन नं० ५ से साफ वाजग है कि अगर पंजाब 
प्रतिनिधि सभा शरायत मंजूर न करेगी तो प्रतिनिधि सभा सूवेजात हाजा मजबूर होगी 
कि भ्रपना पृथक्‌ गुरुकुल खोल देवे और पंजाब प्रतिनिधि सभा ने उन शरायतों को मंजूर 
नहीं किया, पस रिज्यूलेशन पास करद: जल्से आजम श्रीमती आरय॑ प्रतिनिधि सभा 
सूबेजात हांजा मुन अकदहः२६ दिसम्बर सन्‌ १८६६ मुक्रास ठुरादावाद पर अन्तरंग हाजा 
को अमल बरामद करना चाहिये, क्योंकि अ्रव कोई कारंवाई मुतल्लिके मेल-मिलाप 
हर दो गुरुकुलों के नहीं रही ।” इस प्रस्ताव के स्वीकृत हो जाने पर गुरुकुल काँगड़ी 
के पंजाव तथा संयुक्त प्रान्त की सभाश्रों के संयुक्त प्रवन्‍्ध में रहने का भ्रश्न सदा के लिए 
समाप्त हो गया | 
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स्वामी दर्शनानन्द ते सन्‌ १८६८ में सिकन्दराबाद में जिस गुरुकुल की स्थापना 
की थी, उसका प्रवन्ध एक कमेटी के हाथों में था। उसने बिना किसी शर्त के इस गुरुकुल को 
श्रायं प्रतिनिधि सभा संयुक्त प्रान्त के सुपुर्दे कर देना स्वीकार कर लिया। २६ नवम्बर, 
१६०४ को शआआराय॑ प्रतिनिधि सभा की अन्तरंग सभा का अधिवेशन हुआ, जिसके निश्चय के 
अनुसार १ दिसम्वर, १६०४ से गुरुकुल सिकन्दरावाद का संचालन और प्रवन्ध सभा ने 
अपने हाथों में ले लिया | पण्डित गंगासहाय को गुरुकुल का मुख्याधिष्ठाता' नियुक्त किया 
गया और उसके प्रवन्ध के लिए स्थानीय व समीपवर्ती सभासदों की एक उपसभा बना दी 
गयी । झा प्रतिनिधि सभा, संयुक्त प्रान्‍्त का जो अधिवेशन दिसम्बर, १६०४ में वाराणसी 
में हुआ, उसमें गुरुकुल को सिकन्दराबाद में स्थापित करने के निर्णय की बहुमत से पुष्टि 
कर दी गयी । 

जिस समय गुरुकुल सिकन्दाबाद को भाय॑ प्रतिनिधि सभा, संयुक्त प्रान्त ने अपने 
हाथों में लिया, वहाँ केवल ५७ ब्रह्मचारी थे। ३० नये ब्रह्मचारी अव प्रतिनिधि सभा द्वारा 
प्रविष्ठ किये गये। गुरुकुल के कोष में कोई राशि तव जमा नहीं थी । दुकानदारों का रुपया 
भी गुरुकुल द्वारा दिया जाना था। पण्डित गंगासहाय ने सुव्यवस्थित रूप से गुरुकुल को 
चलाने का बहुत उद्योग किया । पर वह देर तक वहाँ नहीं रह सके | जुलाई, सन्‌ १६०६ 
में पण्डित द्वारिकाप्रसाद को उनके स्थान पर मुख्याधिष्ठाता नियुक्त किया गया। 


(३) फरुंखाबाद में गुरुकुल का स्थानानन्‍्तरण 

गुरुकुल को सिकन्दराबाद में खोलने का निर्णय बहुमत से हुआ था । अ्रनेक आयें 
सभासद्‌ इसके विरोध में थे । सिकन्दरावाद गुरुकुल कमेटी ने भ्रपने गुरुकुल को जो आरार्य॑ 
प्रतिनिधि सभा को दे दिया था, उससे भी कमेटी के कुछ सदस्य असन्तुष्ठ थे। इसीलिए 
पण्डित मुरारीलाल शर्मा और उनके कुछ सहयोगियों ने सिकन्दराबाद में 'आये पाठशाला' 
नाम से एक शिक्षण-संस्था' खोल दी थी, जिसे गुरुकुल की प्रतिह्वन्द्दी समझा जाने लगा 
था। दो संस्थाश्रों के कारण स्थानीय लोगों की सहानुभूति व सहायता भी दो भागों में 
बेंटने लग गयी थी। कुछ लोगों का यह भी विचार था, कि सिकन्दराबाद की जलवायु 
स्वास्थ्यप्रद नहीं है। धीरे-धीरे उन लोगों का मत' प्रवल होता गया, जो गुरुकुल को 
सिकन्दराबाद में रखने के विरोधी थे। इसी समय फरुखाबाद के रईस लाला द्वारिकाप्रसाद 
ने अ्रपना बाग गुरुकुल के लिए प्रदान करने का विचार प्रकट किया। महषि दयानत्द 
सरस्वती का फंरुंखाबाद से निकट सम्बन्ध रहा था। वहाँ का श्रायंसमाज बहुत सशक्त था, 
और वहाँ के अनेक रईस वेदिक घर्मं के प्रति' भगाघ आस्था रखते थे। लाला द्वारिकाप्रसाद 
फरुंखाबाद के श्रत्यन्त समुद्ध रईस थे, और आरयंसमाज के कार्यकलाप में उत्साहपुर्वेक 
हाथ बंँठाग्रा' करते थे। अ्रपता बाग प्रदान कर उन्होंने गुरुकुल को सिकन्दरावाद से अन्यत्र 
ले जाने की समस्या हल कर दी। ७ जुलाई, १६०७ को पं० भगवानदीन और पं० विश्वनाथ 
प्रतिनिधि सभा की ओर से इस स्थान को देखने के लिए फरुखावाद गये। उन्होंने लाला 
द्वारिकाप्रसाद के बाग को गुरुकुल के लिए पसन्द कर लिया । यह अनुभव किया जाता था, 
कि गुरुकुल की भावी उन्नति और उसे एक महान्‌ शिक्षण-केन्द्र बनाने के लिए जिस 
प्रकार के सुविस्तृत स्थान की आवश्यकता है, सिकन्दराबाद की गुरुकुल भूमि वेसी नहीं 
थी। फरुंखाबाद में लाला द्वारिकाप्रसाद के वाग को गुरुकुल के लिए उपयुक्त पाया गया, 
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और १७ सितम्बर, सत्‌ १६०७ को गुरुकुल के सव ब्रह्मचारी, अध्यापक तथा कर्मचारी 
सिकन्दराबाद से फर्रेखावाद आ गये। उस समय ब्रह्मचारियों की संख्या ३७ थी और 
उनका मासिक खर्चे ५०० रुपये था। सिकन्दराबाद में गुरुकुल के ब्रह्मचारियों की संख्या 
८७ तक पहुँच गयी थी, पर भ्रनेकविध परिस्थितियों के प्रतिकूल होने के कारण वाद 
में वहाँ उनकी संख्या केवल ३७ रह गयी थी। ६ भ्रक्तूवर, १६०७ को गुरुकुल की देख- 
रेख व प्रबन्ध के लिए स्थानीय भा सज्जनों की एक कमेटी गठित' की गयी, जिसके प्रधान 
रायवहादुर वाबू दुर्गाप्रसाद थे। वावू सुय॑प्रसाद को इस कमेटी का उपभ्रधान, बाबू घुलराज 
गोपाल को मन्‍्त्री और पण्डित माखनलाल को उपमन्त्री नियुक्त किया गया। गरुरुकुल के 
खर्च को चलाने के लिए यह योजना बनायी गयी, कि दस-दस या पाँच-पाँच रुपये प्रति- 
मास देने वाले १००-५० व्यक्तियों को तैयार किया जाय जो दो वर्ष तक यह चन्दा देते 
रहें । इस प्रकार दो वर्ष के लिए ग्रुरुकुल के मासिक खर्चे से निश्चिन्त होकर भविष्य के 
लिए डेपुटेशनों भौर भ्रायंसमाज के उत्सवों द्वारा घन एकत्र किया जाय । ग्नेक सज्जन 
इस योजना के अनुसार १० या' ५ रुपए मासिक चन्दा देने को उच्चत हो गये, जिनमें 
पृण्डित भगवानदीन, प्रधान श्रार्य प्रतिनिधि सभा संयुक्त प्रात्त, पण्डित रामदुलारेलाल 
वकील, बावू सूर्यप्रसाद तथा श्री गुलराज गोपाल गुप्त के नाम उल्लेखनीय हैं। इनके 
अतिरिक्त अन्य अनेक महानुभावों ने अन्य प्रकार से गुरुकुल को आाथिक सहायता देना 
स्वीकार किया । ब्रह्मचारियों के लिए कम्बलों और घोतियों की व्यवस्था लाला द्वारिका- 
प्रसाद और बाबू सूर्यश्रसाद ने कर दी । पण्डित गुलजारीलाल ने मिर्जइयों का खर्चे और 
लाला जयदयालु ने वस्त्रों का ख्चे अपने ऊपर ले लिया, और अन्न की व्यवस्था में वाव्‌ 
दुर्गाप्रसाद ने हाथ बेठाया। इस प्रकार फररेखावाद आरयंसमाज के सभासदों ने गुरुकुल के खर्च 
के बड़े भाग. को अपने ऊपर ले लिया और उसकी तत्कालीन आधिक समस्या का समाधान 
हो गया । पण्डित भगवानदीन के बड़े भाई पण्डित महेशग्रसाद ने अवेतनिंक रूप से गुरुकुल 
का मुख्याधिष्ठाता होना' स्वीकार कर लिया, जिससे फरुंखावाद में इस संस्था का मार्गे 
पर्याप्त रूप से निष्कंटक हो गया । 
दिसम्बर, १६०७ में झ्रायंसमाज फर्रुखाबाद का वाधिकोत्सव हुआ । उसके साथ 
ही गुरुकुल के वाधिकोत्सव तथा आयें प्रतिनिधि सभा, संयुक्त प्रान्त के वाधिक अधिवेशन 
का भी आयोजन किया गया, जिनके कारण इस समारोह का महत्त्व बहुत बढ़ गया। 
उत्सव में २५ हजार के लगभग नर-तारी सम्मिलित हुए। गुरुकुल के लिए जनता में बहुत 
उत्साह था। नये ब्रह्मचारियों के प्रवेश के परिणामस्वरूप उनकी संख्या ३७ से ५० हो 
गयी | इस अ्रवसर पर जो धन भआर्यसमाज, आये प्रतिनिधि सभा तथा ग्रुरुकुल के लिए 
एकत्र हुआ, उसकी मात्रा २२ हजार से भी अधिक थी। फरुंखावाद में गुरुकुल की लोक- 
प्रियता में निरस्तर वृद्धि होती गयी, भौर जनता के दान से सन्‌ १६०८ के शुरू में वहाँ 
गौशालां भी खोल दी गयी । इससे ब्रह्मचारियों को शुद्ध दूध प्राप्त होने लगा। जुलाई, 
१६०८ में गुरुकुल के ब्रह्मचारियों की संख्या ७० हो गयी और पढ़ाई का काम सुव्यवस्थित' 
रूप से होने लगा। गणित की शिक्षा के लिए एक ट्रेण्ड श्रध्यापक नियुक्त कर लिये गये, 
जो जिम्मास्टिक भी जानते थे। इन सज्जन (महाशय रामदयालु सिंह) के प्रयत्न से गुरुकुल 
की शिक्षा पद्धति को नियमित रूप प्राप्त करने में भी सहायता मिली । इसमें सन्देह नहीं 
कि फरुंखावाद में गुरुकुल उन्नति के मार्ग पर निरन्तर अग्रसर हो रहा था । सन्‌ १६०७ 
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में ही पण्डित भगवानदीन फरुंखाबाद आ गये थे और वहाँ उन्होंने गुरुकुल के मुख्य 
' अ्धिष्ठाता का पद संभाल लिया था। फरुखाबाद शहर से गुरुकुल को अच्छी झ्राथिक 
सहायता प्राप्त होने लगी थी, ओर लाला रामस्वरूप ने अपना गाँव खुदागंज, जिसका मूल्य 
उस समय ३० हजार रुपये के लगभग था, झ्ाये प्रतिनिधि सभा को सौंप दिया था । इसकी 
आमदनी में से भी २५० रुपये वाधिक गुरुकुल के लिए दिये जाने की व्यवस्था कर दी गयी 
थी। फरुंखाबाद के एक रईस बाबू पुरुषोत्तम वारायण अपना बाग गुरुकुल के लिए प्रदान 
कर देने को उद्यत थे, जिससे उसके परिसर में यथेष्ट वृद्धि हो जाती । जिले के आर्यंसमाज 
भी ग्रुरुकुल के लिए घन जुटाने में लगन के साथ तत्पर थे। पर गुरुकुल देर तक फरुंखावाद 
में नहीं रह सका। १६०६ में यह भ्रानदोलन शुरू हुआ, कि उसे फरुंखावाद से उठाकर 
कहीं अन्यत्र ले जाया जाये। भारत सुदशा प्रवर्तक' और '“आझायंमित्र' में इस विषय पर 
लेख प्रकाशित होने लगे, और गुरुकुल के स्थान के प्रश्न ने गम्भीर रूप प्राप्त कर लिया । 


(४) स्थायी रूप से वुन्दावन में गुरुकुल की स्थापना 


गुरुकुल के लिए स्थान का चुनाव करने के लिए एक उपसमिति नियुक्त की गयी. 
जिसे निम्नलिखित वातों को दृष्टि में रखकर प्रपना निर्णय देना था-- स्थान स्वास्थ्य के 
लिए अनुकूल है या नहीं, स्थान ऐसा हैं या नहीं जिस पर चिरस्थायी इमारतें वन सकें, 
उस स्थान पर गुरुकुल को सहायता प्राप्त होने की क्या सम्भावनाएँ हैं, और क्या स्थान 
सुरक्षित है। उपसमिति के सदस्य पण्डित तुलसी राम, वावू घासीराम, पण्डित भगवानदीन, 
कूंअर हरिप्रसाद सिंह, वावू वलदेवप्रसाद, डा० विश्वम्भर सहाय और राय ज्वालाप्रसाद 
इंजीनियर थे। वृन्दावन में यमुना नदी के तट पर शहर से दूर एकान्त व सुरम्य स्थान 
पर मुरसान (हाथरस) के राज महेन्द्र प्रताप का एक उद्यान था, जिसकी ओर समिति 
का ध्यान झ्राक्ृष्ट हुआ । गुरुकुल के लिए जिस प्रकार के स्थान की आवश्यकता थी, यह 
उद्यान ठीक उसी प्रकार का था। इसे प्राप्त करने के प्रयोजन से आर्य नेता स्वामी 
विश्वेश्वरानन्द तया कुँश्वर हुकम सिह ने राजा साहब के साथ सम्पर्क किया और उन्हें यह 
, उद्यान आय॑ प्रतिनिधि सभा संयुक्त प्रान्त को दान देने के लिए प्रेरित किया । राजा महेन्द्र 
प्रताप सच्चे देशभक्त थे। आये संस्कृति में उनकी आस्था थी। आगे चलकर उन्होंने 
ब्विटिश शासन के विरुद्ध जो संघर्ष किया वह सर्वेविदित है। वह अपनी मातुभूमि की 
स्वतन्त्रता तथा लुप्त गौरव के पुनरुद्धार के लिए बड़े से बड़ा वलिदान करने को उद्यत थे । 
राजा साहब ने बिना किसी शर्तें के वृन्दावन के अपने उद्यान, उस पर बनी हुईं कोठी तथा 
साथ लगी भूमि को आये प्रतिनिधि सभा को दान देना स्वीकार कर लिया। २ एप्रिल, 
सन्‌ १६११ को आये प्रतिनिधि सभा की अन्तरंग सभा ने निश्चय किया कि यदि अक्तूबर, 
१६११ तक वृन्दावन की भूमि पर भवन का निर्माण करने के लिए १० हजार रुपये एकत्र 
हो जायें, तो गुरुकुल को स्थायी रूप से फरुखाबाद से वृन्दावन स्थानान्तरित कर दिया 
जाये। यह घतराशि एकत्र करने में विशेष कठिनाई नहीं हुईं; पर गुरुकुल को वृन्दावन 
तभी ले जाया जा सकता था, जबकि वहाँ आवश्यक इमारतें बनवा दी जाएँ। इस का्यें 
के लिए आय॑ प्रतिनिधि सभा द्वारा एक समिति का गठत किया गया, जिसके मल्‍्त्री मुंशी 
तारायणप्रसाद नियत हुए। अ्रक्तुवर, १६११ के प्रथम सप्ताह में इस कमेटी की बैठक 
मथुरा में की गयी । जिसमें गुरुकुल की इमारतों के डिजाइन स्वीकृत किये गये और बाबू 
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धरणीघ्रदास रिटायर्ड इंजीनियर तथा वावू उदयराम झोवरसियर को इमारतें बनवाने 
का काम सौंपा गया। सभा का निर्णय था कि दिसम्बर के मध्य तक गुरुकुल को फरुंखाबाद 
से वुन्दावन ले जाया जाए श्रौर उसका झगला वाधिकोत्सव दिसम्वर के अन्तिम सप्ताह में 
वृन्दावन में ही हो । दो-ढाई महीने के स्वल्प काल में आवश्यक इमारतों का निर्माण सुगम 
कार्य नहीं था, विशेषतया उस दशा में जबकि राजा महेन्द्र प्रताप द्वारा श्रदत्त उद्यान 
काँटेदार भाड़ियों से परिपूर्ण था और वहाँ जाने-आने तक की समुचित सुविधा नहीं थी। 
पर-मुंशी नारायणभ्रसाद ने दिन-रात लगकर ब्रह्मचारियों के निवास के लिए दो बैरकें, 
विद्यालय के कक्ष, एक वेंगला तथा भोजन भण्डार तैयार करा विये । गुरुकुल के वाधिक 
उत्सव की तिथियाँ २४ से २६ दिसम्बर (१६११) तक नियुक्त की गयी थीं और ब्रह्म- 
चारियों को उससे पहले ही १७ दिसम्बर तक वृन्दावन पहुँच जाता था। वृन्दावन पौराणिक 
मत का गढ़ है। वहाँ के पण्डे नहीं चाहते थे कि भ्रार्यंसमाज का केन्द्र उनके गढ़ में स्थापित 
हो जाये। मथुरा के चौवे भी गुरुकुल के विरुद्ध थे। प्रतिदिन उनकी सभाएं होने लगीं 
और उन्होंने वुन्दावन के दुकानदारों से यह कहना शुरू किया कि कोई गुरुकुल को सौदा 
न दे और समीप की भूमि के स्वामी गुरुकुल के ब्रह्मचारियों भर कार्यकर्ताओों को अपनी 
भूमि में आने-जाने न दें | पर इन सब विरोधों के बावजूद गुरकूल का कार्य सुचारु रूप से 
चलता रहा और १६ दिसम्बर, १६११ को गुरुकुत्न के तत्कालीन मुख्याधिष्ठाता पण्डित 
भगवानदीन के नेतृत्व में सव ब्रह्मचारियों, श्रध्यापकों और कर्मचारियों को फरुंखावाद से 
वृन्दावन ले आया गया । नियत तिथियों में गुरुकुल का वाषिकोत्सव भी समारोह के साथ 
सम्पन्न हुआ। स्थानीय लोग उसमें वहुत कम संख्या में सम्मिलित हुए, पर संयुक्त प्रान्त 
के भ्रल्य स्थानों से पर्याप्त नर-नारी उत्सव में पहुँच गये थे । नये स्थान और नये भवनों को 
देख कर सभी ते सनन्‍्तोष अनुभव किया, और गुरुकुल के लिए धन भी काफी मात्रा में 
एकत्र हुआ ] इस प्रकार दिसम्बर, १६११ में झाये प्रतिनिधि सभा संयुक्त प्रान्त का गुह्कुल 
स्थायी रूप से वृन्दावन में स्थापित हो गया। दिसम्बर, १६११ में जब ग्रुरुकुल को 
फरुंखाबाद से वृन्दावन लाया गया, तो वहाँ ब्रह्मचारियों की संख्या ६२ थी। इनमें से 
केवल ८२ वृन्दावन भ्राए और ६ वहाँ से अपने घर चले गये। इस प्रकार गुरुकुल के 
बुन्दावन में स्थापित होने के समय वहाँ केवल ७३ ब्रह्मचारी थे। 

वृन्दावन में गुरुकुल के भवन बनवाने के कार्य में मुंशी नारायणप्रसाद का 
असावारण कत्‌ तत्व था। चन्दा एकत्र करने में भी उनका प्रमुख योगदान था। झव तक 
गुरुकुल के लिए ये सव कार्य वह सरकारी सेवा से छुट्टी लेकर ही कर रहे थे। मुंशीजी 
मुरादाबाद की कचहरी की सेवा में थे, भर देर तक उससे अवकाश श्राप्त करते रहना 
उनके लिए सुगम नहीं था। फिर भी १६१२ के भ्रन्त तक छुट्टी लेकर वह गरुरुकुल का कार्य 
करते रहे। पर जब अ्रधिक छुट्टी लेना सम्भव नहीं रह सका और आयें प्रतिनिधि सभा 
द्वारा उन पर गुरुकुल के कार्य को सँभाले रहने के लिए जोर दिया जाने लगा, तो उन्होंने 
सरकारी नौकरी से त्यागपत्र दे दिया और अपना सब समय ग्रुरुकुल का संचालन करने में 
लगाने के वह लिए उद्यत हो गये। सन्‌ १६११ के अन्त में गुरुकुल का सब भार मुंशी 
नारायणप्रसाद के कन्धों पर आ गया था और सभा द्वारा मुख्याधिष्ठाता के पद पर उनकी 
नियुक्ति कर दी गयी थी | पर उनका कार्य सुगम नहीं था। गुरुकुल में श्रनेक श्रकार के 
भागड़े चल रहे थे। अनेक ब्रह्मचा री, उतके सं रक्षक तथा अध्यापक गुरुकुल को फरुखाबाद 
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से ले आने से भ्रसन्तुष्ट थे । ब्रह्मचारियों और कार्येकर्ताश्रों में इस वात को लेकर टोलियाँ 
बनी हुईं थीं, जिनमें परस्पर कट विवाद होते रहते थे। पढ़ाई के लिए कोई सुनिश्चित ' 
पाठविधि भी अब तक नहीं थी। वृन्दावन के पण्डों तथा पौराणिकों का विरोध तो पूर्ववत्‌ 
था ही । ग्रुरुकुल से झगड़ा बढ़ाने के लिए गुरुकुल के,ठीक सामने आचाय॑ कुल? के नाम से 
एक संस्था भी उन्होंने खोल दीथी। इसके विद्यार्थी और कार्यकर्ता रात के समय शोर- 
गुल किया करते थे और दिल में लोगों को गुरुकुल जाने-आने से रोका करते थे। महात्मा 
नारायणप्रसाद (ग्रुरुकुल वृन्दावन के भुख्याधिष्ठाता पद को सँभाल लेने के पश्चात्‌ उन्हें 
महात्मा कहा जाने लगा था) ने इस स्थिति को संभालने में सफलता प्राप्त की और उनके 
प्रयत्न से शीघ्र ही न केवल वृन्दावन के स्थावीय लोगों का विरोध निष्फल हो गया, अपितु 
ग्ुरुकुल की आन्तरिक दलवन्दी में भी कमी आरा गयी। भ्रव यह सम्भव हो गया कि ग्ुरुकुल 
के सुव्यवस्थित रूप से विकास के कार्य पर समुचित ध्यान दिया जा सके |. गुरुकुल के 
कार्य को सुचारु रूप से चलाने के लिए इस समय कुछ सुयोग्य अध्यापक और प्रवन्धकर्ता 
भी प्राप्त हो गये थे। इनमें दरोगा लक्ष्मीनारायण (जिन्हें सहायक मुख्याधिष्ठाता के पद 
पर नियुक्त किया गया था), डा० वसन्‍्तलाल और पण्डित श्यामलाल (संस्कृताध्यापक) 
के नाम उल्लेखनीय हैं । इनके सहयोग से महात्मा नारायण प्रसाद ने ग्रुरुकुल के कार्य को 
सुव्यवस्थित रूप देने के लिए प्रयत्त प्रारम्भ कर दिया। उसकी पाठविधि का नियमित 
रूप से निर्माण किया गया, और विविध कक्षाश्रों की पढ़ाई भी इसी के भ्रनुसार की जाने 
लगी। पाठविधि में संस्कृत व्याकरण ओर धर्म-ग्रन्थों की शिक्षा को प्रमुख स्थान 
दिया गया था। पर साथ ही, भ्राधुनिक ज्ञान-विज्ञान' (गणित, इतिहास, भूगोल श्रादि) 
की पढ़ाई की भी उसमें समुचित व्यवस्था थी | यह पाठविधि प्रायः बसी ही थी, जेसी कि 
गुरुकुल काँगड़ी की थी। परीक्षा के लिए वाहर के विद्वानों का सहयोग लेना उपयोगी 
समझ कर उन्हें परीक्षक नियत किया जाने लगा । आयुर्वेद की शिक्षा का भी प्रारम्भ कर 
दिया गया और एक योग्य डॉक्टर की नियुक्ति करके शल्य चिकित्सा की शिक्षा का भी 
प्रवन्ध किया गया । गुरुकुल के औषधालय में वाहर के रोगी भी चिकित्सा के लिए आने 
लगे, जिससे इस संस्था के प्रति स्थानीय लोगों के विरोध में कमी श्राने के साथ-साथ 
उसकी लोकप्रियता में वृद्धि होने लगी । 

गुरुकुल वृन्दावन की जिस ढंग से चौमुखी उत्नति हो रही थी, उससे सरकार का 
भी ध्यान उसकी ओर आक्षष्ठ होने लग गया था। मथुरा के डिप्टी कमिश्नर का गुरुकुल 
के संचालकों के साथ सम्पर्क था और उसकी सहायता भी उन्हें प्राप्त होती रहती थी। 
सन्‌ १९१४ में बीसवीं सदी के प्रथम महायुद्ध का प्रारम्भ होने से पूर्व ही भारत में ब्रिटिश 
सरकार के विरुद्ध क्रान्तिकारी आन्दोलन का सूत्रपात हो चुका था, और गर-सरकारी व 
राष्ट्रीय शिक्षण-संस्थाओं को ब्रिटिंश सरकार आशंका की दृष्टि से देखने लगी थी। भायें- 
समाज पर भी सरकार की कोप दृष्टि थी। इस दशा में यह सर्वथा स्वाभाविक था कि 
संयुक्त प्रान्त की सरकार अपने प्रान्त में स्थापित गुरुकुलों (गुरुकुल काँगड़ी और गुरुकुल 
वृन्दावन) की गतिविधि पर निगाह रखे । उस समय संयुक्त प्रान्त के लेप्टीनेण्ट गवर्नर सर 
जेम्स मेस्टन थे | वह इस विषय में बहुत सतक थे । वह भ्रनेक बार गुरुकुल काँगड़ी गये थे 
और उन्होंने उस संस्था का इस दृष्टि से अवलोकन किया था कि वह कहीं सरकार विरोधी 
षड़यल्त्रों व प्रयत्नों का केन्द्र तो नहीं है । इसी दृष्टि से वह गुरुकुल वृच्दावन भी गये | इस 
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शछ८ हे आार्यसमाज का इतिहास 


संस्था के संचालकों ने इस अवसर से लाभ उठाया और गवर्नर साहव से प्रार्थना की कि 
विद्यालय की आाधारशिला वह अपने हाथों से रखने की कृपा करें। पण्डित तुलसीराम 
स्वामी और वाबू मदनमोहन सेठ इस प्रयोजन से उनसे मिले भी। सर जेस्स मेस्टन ने 
गुरुकुल के प्रनुरोध को स्वीकार कर लिया और अगस्त, १६१३ में वह जब वृन्दावन आये 
तो उन्होंने गुरुकुल के विद्यालय भवन की आधा रशिला भी रखी । गवर्नर साहव के गुरुकुल 
पधारने और उन द्वारा श्राधारशिला रखे जाने का एक महत्त्वपूर्ण परिणाम यह हुश्ना कि 
वुल्दावन के पण्डों तथा मथुरा के चौवों को गुरुकुल का उम्र रूप से विरोध करने की 
हिम्मत नहीं रह गयी, झौर सरकार तथा सम्भ्नान्त वर्ग की दृष्टि में भी उसके महत्त्व में 
वृद्धि होने लगी । 

महात्मा नारायण प्रसाद के संचालकत्व में गुरुकुल वृन्दावन में महाविद्यालय विभाग 
की पढ़ाई भी शुरू हो गयी थी और सन्‌ १६१८ में दो ब्रह्मचारियों ने गुरुकुल की शिक्षा 
पूर्ण कर ली थी। इनके नाम घर्मेन्द्रगाथ भौर हिजेन्द्रनाथ थे। उस वर्ष के ग्रुरुकुल के 
वापिकोत्सव के अ्रवसर पर इनका दीक्षाल्त संस्कार हुआ भौर इन्हें ऋमशः 'तक शिरोमणि 
और 'सिद्धान्त शिरोमणि' की उपाधियाँ प्रदान की गयीं । ये गुरुकुल के प्रथम स्नातक थे। 
दोनों संस्कृत और वेदशास्त्रों के प्रकाण्ड पण्डित थे, भौर उनकी विद्वत्ता तथा योग्यता से 
सभी प्रभावित थे। इसमें सन्देह नहीं कि ये दोनों स्वातक भपनी कुलभूमि की प्रतिष्ठा 
बढ़ाने में बहुत सहायक हुए | शिक्षा को पूर्ण कर स्तातक बनाने का जो सिलसिला १६१८ 
में शुरू हुआा था, वह चिरकाल तक अवाध गति से चलता रहा और गुरुकुल के बहुत-से 
स्नातकों ने शिक्षा तथा समाज सेवा के क्षेत्रों में ्नच्छी ख्याति श्राप्त की । 

गुरुकुल वृन्दावन अब सुव्यवस्थित रूप प्राप्त कर चुका था। उसके द्वारा 
स्‍्नांतकों को उपाधियाँ भी दी जाने लगी थीं, भ्रतः उसे विश्वविद्यालय की स्थिति भी 
प्राप्त हो गयी । इस दशा में महात्मा नारायण प्रसाद ने इच्छा प्रकट की, कि उन्हें गरुर्कुल 
के कार्य से अवकाश प्रदान कर दिया जाय । वस्तुतः महात्माजी संन्यास ग्रहण कर झ्धिक 
व्यापक क्षेत्र में घर्मं तथा समाज की सेवा करने के इच्छुक थे | झ्ाय॑ प्रतिनिधि सभा, संयुक्त 
प्रान्त की अंतरंग सभा ने इस प्रश्त पर विचार किया और अस्त में उन्हें गुरुकुल से चले 
जामे की अनुमति प्रदान कर दी। महात्माजी को सन्‌ १६२० की वसन्त ऋतु में गुरुकुल 
से जाना था, पर उन्होंने ३ मास पूर्व नवम्बर, १६१६ में ही गुरुकुल का चार्ज प्रो० ज्वाला- 
प्रसाद को दे दिया, ताकि वह कुछ समय उनकी देखरेख में कार्य कर लें और भविष्य में उन्हें 
संस्था का संचालन करने में कठिनाई न हो। गुरुकुल के वाधिकोत्सव पर २५ दिसम्बर, 
१६१६ को महात्मा नारायण प्रसाद को आये प्रतिनिधि सभा की ओर से अभिनन्दनपन 
दिया गया, और २६ जनवरी, १६२० को उन्होंने गुरुकुल से विदा ली। उस समय गुरुकुल 
में ब्रह्मचारियों की संख्या १५० तक पहुँच गयी थी। महात्मा नांरायण प्रसाद के गुरुकुल 
से चले जाने के वाद इस शिक्षण-संस्था की जो प्रगति हुईं उसपर एक अन्य अध्याय में 
प्रकाश डाला जायेगा। 


(५) महात्मा नारायण प्रसाद 


| गुरुकुल वृन्दावन के इतिहास में महात्मा नारायण भ्रसाद का अत्यन्त महत्त्वपूर्ण 
स्थान है। गुरुकुल काँगड़ी के सुब्यवस्थित विकास में जिस ढंग का करते त््व महात्मा 
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गुरुकुल विश्वविद्यालय वेन्दावने २७६ 


:मुंशीराम और आझ्ाचार्य रामदेव का था, वृन्दावन गुरुकुल के निर्माण में बसा ही करत. त्त्व 
महात्मा नारायण प्रसाद का था। गुरुकुल के मुख्याधिष्ठाता पद पर वह अधिक समय नहीं 
रहे। इस स्थिति में इसका संचालन उन्होंने केवल ६ वर्ष के लगभग किया | पर इसी काल 
में उन्होंने इस संस्था को अ्रपने पैरों पर खड़ा कर दिया, और वह उन्नति के मार्ग पर तेजी 
से अग्रसर होने लगी । १९६२० में ग्रुरुकुल से विदा होकर जब वह व्यापक कार्यक्षेत्र में 
प्रविष्ट हुए, तो शीघ्र ही श्रायंसमाज के मूर्थन्य नेता वत गये। १६२२ में संन्यास आश्रम 
की दीक्षा लेकर नारायण प्रसाद के स्थान पर वह नारायण स्वामी हो गये थे । १६२३ 
में वह सार्वदेशिक आये प्रतिनिधि सभा के भ्रधान चुने गये और इस स्थिति में उन्होंने 
आयेससाज के सब कार्येकलापों का योग्यतापूर्वक संचालन किया। महर्षि दयानन्द की 
जन्मशताब्दी का जो महोत्सव फरवरी, १६२४ में मथुरा में घूमघाम के साथ मनाया गया 
झौर सन्‌ १९३३ में अ्रजमेर में जो दयाननद निर्वाण अद्धंशताब्दी मतायी गयी, उनकी 
सफलता का मुख्य श्रेय नारायण स्वामीजी को ही दिया जाना चाहिये । सार्वदेशिक सभा 
के प्रधान और आायंसमाज के प्रधान नेता के रूप में जो कार्य महात्मा नारायण स्वामी ने 
किये, उनका यहाँ उल्लेख करने की आवश्यकता नहीं है। पर मह॒धि दयानन्‍्द सरस्वती 
द्वारा प्रतिपादित शिक्षाविषयक सिद्धान्तों को क्रियान्वित करने के लिए जो प्रयत्न उन्होंने 
किये, उनका अ्रपना ही महत्त्व है। यह उन्हीं के कु त््व का परिणाम था, जो गुरुकुल 
वृन्दावन विश्वविद्यालय की स्थिति को प्राप्त कर सका और उसके स्नातक शिक्षा और 
विद्वत्ता के क्षेत्र में ग्रपना विशिष्ट स्थान बनाने में समर्थ हुए । 

श्री नारायण प्रसाद (महात्मा नारायण स्वामी) का जन्म सन्‌ १८६६ में अलीगढ़ 
जिले में हुआ था। उनके पिता वावू सूर्य प्रकाश सिकन्द्रा राऊ में सब-रजिस्ट्रार थे। प्रारम्भिक 
शिक्षा उन्होंने एक मौलवी से प्राप्त की, जो उर्दू और फारसी पढ़ाया करते थे। फिर वह 
अलीगढ़ के गवनंमेण्ट हाई स्कूल में प्रविष्ट हुए। पर वहाँ वह देर तक नहीं पढ़ सके 
जब वह नवीं कक्षा में थे, तो उनके पिता की मृत्यु हो गयी और उन्हें नौकरी द्वारा आजीविका 
कमाने के लिए विवश होना पड़ा । मुरादावाद की कचहरी में उन्हें सर्विस प्राप्त हो गयी । 
वहाँ रहते हुए उनका सम्पर्क आर्यंसमाज से हुआ और महथि दयानन्‍्द सरस्वती की 
शिक्षाओं से वह इतने अधिक प्रभावित हुए कि उन्होंने कभी भी मांस-मदिरा सेवन न करने 
नियमपूर्वक संध्या-हवन करने, ईमानदारी से आजीविका कमाने और कभी थियेटर न 
देखने की प्रतिज्ञा की, और साथ ही यह भी निश्चय किया कि संस्कृत, हिन्दी और अंग्रेजी 
की शिक्षा प्राप्त करने के लिए भी वह पूरा प्रयत्न करेंगे। उन्होंने अनुभव किया कि संस्कृत 
का ज्ञान न होने से धर्मग्रल्थों के स्वाध्याय तथा यज्ञ करने-कराने में उन्हें कठिनाई होती 
है। भुरादाबाद में पण्डित कल्याणदत्त नाम के एक संस्कृत के विद्वान्‌ थे। श्री नारायण 
प्रसाद ते उनसे अष्टाध्यायी पढ़नी प्रारम्भ की और कुछ ही समय में संस्कृत में समुचित 
योग्यता प्राप्त कर ली। अब उन्होंने आर्यंसमाज के कार्यकलाप में विशेष उत्साह से भाग 
लेना शरू कर दिया, जिसके परिणामस्वरूप सन्‌ १८९६ में उन्हें संयुक्त प्रान्त की आयें 
प्रतिनिधि सभा का मंत्री चुन लिया गया । सभा द्वारा जब अपने भ्रान्त में गुरुकुल खोलने 
का निश्चय किया गया, तो श्री नारायण प्रसाद ने इस सम्बन्ध में जो कार्य किये, उनका 
उल्लेख इसी अध्याय में पहले किया जा चुका है। ग्रुरुकुल के लिए घन एकत्र करने में 
उन्होंने विशेष उत्साह प्रदर्शित किया, और जब वुन्दावन ग्रुरुकुल के मुख्याधिष्ठाता का 
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कार्य उन्हें सौंपा गया, तो जिस त्यागभावना से उन्होंने वहाँ कार्य किया, वह वस्तुतः 
झनुपम थीं। इस सम्बन्ध में उनकी आत्मकथा की कुछ पंवितियाँ उद्धरण के योग्य हैं--- 
“जब मैं मुरादाबाद से प्रारम्भ में वृन्दावन आया था तो मेरे पास दो हजार रुपये नगद 
थे। उसे मैंने मथुरा के एक कोभ्रापरेटिव बैंक में जमा कर दिया था, जहाँ से लगभग १३ 
रुपये मासिक का सूद मिल जाता था । मैंने निश्चय किया कि १३ रुपये मासिक से मैं 
अपनी गुजर करूँगा । इसमें से दस रुपये मासिक भोजन मध्ये गुरुकुल भण्डार में दे दिये 
जाते थे । बाकी रुपये में वस्त्र, दूध, भौर पुस्तक आदि का सभी व्यय पूरा करने का यत्न 
किया जाता था और पूरा हो ही जाता था।” ग्रुरुकुल से कुछ भी पूजावेतन तक न लेकर 
केवल अपनी जमा पूंजी के सूद से जीवन निर्वाह करते हुए श्रपना सारा समय इच्छुत ता 
आर्यसमाज की सेवा में लगाना कोई साधारण वात नहीं थी। यह एक ऐसा व्यवित ही 
कर सकता था जो सचमुच महात्मा हो और जिसने अ्रपना जीवन धर्म के लिए समर्पित 
कर दिया हो | 

महात्मा जी का मन्तव्य था कि कोई शिक्षण-संस्था तभी सफलतापूर्वक कार्य कर 
सकती है, जब उसके अ्रध्यापक त्यागी एवं आदर्शवादी हों, विशेषतया गुरुकुलों की सफलता 
तों उनके संचालकों, भ्राचार्यों तथा अध्यापकों के उच्च व्यक्तित्व पर ही निर्भर है। 
सन्‌ १६३० में आर्य प्रतिनिधि सभा, पंजाब ने ग्रुरुकुल काँगड़ी की गतिविधि की जाँच के 
लिए एक कमीशन की नियुक्ति की थी और उसका श्रधान महात्मा नारायण स्वामी 
को बनाया गया था। इस कमीशन का उल्लेख करते हुए उन्होंने झपनी आत्मकथा में 
लिखा है --“गुरुकुल की शिक्षा पद्धति श्रनेक व्यक्तियों की दृष्टि में, जिनमें अनेक आरा 
विद्वान्‌ भी शासिल हैं, जितना उसमें धन व्यय हुआ उतनी उपयोगी सिद्ध नहीं हुई। 
इसको कारण और एकमात्र मुख्य कारण यह था कि गुरुकुल के आदर्श के अनुरूप 
झ्रध्यापक नहीं मिल सके | उनमें अधिकतर सरकारी स्कूल श्र कॉलिजों के समान खाने- 
कमाने वाले थे। गुरुकुल का आदर्श पूरा हो या न हो इसकी उन्हें रत्ती भर चिन्ता न 
थी |” महात्माजी के इस कथन की सत्यता से इतकार नहीं किया जा सकता। वह स्वयं 
एक गुरुकुल के नौ वर्ष के लगभग संचालक व कर्ताघर्ता रहे थे। उन्हें वहाँ जो अनुपम 
सफलता प्राप्त हुई, उसका कारण यही था कि उनका जीवन ग्रुरुकुल के आदंशों के अनुरूप 
था और वह त्याग भावना से वहाँ कार्य कर रहे थे । 
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नौवाँ अध्याय 
गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर 


(१) ज्वालापुर में गुरुकुल की स्थापना 
स्वामी दर्शनानन्द सरस्वती ने जिन भ्रनेक ग्रुरुकुलों की स्थापना की थी, उनमें 
गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर की कुछ भ्रपनी विशेषताएं हैं। तीन-चौथाई शताब्दी 
बीत जाने पर भी यह गुरुकुल उन्नति के पथ्र पर निरन्तर अग्रसर होता जा रहा हैं, 
और इसने वैदिक साहित्य, संस्कृत भर भ्रास्तिक दर्शनों के जो महान्‌ विद्वान्‌ तथा आरयें- 
समाज के प्रचारक तैयार किये हैं, उन पर कोई भी आर्य शिक्षण-संस्था गवें कर सकती 
है | साथ ही, जिन आरदर्शों व सिद्धान्तों को सम्मुख रखकर इसकी स्थापना की गयी थी, 
उन्हें इसके संचालकों ने प्रायश: अक्षुण्ण रखा है। यही कारण है, कि झआरयंसमाज के शिक्षा- 
विषप्रक कार्यकलाप में इस गुरुकुल महाविद्यालय का अपना विशिष्ट स्थान है । 
सिकन्दरावाद, बदायूँ और विरालसी में गुरुकुलों की स्थापता कर चुकने पर 
स्वामी दर्शनानन्द का ध्यान हरिद्वार की ओर आक्ृष्ट हुआ । उस समय तक हरिद्वार के 
सामने गंगा के पार काँगड़ी ग्राम के क्षेत्र में पंजाब आर्य प्रतिनिधि सभा द्वारा एक गुरुकुल 
की स्थापना की जा चुकी थी। हरिद्वार हिन्दुओं का प्रसिद्ध ती्थेस्थान है, और गंगा 
नदी का हिल्दुओों की दृष्टि में वहुत महत्त्व है। गुरुकुल काँगड़ी की लोकश्रियता का एक 
कारण उसका हरिद्वार के समीप गंगा के तद पर स्थित-होना भी था । स्वामी दर्शेनातल्द 
ने विचार किया कि इस क्षेत्र में भी उन्हें एक ऐसे गुरुकुल की स्थापना करनी चाहिये, 
जहाँ शिक्षा व भोजन झ्रादि की व्यवस्था पूर्णरूप से निःशुल्क हो और जहाँ संस्कृत तथा 
वेदशास्त्रों की उच्च शिक्षा दी जाये । इसीलिए सन्‌ १९०७ के प्रारम्भ में वह हरिद्वार गये 
' और हरिद्वार रेलवे स्टेशन के सामने एक. बाग में किराये पर स्थान लेकर वहाँ गुरुकुल 
की स्थापना कर दी | शुरू में इस गुरुकुल में केवल पाँच ब्रह्मचारी थे। इस प्रकार स्वामी 
दर्शनानन्द ने हरिद्वार के क्षेत्र में गुरुकुल का जो बीजारोपण किया, वही शीघ्र ही भ्रंकुरित 
होकर एक विशाल बट वृक्ष के रूप में परिणत हो गया। कई महीनों तक यह गुरुकुल 
हरिद्वार स्टेशन के सामने विद्यमान एक बाग में ही रहा । इस बीच में उसके लिए स्थायी 
स्थान की तलाश की जाती रही। इसी के परिणामस्वरूप वह भूमि गुरुकुल के लिए. 
प्राप्त कर ली गयी, जहाँ यह शिक्षण-संस्था भ्रब तक विद्यमान है । 
गुरुकुल काँगड़ी के लिए मुंशी अमनसिह द्वारा भूमि प्रदान की गयी थी । मुंशी 
जी नजीवाबाद (जिला बिजनौर) के निवासी थे और काँगड़ी ग्राम के जमींदार थे। 
ग्रुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर के लिए भूमि प्रदान करने वाले सज्जन बाबू सीताराम 
थे, जो मुरादाबाद के. निवासी-थे और चिर काल तक पुलिस की सविस में रहे थे। पुलिस 
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की सविस में कार्य करते हुए उनकी नियुवित ज्वालापुर' के थानेदार के पद पर भी हुई 
थी, और वहाँ उन्होंने अ्रच्छा नाम पैदा किया था। ज्वालापुर के समीप उन्होंने एक वाग 
खरीद लिया था, जिसमें एक बेंगला भी बना हुआ था । मुंशी अमनर्सिह के समान वाब्‌ 
सीताराम के भी कोई सन्तान नहीं थी। मह॒षि दयानन्द सरस्वती की शिक्षाओं से सीता- 
रामजी प्रभावित थे, और यह चाहते थे, कि ज्वालापुर की उनकी भू-सम्पत्ति आर्यसमाज 
के काम भ्रा सके । लाला मृंशीराम जव गुरुकुल के लिए हरिद्वार के क्षेत्र में भूमि की तलाश 
कर रहे ये, तो बाबू सीताराम ने अपना बंगला और वाग इस कार्य के लिए प्रदान कर 
देने का प्रस्ताव उनके सम्मुख भी रखा था। पर यह भूमि गुरुकुल के लिए पर्याप्त नहीं 
थी। इसका उपयोग तभी किया जा सकता था, जबकि इसके साथ लगी हुई कुछ अन्य 
भूमि भी प्राप्त कर ली जाए । लाला मुंशीराम ने इसके लिए प्रयत्न भी किया, पर उन्हें 
सफलता प्राप्त नहीं हुई । इसी वीच में मुंशी श्रमनसिह ने काँगड़ी ग्राम गुरुकुल के लिए 
प्रदान कर दिया, जिसके कारण लाला मुंशीराम को बाबू सीताराम के वाग और 
बंगले को गुरुकुल के लिए स्वीकार करने की श्रावश्यकता नहीं रह गयी। पर बाबू 
सीताराम ज्वालापुर की अपनी भू-सम्पत्ति को गुरुकुल के लिए दान कर देने का संकल्प 
कर चुके ये। जव स्वामी दर्शनानन्‍्द 'को सीतारामजी का यह संकल्प ज्ञात हुआ, तो 
गुरुकुल के स्थान की समस्या हल हो गयी। वाव्‌ सीताराम के बाग और बंगले को अपने 
गुरुकुल के लिए उन्होंने उपयुक्त समझा, और उसके साथ लगी हुई अन्य भूमि को प्राप्त 
करने का प्रयत्त प्रारम्भ कर दिया । सीतारामजी ने इसमें उनकी पूरी-पूरी सहायता की । 
शीघ्र ही, उनके वाग के साथ लगे हुए तींन खेंत और भ्राप्त कर लिये गये, और उनमें 
खपरैल की छत के मकान बनवाकर ब्रह्मचारियों के लिए छात्रावास (आश्रम) की 
व्यवस्था कर दी गयी । साथ ही, यज्ञशाला के लिए चबूतरे का निर्माण करवा दिया 
गया। सीतारामजी के वाग में जो बेंगला बना हुआ था, उसमें पाठशाला शुरू कर दी गयी, 
आर उसके सामने ही थोड़ी-सी दूरी पर छप्पर डालकर भोजन भण्डार बना लिया गया। 
सन्‌ १६०७ का श्रन्त होते-होते स्वामी दर्शनानन्‍्द द्वारा हरिद्वार स्टेशन के सामने 
स्थापित गुरुकुल को ज्वालापुर की भूमि में ले जाया गया । इस प्रकार स्वामी दर्शनानत्द 
के प्रयत्त तथा वाबू सीताराम के दान से गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर की स्थापना 
हुईं। स्व्रामीजी द्वारा स्थापित गुरुकुलों की एक महत्त्वपूर्ण विशेषता यह थी, कि उनमें 
विद्यार्थियों से किसी भी प्रकार का कोई शुल्क नहीं लिया जाता था । शिक्षा तो निःशुल्क 
थी ही, भोजन और निवास भी पूर्णतया निःशुल्क थे। ज्वालापुर के गुरुकुल में भी 
विद्याथियों से कोई शुल्क नहीं लिया जाता था। संस्था का सब खर्च दान से चलता था, 
जिसे पर्याप्त मात्रा में प्राप्त कर सकना सुगम नहीं था । प्रारम्भ में ज्वालापुर के ग्रुरुकुल 
के प्रधान भ्रध्यापक पण्डित शालिग्राम शास्त्री ये, जो संस्कृत के प्रसिद्ध विद्वान्‌ थे। सब 
शिक्षाकाय॑ उन्हीं के तत्त्वावधान में सम्पन्न होता था । 

बाबू सीताराम के दान से गुरुकुल ज्वालापुर के स्थान की समस्या तो हल हो 
गयी थी, पर एक शिक्षण-संस्था के संचालन के लिए जिस घन की आवश्यकता थी, उसे 
प्राप्त करने में श्रनेक कठिनाइयाँ थीं। विशेषतया, ऐसी संस्था को चला सकना तो बहुंत 
ही कठिन था, जिसमें भोजन तक के लिए विद्याथियों से कोई भी शुल्क नहीं लिया जाता 
था । शीघ्र ही, गुरुकुल ज्वालापुर के सम्मुख भी विकट आधिक समस्या उपस्थित हो गयी 
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और ब्रह्मचारियों के लिए भोजन सामग्री को जूटा सकने में भी कठिनाई श्रनुभव होने 
लगी । इस दशा में अ्रध्यापकों को वेतन व खर्चे दे सकने का तो प्रश्व ही उपस्थित नहीं 
होता था। परिणाम यह हुआ, कि पण्डित शालिग्राम शास्त्री गुरुकुल ज्वालापुर को 
छोड़कर काँगड़ी ग्रुरुकुल चले गये, और कुछ ब्रह्मचारियों को भी अपने साथ काँगड़ी 
ले गये। ज्वालापुर गुरुकुल के लिए यह घोर संकट का समय था। इसी समय स्वामी 
दर्शनाननद भी वहाँ से पंजाब चले गये, और गुरुकुल का सारा वोभ वाबू सीता- 
राम प्र आ पड़ा। स्वामी दर्शनानन्द कहीं भी स्थिर रूप से नहीं रहते थे। ज्वालापुर 
गुरुकुल में भी वह देर तक नहीं रहे। ज्वालापुर में गुरुकुल के पौदे को उन्होंने जमा 
जरूर दिया, पर उसकी रक्षा व पालन-पोषण के लिए वहाँ रहते रहने की उन्होंने 
आवश्यकता नहीं समझी | इस दशा में बाबू सीताराम ने गुरुकुल की रक्षा के लिए जो 
प्रयत्न किया, वह वस्तुत: सराहनीय था। वह कभी स्वामी दर्शतानन्द से मिलते, और 
कभी अन्य लोगों की सहायता प्राप्त करने का प्रयत्न करते। पर उन्हें ग्रधिक समय 
प्रतीक्षा नहीं करनी पड़ी । शीघ्र ही, उनको सफलता प्राप्त हो गयी, और कुछ समय वाद 
ही ज्वालापुर ग्रुरुकुल ने एक स्थायी एवं सफल संस्था का रूप प्राप्त कर लिया। वाबू 
सीताराम को जो सफलता प्राप्त हुई, उसका एक महत्त्वपूर्ण कारण ग्रुरुकुल काँगड़ी में 
उत्पन्‍्त हुई वे परिस्थितियाँ थीं, जिनके परिणाम स्वरूप पण्डित गंगादत्त तथा अन्य अनेक 
अध्यापकों ने सदा के लिए वहाँ से विदा ले ली थी । पण्डित गंगादत्त उस समय से गुरुकुल 
(काँगड़ी) के आचाये चले झा रहे थे, जबकि वह गुजरांवाला में था। गरुरुकुल काँगड़ी के 
मुख्याधिष्ठाता लाला (महात्मा) मुंशीराम थे, झोर आचार्य पद पर पण्डित गंगादत्त कार्ये 
कर रहे थे। ग्ुरुकुल के भ्नन्‍्य अनेक अध्यापक तथा कार्यकर्ता (पण्डित भीमसेन शर्मा व 
प्ण्डित नरदेव शास्त्री श्रादि) उनके शिष्य रह चुके थे । पण्डितजी जहाँ अत्यन्त उच्च 
कोटि के विद्वान थे, वहाँ साथ ही आर्यसमाज के प्रतिष्ठित नेता भी थे । वह भारत की 
प्राचीन परिपाटी से अध्ययन-अध्यापन के पक्षपाती थे, और आधुनिक युग की शिक्षा 
पद्धति में उनकी जरा भी आस्था नहीं थी। सन्‌ १६०७ में डा० चिरंजीव भारद्वाज, 
श्री रामदेव तथा मास्टर गोवर्धन द्वारा गुरुकुल काँगड़ी में नयी शिक्षा पद्धति के अनेक 
तत्त्वों का समावेश किया गया, और ब्रह्मचारियों के रहन-सहन तथा दिनचर्या में भी कुछ 
ऐसे परिवतत किये गये जो पण्डित गंगादत्त को स्वीकार्य नहीं थे । परिणाम यह हुआ 
कि गुरुकुल के पुराने और नये कार्यकर्ताओं में मतभेद बढ़ता गया, भोर कुछ ह्दी उल में 
इस मतभेद ने परस्पर विरोध का रूप भ्ाप्त कर लिया। श्री रामदेव व उतके ॥ 
द्वारा गुरुकुल में जिन नवीन तत्त्वों का प्रवेश किया जा रहा था, उनसे असन्तुष्ठ होकर 
पण्डित गंगादत्त तथा उनके साथियों ने गुरुकुल छोड़ने का निश्चय किया, और वे काँगड़ी 
से चले गये | पण्डित गंगादत्त ऋषिकेश में प्राकर रहने लगे, और पण्डित भीमसेन शर्मा 
भोगपुर(जिला देहरादून) में । जब बाबू सीताराम को इन आर्य विद्वानों के गुरुकुल काँगड़ी 
छोड़ देने की वात मालूम हुई, तो उन्होंने पण्डित भीमसेन शर्मा से सम्पर्क किया, और 
ज्वालापुर गुरुकुल को सेभाल लेने का प्रस्ताव उनके सम्मुख उपस्थित किया । अपने शिष्य 
पण्डित दिलीपदत्त शर्मा के साथ पण्डित भीमसेन ग्रुरुकुल ज्वालापुर भरा गये, और कुछ 
समय पश्चात्‌ उन्होंने झाचार्य गंगादत्त को भी वहाँ भ्राने के लिए तैयांरकर लिया। १३ मई, 
सन्‌ १६०८ के दिन आचार्य गंगाद॑त्त भी गुरुकुल ज्वालांपुर आ गये, ओर ग्रुरुकुल शिक्षा 
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प्रणाली के इन अनुभवी शिक्षाशास्त्रियों व आय॑ विद्वानों ने इस शिक्षण-संस्था की वागडोर 
अपने हाथों में ले ली | ज्वालापुर श्राकर गुरुकुल को संभालने से पूर्व आचाय॑ गंगादत्त 
ने यह आवश्यक व उपयोगी समझा, कि इस संस्था को वाकायदा व्यवस्थित रूप प्राप्त 
हो जाए। उस समय तक इस ग्ुरुकुल की न रजिस्ट्री हुई थी, और न कोई ऐसी सभा ही 
विद्यमान थी जो उसका प्रवन्ध व संचालन करे । पण्डित भीमसेन को पहले ही इसका 
ध्यान था, पर आचाय॑ गंगादत्त के आग्रह से इस महत्त्वपूर्ण कार्य को शीघ्र ही सम्पन्न कर 
देने की आवश्यकता तीज रूप से अनुभव की जाने लगी, जिसके परिणाम स्वरूप १८ एप्रिल, 
१६०८ के दिन वावू सीताराम के मकान पर बहुत-से गुरुकुल प्रेमी एकत्र हुए, और 
उन्होंने 'गुरुकुल महाविद्यालय सभा” का व्यवस्थित रूप से गठन कर लिया। चौधरी 
महाराज सिंह इस सभा के प्रधान चुने गये, और पण्डित तुलसीराम मन्त्री । पण्डित 
भीमसेत ने सभा के नियमों तथा उद्देश्य श्रादि के प्रारूप तैयार कर विचारार्थ प्रस्तुत 
किये, जिन्हें स्वीकृत कर लिया गया | वहमत से यह निर्णय हुआ, कि आरयंसमाजी और 
सनातनघर्मी दोचों ही महाविद्यालय सभा के पदाधिकारी व सभासद्‌ हो सकते हैं। इस 
प्रकार गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर की प्रवन्धकर्नी सभा के व्यवस्थित रूप प्राप्त 
कर लने पर भ्राचाय गंगादत्त ने मई, १६९०८ के भ्रन्त में इस शिक्षण-संस्था का कार्यभार 
संभाल लिया | 


(२) गुरुकुल महाविद्यालय की व्यवस्थित रूप से प्रगति 

पण्डित गंगादत्त के गुरुकुल का आचाये पद ग्रहण कर लेने पर इस शिक्षण- 
संस्था में नवयुग का प्रारम्भ हुआ। अ्रव तक इस संस्था को निरन्तर अनेकविध विपत्तियों 
का सामना करना पड़ता रहा था। न उसके पास कोई सम्पत्ति थी, और न कोई आमदनी । 
अध्यापकों व कर्मचारियों को वेतन दे सकने का तो प्रश्न ही क्‍या था, ब्लह्म चारियों के 
लिए भोजन की व्यवस्था कर सकना भी बहुत्त कठिन था। पर पण्डित गंगादत्त के वहाँ 
झा जाने पर स्थिति ने एकदम पलटा खाया । पण्डित गंगादत्त संस्कृत व्याकरण के प्रकाण्ड 
पण्डित और आर्यसमाज के लब्धप्रतिष्ठ विद्वान्‌ थे। सुयोग्य प्रवनच्धक्त और कुशल 
अध्यापक के रूप में उनकी सर्वत्र ख्याति थी। € वर्ष के लगभग वह गुरुकुल काँगड़ी के 
आचार्य रह चुके थे। उनके श्रा जाने पर ग्ुरुकुल महाविद्यालय, ज्वालापुर की प्रवन्ध- 
कत्रों सभा के पदाधिकारियों और सदस्यों में नवीन उत्साह का संचार हो गया और वे 
इस संस्था की उन्नति के लिए जी-जान से तत्पर हो गये । पण्डित गंगादत्त का श्रनुसरण 
कर अनेक अन्य आय विद्वन्‌ भी ज्वालापुर गुरुकुल में कार्य करने के लिए आगे, और 
यह संस्था भ्रायंसमाजी विद्वानों के लिए आक्ंण का केन्द्र हो गयी। सन्‌ १६०८ में 
ज्वालापुर झाकर पण्डित गंगादत्त सन्‌ १६३३ में अपने देहावसान तक प्रायः वहीं रहे, 
और २५ वर्ष के इस सुदीर्घ काल में वहाँ का ग्रुरकुल उन्नति के पथ पर निरन्तर श्रग्नसर 
होता गया। सन्‌ १६१४५ में कुम्भ के अवसर पर पण्डित गंगादत्त ने संन्यास की दीक्षा 
ग्रहण कर ली थी, और. वह स्वामी शुद्धवोध तीर्थ बन गये थे । संन्यासी होकर भी वह 
गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर के आचार पद पर रहे, और कुछ समय तक वहाँ के 
मुख्याधिष्ठाता पद पर भी | 
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३१ मई, १६०८ को जब आचार्य गंगादत्त ने गुरुकुल महाविद्यालय, ज्वालापुर 
का चार्ज लिया, तो वहाँ केवल ११ विद्यार्थी थे। आमदनी न के बरावर थी, कोष में 
केवल १२ झाने (७५ पैसे) जमा थे। पर एक अनुभवी और प्रकाण्ड पण्डित के गुरुकुल 
के आचाय पद को ग्रहण कर लेने पर जनता में उत्साह का संचार हुआ, ओर गुरुकुल 
शिक्षा प्रणाली के अनेक समर्थक आर्य सज्जन आ्िक दृष्टि से उसकी सहायता के लिए 
ततर हो गये । इनमें भ्रमृतसर के चौधरी जयक्ृष्ण का नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय 
है। उनके प्रयत्न तथा लाला हरदयाल, लाला राधाक्ृष्ण भ्रहलूवालिया, लाला वाल- 
मुकुन्द कपूर और लाला कर्म चन्द सर्राफ सदृश सज्जनों की सहायता से ज्वालापुर गुरुकुल 
को घन भी प्राप्त होने लगा । इसी समय ब्रह्मचारियों के भोजन की समस्या को हल करने 
के लिए अन्न संग्रह की प्रथा का प्रारम्भ किया गया । यह प्रथा चौधरी महाराज सिंह 
(मानकपुर), चौधरी अमीरसिह (गढ़मीरपुर) और लाला केवलक्ृष्ण (इमलीखेड़ा) 
की सूभबूक की परिणाम थी। फसल के समय किसानों के पास पर्याप्त अ्रन्न होता है, 
और न केवल वड़े जमींदार व सम्पत्त किसान ही, अपितु छोटे से छोटे किसान भी अ्पन्ती 
उपज का कुछ हिस्सा दान में दे सकते हैं। ज्वालापुर का समीपवर्ती मेरठ कमिश्नरी का 
क्षेत्र खेती की दृष्टि से पर्याप्त समृद्ध है । वहाँ के जमींदार ओर किसानों को गुरुकुल के 
लिए यथाशक्ति अन्न देने के लिए प्रेरित कर सकना कठिन नहीं था। इसी का यह 
परिणाम हुआ, कि गुरुकुल की कोई स्थायी निधि न होते हुए भी वहाँ ब्रह्मचारियों के 
भोजन के लिए अन्न की कभी कमी नहीं हुईं, और समीप के भ्रदेश से पर्याप्त भोजन- 
सामग्री गुरुकुल के भोजन भण्डार के लिए प्राप्त होने लगी। गुरुकुल शिक्षा प्रणाली के 
अनुसार स्थापित भारत के प्राचीत आरण्यक-आश्रमों में अध्यापकों और ब्रह्मचारियों का 
निर्वाह 'भैक्षचर्या' द्वारा हुआ करता था। भैक्षचर्या का यह आधुनिक रूप ही था, जिस 
द्वारा गुरुकुल ने निःशुल्क शिक्षा के आदर्श को क्रियान्वित करने का प्रयत्त किया, और 
उसमें सफलता भी प्राप्त की । इस प्रथा के कारण स्थायी निधि न होने पर भी ज्वालापुर 
गुरुकुल को कोई विशेष नुकसान नहीं हुआ, भर उसका कार्य भली-भाँति चलता रहा । 
वस्तुत:, स्वामी दर्शनानत्द स्थायी निधि (मुस्तकिल फण्ड) के विरोधी थे। वह कहा करते 
थे, कि जब संसार ही मुस्तकिल नहीं है, तो मुस्तकिल फण्ड कैसा ? 

जैसाकि ऊपर लिखा जा चुका है, मई, १६०५ में जब आचार्य गंगादत्त ने 
गुरुकुल महाविद्यालय, ज्वालापुर का कार्यभार सेभाला था, तो वहाँ विद्याथियों की संख्या. 
केवल ११ थी। पर शी त्र ही इस संख्या में वृद्धि होने लगी, शोर १६१० के पूर्वाद्ध में यह 
संख्या ३५ तक पहुँच गयी। उस समय ज्वालापुर गुरुकुल में विद्यार्थियों के प्रवेश की 
न्यूनतम आयु श्राठ वर्ष और अधिकतम आयु दस वर्ष निर्धारित थी, और इसका अविकल 
रूप से पालन किया जाता था। इस कारण दो साल के लगभग समय में विद्याथियों की 
संख्या में तीन गुनी वृद्धि हो जाना कम सन्‍्तोष की वात नहीं थी। अध्यापन तथा भ्रबन्ध 
के कार्य में आचाय॑ गंगादत्त की सहायता करने के लिए इस काल में वहाँ अनेक ऐसे भ्राये 
महानुभाव ये, जो निष्ठापूर्वक तथा निःस्वार्थ भाव से अपना-अ्रपता कार्य कर रहे थे। 
इनमें पण्डित तरदेव शास्त्री, पण्डित भीमसेन शर्मा, मास्टर रामदयाल तथा पण्डित 
पद्मसिह शर्मा के ताम उल्लेखनीय हैं । गुरुकुल शिक्षा भ्रणाली के प्रचार तथा ज्वाला- 
पुर गुरुकुल को लोकप्रिय बताने के लिए सन्‌ १६०८ में 'भारतोदय' नामक समाचारपत्र 
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का प्रकाशन प्रारम्भ किया गया, जिसके सम्पादक पण्डित पद्मसिह शर्मा थे। सन्‌ १६१ हे 
में गुरुकुल में मुद्रणालय (प्रिंटिंग प्रेस) की भी स्थापना कर दी गयी, और भारतोदय 
की छपाई वहीं से होने लगी । गुरुकुल के प्रचार में पण्डित गणपत्ति शर्मा नेभी इस 
समय महत्त्वपूर्ण कार्य किया । गणपतिजो प्रभावशाली वक्ता थे, और उनके व्याख्यानों के 
कारण ज्वालापुर ग्रुरकुल की आये जनता में घूम मच गयी थी । योग्य अ्रध्यापकों, कुशल 
कार्यकर्ताओं और प्रभावशाली प्रचारकों के कारण ज्वालापुर ग्रुरुकुल की लोकप्रियता 
में निरत्तर वृद्धि होती जा रही थी, और निःशुल्क शिक्षा (केवल भ्रध्ययन ही निःशुल्क 
नहीं, अपितु भोजन भर निवास झादि भी निःशुल्क होने) का उसका आदश भली-भाँति 
क्रियान्वित होने लग गया था। यह कहना असंगत व अतिशयोवितिपूर्ण नहीं होगा, कि 
ज्वालापुर गुरुकुल का स्वरूप प्राचीन भारत के आरपणप्यक-आश्रमों के सदुश था। वहाँ 
घनी और निर्घत सव प्रकार के परिवारों के बालक शिक्षा के लिए भ्रवेश पा सकते थे, 
और गुरुकुल में निवास करते हुए सब विद्यार्थियों से एक समान व्यवहार किया जाता 
था। घनी व निर्धन का कोई भी भेद किये बिना विद्यार्थियों का रहन-सहन अत्यन्त सादा 
और तपस्यामय था | वे पीली घोती और श्वेत कुरता पहनते थे, और एक श्रंगोछा साथ 
रखते थे, ताकि हाथ-पैर पोंछने के लिए उसका श्रयोग किया जा सके । वे नंगे सिर रहते 
थे, और पैरों में केतल खड़ाऊं पहन सकते थे। जूते या चप्पल का उपयोग उनके लिए 
निषिद्ध था। प्रात:काल ब्राह्म मुहर्त केसमय (लगभग चार बजे) उन्हें जगा दिया जाता 
था। शौच आदि से निवृत्त होकर वे व्यायाम और स्नान करते थे। छह वजे सन्व्या-हवन 
की घण्टी बज जाती थी। आधे घण्टे में इससे निवृत्त हो जाने पर उन्हें प्रातराश दिया 
जाता था, जिसमें कभी दलिया होता था, भौर कभी खी र। उसके वाद सात बजे से दस 
वजे तक पढ़ाई होती थी । विद्यार्थी टाट पर बैठते थे, डेस्कें या मेज-कुर्सियाँ प्रयोग में नहीं 
लायी जाती थीं । साढ़े दस वजे भोजन की घण्टी बजती थी । विद्यार्थी अपने वरतन' स्वयं 
माँजते ये, इसके लिए नौकर नहीं रखे जाते थे । भोजन के पश्चात्‌ डेढ़ घण्टे का समय 
विश्वाम के लिए था। एक से चार वजे तक फिर पढ़ाई होती थी । पढ़ाई का 
समय समाप्त हो जाने पर आधा घण्ठा नित्यकर्मों से निवृत्त होने के लिए दिया 
जाता था, जिसके वाद एक घण्टे का समय खेलों के लिए नियत था। विद्यार्थी प्राय: 
क्रिकेट, फूटवाल और कबड्डी खेला करते थे । खेलों के पश्चात्‌ सन्ध्या-हवन की घण्टी 
बजती थी, और फिर सात वजे भोजन की घण्टी | भोजन से निवटकर विद्यार्थो कुछ समय 
विश्राम करते ये, भौर फिर स्वाध्याय। बड़े विद्यार्थी १० वजे और छोटे विद्यार्थी ६ 
बजे सो जाते थे । उनकी यह दैनिक दिनचर्या थी। यह वात ध्यान देने योग्य है, कि रात 
दिन के २४ घण्टों का सारा समय उन्हें श्रनुशासित रूप से विताना होता था, और यह 
प्रयत्न किया जाता था, कि वे निरन्तर कार्यव्यग्न रहें और उनका प्रत्येक क्षण शारीरिक, 
मानसिक व आध्यात्मिक उन्नति के लिए प्रयुक्त हो। _ 
गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर की पाठविधि में संस्कृत को प्रमुख स्थान प्राप्त 
था। झ्राचाये गंगादत्त संस्कृत व्याकरण के प्रकाण्ड पण्डित थे, और उनके प्रमुख सहयोगी 
भी संस्कृत साहित्य, वेद तथा दर्शनशास्त्र भ्रादि के विद्वान थे, अतः स्वाभाविक रूप से 
इस शिक्षण-संस्था में संस्कृत के अ्रध्ययन-प्रध्यापन की प्रमुखता थी । सन्‌ १६११ में 
वहाँ एक नियम यह्‌ बना दिया गया था, कि कोई भी विद्यार्थी छात्रावास (आश्रम) में 
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: संस्कृत के ग्रतिरिक्त किसी अन्य भाषा में वार्तालाप न कर सके | यदि किसी को हिन्दी 
में बात करती हो, तो छात्रावास से बाहर जा कर करे | इस समय ज्वालापुर गुरुकुल के 
छात्रावास के संरक्षक (अ्रधिष्ठाता) पण्डित दिलीपदत्त उपाध्याय थे, जो संस्कृत के 
विद्वान थे और विद्यार्थियों से संस्कृत में ही वार्तालाप किया करते थे। नये प्रविष्ट हुए 
विद्यार्थियों से भी यह अपेक्षा की जाती थी, कि वे श्रधिक से अधिक छह महीतों में संस्कृत 
में बातचीत करना सीख जाएँ। संस्कृत के साथ-साथ हिन्दी, अंकंगणित तथा सामान्य 
ज्ञान की शिक्षा की भी इस संरुथा में व्यवस्था थी, जिसके परिणामस्वरूप इसके विद्यार्थी 
पुराने ढंग के कोरे पण्डित ही न रहकर आधुनिक युग की प्रगति व प्रवृत्तियों से भी 
परिचित हो जाते थे । 

आचाये गंगादत्त के कतृ त्व के कारण सन्‌ १६१० से १६१३ तक के तीन वर्षो 
में गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर ने एक सुव्यवस्थित शिक्षण-संस्था का रूप प्राप्त कर 
लिया था, और उन्नति के लिए उसका मार्ग सुचारु रूप से प्रशस्त होने लग गया था। 
सन्‌ १६०७ में इस संस्था के पास केवल तीन बीघा जमीन थी, पर कुछ ही वर्षों में उसके 
पास १०० वीघे के लगभग भूमि हो गयी । १६१४ तक वहाँ बहुत से पक्के मकान (त्रह्म- 
चर्याश्रम, यज्ञशाला, पुस्तकालय, भोजनशाला, स्नानागार और आरोग्यशाला आदि) 
भी वन गये, जिनकी लागत उस समय ४० हजार के लगभग आयी थी | विद्यार्थियों की 
संख्या में भी निरन्तर वृद्धि हो रही थी, जो सन्‌ १६१४५ में ८० तक पहुँच गयी थी। 

गुरुकुल महाविद्यालय, ज्वालापुर की पाठविधि की एक महत्त्वपूर्ण विशेषता 
उसका क्रियात्मक होना था। यद्यपि उसमें संस्कृत साहित्य और व्याकरण को प्रमुखता दी 
गयी थी, पर साथ ही इस तथ्य को भी ध्यान में रखा गया था कि सवकी रुचि व्याकरण 
जैसे दुरूह विषय में नहीं होती और सव कोई संस्कृत तथा वेदशास्त्रों के पण्डित नहीं बच 
सकते | इसीलिए सन्‌ १६०७ में गुरुकुल की स्थापना के समय ही यह निश्चय कर लिया 
गया था, कि जिन विद्यार्थियों की व्याकरण में रुचि न हो, वे उसके स्थान पर वैकल्पिक 
रूप से आयुर्वेद पढ़ सकें। ऐसे विद्यार्थी गुरकुल के छात्रावास (ब्रह्मचर्याश्रम) में रहकर 
बेद, दर्शन और घर्मशिक्षा आदि के साथ व्याकरण के वजाय आयुर्वेद की शिक्षा प्राप्त 
करते थे। चिकित्सा का क्रियात्मक ज्ञान देने के लिए वहाँ झआतुरालय (चिकित्सालय) तथा 
ओषधि निर्माण शाला (फार्मेसी) की भी स्थापना की गयी थी। सन्‌ १६१७ तक ज्वाला- 
पुर के भुरुकंल महाविद्यालय की फार्मेसी में निमित श्रोषधियाँ बाजार में बिकने भी लगी 
थीं, और उनसे इस संस्था को आर्थिक लाभ भी प्राप्त होने लग गया था। 

यद्यपि ज्वालापुर गुरुकुल में आयुर्वेद की शिक्षा का प्रारम्भ संस्कृत व्याकरण के 
वैकल्पिक विषय के रूप में किया गया था, पर शीघ्र ही यह भ्रावश्यकता अनुभव की जाने 
लगी, कि उसके लिए एक पृथक्‌ संकाय (फैकल्टी) या महाविद्यालय होना चाहिये। इसी- 
लिए भ्रुरुकुल महाविद्यालय, ज्वालापुर के अंगभूत एक आयुर्वेद महाविद्यालय की स्थापना 
की गयी, जिसका पाद्यक्रम पृथक्‌ रूप से वनाया गया और जिसकी परीक्षाएँ भी पृथक्‌ 
रूप से ली जाने लगीं। ये परीक्षाएं आयुर्वेदरत्त, आयुर्वेदभास्कर और श्रायुर्वेदाचाय की 
थीं। इन परीक्षाओं को देश की अनेक उच्चस्तरीय आयुर्वेद शिक्षण-संस्थाओरों द्वारा 
मान्यता प्राप्त थी। आयुर्वेद रत्न की परीक्षा को उत्तीर्ण कर विद्यार्थी निखिल भारतीय 
श्रायुवेंद विद्यापीठ की आयुर्वेद विशारद परीक्षा में बेठ सकता था, और आयुर्वेदभास्कर 
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परीक्षा उत्तीर्ण कर आयुर्वेदाचाय परीक्षा में। भारतीय विद्या भवन, वम्बई की आयुववेदा- 
चार्य परीक्षा के लिए भी गुरुकुल महाविद्यालय की आयुर्वेदभास्कर परीक्षा को मान्यता 
प्राप्त थी। बाद में जब सरकार द्वारा भारतीय चिकित्सा परिषद्‌ (वोर्ड श्रॉफ इण्डियन 
मेडीसन) का गठन किया गया, तो अनेक राज्यों ने गुरुकुल आयुर्वेद महाविद्यालय, ज्वाला- 
पुर की आयुर्वेदभास्कर डिग्री का भी प्रायुवेंदिक चिकित्सा के लिए पंजीयन (रजिस्ट्रेशन) 
करना स्वीकार कर लिया, जिसके कारण इस झाय॑े शिक्षण-संस्था भें आयुवेद की शिक्षा 
प्राप्त स्तातकों के लिए वैद्य के रूप में चिकित्सा करने में कोई बाधा नहीं रह गयी । इसमें 
सन्देह नहीं, कि इस आयुर्वेद महाविद्यालय ने श्रच्छी उन्नति की, और इसमें शिक्षा श्रप्त 
कर वहुत से आयुर्वेदशास्कर न केवल भारत में ही, भ्रपितु कतिपय विदेशों में भी 
चिकित्सक का कार्य सफलतापूर्वक कर रहे हैं। इस आयुवे दिक महाविद्यालय कौ लोक- 
प्रियता का अनुमान इसी एक वात से किया जा सकता है, कि १६७६-८० में वहाँ ४०० 
विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर रहे थे । ु ह 
पर ज्वालापुर गुरुकुल महाविद्यालय का मुख्य विभाग 'गुरुकुलीय संस्कृत विभाग 
है, जिसमें मुख्यतया संस्कृत साहित्य, संस्कृत व्याकरण, वेद, वेदांग तथा दशन शास्त्रों की 
शिक्षा दी जाती है। इसके सव विद्यार्थियों को गुरुकुल के ब्रह्मचर्याश्रम (छात्रावास) में 
रहना होता है, भौर घनी व निर्घन, छूत-अछूत ओर ऊँच-नीच का कोई भेद न कर सवके 
प्रति एक समान व्यवहार किया जाता है। संस्कृत के श्रतिरिक्‍्त हिन्दी तथा अंग्रेजी भी 
इस विभाग के विद्यार्थियों को पढ़ायी जाती है, और गणित तथा सामान्य ज्ञान (इतिहास, 
भूगोल) से भी उन्हें परिचित करा दिया जाता है। जो विद्यार्थी इस विभाग में नियमपूर्वक 
शिक्षा प्राप्त कर स्नातक होते हैं, उन्हें पबिद्याभास्कर' की उपाधि प्रदान की जाती है। 
गुरुकुल महाविद्यालय, ज्वालापुर के विद्यार्थी न केवल महाविद्यालय की श्रपनी 
परीक्षाएँ ही देते ये, अपितु पंजाव, काशी तथा कलकत्ता की शास्त्री, झ्राचाये तथा तीथ॑ . 
परीक्षाओं में भी प्राइवेट रूप से वेठ सकते थे। यह परम्परा सन्‌ १६१२म बआरम्भ हो 
गयी थी, और बाद में निरन्तर जारी रही । ज्वालापुर गुरुकुल के बहुत-से विद्यार्थी इन 
परीक्षाओं में बैठते रहे, जिसके परिणामस्वरूप स्तातक होकर “विद्याभास्कर' उपाधि 
प्राप्त कर लेने के साथ-साथ वे शास्त्री, आचाये तथा तीर्थ सदुश ऐसी डिप्नियाँ भी भ्राप्त 
करते रहे, जिनकी देश में सर्वत्र मान्यता थी। गुरुकुल मंहाविद्यालय ज्वालापुर की यह 
व्यवस्था क्रियात्मक दृष्टि से अत्यन्त उपयोगी थी, क्योंकि इसके कारण वहाँ के विद्यार्थी 
गुरुकुल शिक्षा प्रणाली के सब लाभ उठाने के साथ-साथ ऐसी डिग्रियाँ भी प्राइवेट रूप से 
प्राप्त कर लेते थे, जिनके कारण सरकारी शिक्षणालयों में सर्विस प्राप्त कर सकना उनके 
लिए सम्भव हो जाता था भर उच्चतर शिक्षा के अ्रवसर भी उन्हें मिल जाते थे। वर्तेमान 
समय में गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर में एक अन्य भी विभाग खुल गया है, जो 
सम्पूर्णानन्द संस्कृत विश्वविद्यालय, वाराणसी के साथ सम्बद्ध है। इस विभाग को वेद, 
दर्शन, संस्कृत साहित्य एवं संस्क्ृत व्याकरण विषयों में आचार स्तर तक मान्यता प्राप्त 
है। पूर्व मध्यमा से लेकर आचार्य पर्यन्त शिक्षां की इस विभाग में व्यवस्था है, और वर्ते- 
मान समय (सन्‌ १८८१) में इस विभाग में विद्यार्थियों की संख्या १३० है। जो विद्यार्थी 
गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर के ग्रुरुकुलीय संस्कृत विभाग में शिक्षा प्राप्त करते हैं, वे 
भी श्रव किंसी भी प्रकार से घाटे में नहीं रहते। इसका कारण यह है, कि जो विद्यार्थी इस 
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विभाग में शिक्षा प्राप्त कर दसवीं कक्षा उत्तीर्ण कर लेते हैं, उन्हें 'विद्यारत्न' की उपाधि 
दी जाती है। उत्तर प्रदेश की माध्यमिक शिक्षा परिषद्‌ ने विद्यारत्न को परिषद्‌ (वोड्ड 
आफ सेकेण्डरी एजुकेशन) की हाईस्कूल परीक्षा के समकक्ष स्वीकार कर लिया है, जिसके 
परिणामस्वरूप गुरुकुल महाविद्यालय, ज्वालापुर से दसवीं कक्षा उत्तीर्ण कर विद्यार्थी 
उत्तरप्रदेश के इण्टरमीडियेट कॉलिज में प्रवेश पा सकते हैं। इसके लिए उन्हें हाईस्कूल 
परीक्षा उत्तीर्ण करने की आवश्यकता नहीं रह गयी है। पंजाबी की शास्त्री परीक्षा में 
विद्या रत्न सीधे वेठ सकते हैं, और वे पंजाब तथा हरयाणा की ओए० टी० ट्रेनिंग भी कर 
सकते हैं। गुरुकुल महाविद्यालय, ज्वालापुर से जो विद्यार्थी वारहवीं कक्षा की परीक्षा 
उत्तीर्ण कर लेते हैं, उन्हें 'विद्यावारिधि' की डिग्नी दी जाती है । गुरुकुल काँगड़ी विश्व- 
विद्यालय से इस डिग्री को मान्यता प्राप्त है, भर इसे उत्तीर्ण कर विद्यार्थी गुरुकुल काँगड़ी 
की विद्यालंकार तया वेदालंकार कक्षाओं में प्रविष्ट हो सकते हैं, जिसके कारण उनके लिए 
एम० ए० तथा पी-एच० डी० की डिग्रियाँ प्राप्त करने का मार्ग भी खुल जाता है। 
(विद्याभास्कर ग्रुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर की स्तातक डिग्री है, जिसे विविध यूनि- 
वर्सिटियों ने संस्क्षत तथा हिन्दी विषयों में एम० ए० कक्षा में प्रवेशार्थ मान्यता प्रदान की 
हुई है । ये यूनिवर्सिटियाँ निम्नलिखित हैं, आगरा यूनिवर्सिटी, मेरठ यूनिवर्सिटी, पंजाब 
यूनिवर्सिटी, कानपुर यूनिवर्सिटी, गढ़वाल यूनिवर्सिटी, रुहेलसण्ड यूनिवर्सिटी और गुरु- 
कुल काँगड़ी विश्वविद्यालय । संस्कृत और हिन्दी के अतिरिक्त वैदिक साहित्य तथा दर्शन- 
शास्त्र विषयों में गुरुकुल ज्वालापुर के “विद्याभास्कर' गुरुकुल.काँगड़ी विश्वविद्यालम की 
एम० (० वक्षा में प्रवेश पा सकते हैं। 

गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर का एक अन्य विभाग “उपदेशक महाविद्यालय ' 
है, जिसमें शिक्षा प्राप्त करने वाले विद्यार्थियों को 'सिद्धान्त शास्त्री' की उपाधि दी जाती 
है। इसे उत्ती्ण कर आरय॑ प्रतिनिधि सभा उत्तरप्रदेश तथा अन्य आये प्रतिनिधि सभाश्रों 
से सम्बद्ध भ्रायंसमाजों में पुरोहित एवं प्रचारक के पद पर नियुक्त हो सकना सुगम हो 
जाता है। 

ज्यों-ज्यों गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर उन्नति के पथ पर अग्रसर होता गया, 
उसके विद्याथियों की संख्या बढ़ती गयी और उसकी भू-सम्पत्ति में भी वृद्धि होती गयी । 
सन्‌ १९१० में वहाँ केवल ३५ विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर रहे थे, सन्‌ १९३४ में उनकी 
संख्या १६५ हो गयी थी, और अब यह संख्या २२४ के लगभग है । इसमें आयुर्वेद महा- 
विद्यालय के विद्यार्थी सम्मिलित नहीं हैं। यह संख्या उन्हीं विद्याथियों की है, जो गुरुकुल 
छात्रावास में रहकर ब्रह्मचयंपूर्वक अनुशासित जीवन व्यतीत करते हैं, और जिनका 
पालन-पोषण विशुद्ध आर्य वातावरण में होता है। पहले इन विद्यार्थियों से कोई भी शुल्क 
नहीं लिया जाता था। भोजन तक उन्हें निःशुल्क दिया जाता था | पर देश और समाज 
की वर्तमान परिस्थितियों में “भैक्षचर्या द्वारा विद्याथियों का सब खर्च चला सकता 
क्रियात्मक नहीं हुआ, और समयान्तर में भोजन का व्यय विद्यार्थियों से लिये जाने की 
व्यवस्था करना आवश्यक हो गया। साथ ही, यह भी झ्रावश्यक समझा गया, कि प्रवेश के 
समय विद्यार्थियों से कुछ ऐसी धनराशियाँ प्राप्त कर ली जाएँ, जिनसे भोजन भण्डार के 
बरतनों तथा इमारतों की मरम्मत झादि का खर्च चल सके | इसीलिए यह व्यवस्था की 
गयी कि प्रवेश के समय प्रत्येक विद्यार्थी से १२५ रुपये प्रवेश शुल्क, १०० रुपये सुरक्षा घन, 
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४२ रुपये वरतनों का व्यय, ३५ रुपये इमारतों के संरक्षण के लिए, १२ रुपये सदस्यता- 
शुल्क, ८ रुपये चन्दा--इस प्रकार कुल ३९९ रुपये प्राप्त किये जाएँ और ७० रुपये प्रति- 
मास वे भोजन व्यय के रूप में दिया करें। वर्तमान समय की महँगाई को देखते हुए ये 
राशियाँ बहुत कम हैं, और अत्यधिक निर्वंल परिवारों के अ्रतिरिक्त साधारण स्थिति के 
लोग भी इन्हें देते हुए कठिनाई अनुभव नहीं करेंगे । पर यह स्वीकार करना होगा, कि 
श्री स्वामी दर्शनानन्‍द सरस्वती का निःशुल्क शिक्षा का जो आदर्श था, गुरुकुल महा- 
विद्यालय ज्वालापुर उसका सर्वाश में पालन नहीं कर सका | स्वीमीजी केवल पढ़ाई के 
लिए ही कोई फीस न लेने को निःशुल्क या मुफ्त शिक्षा नहीं मानते थे । उनके मत में 
निःशुल्क शिक्षा वही थी जिसमें विद्यार्थियों से भोजनञआ्रादि के लिए भी कोई खर्चे नलिया 
जाए। गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर के संचालकों ने अपने संस्थापक के इस आदर को 
क्रियान्वित करने का पुरा-पूरा प्रयत्त किया । चिरकाल तक वे इसके लिए संघर्ष करते रहे 
और छोटे-वड़े किसानों से अत्न एकन्र कर विद्यार्थियों के भोजन का खर्च चलाते रहे | पर 
आदर्श और यथार्थ में अन्तर होता है। अन्त में ज्वालापुर गुठकुल में भी विद्यार्थियों से 
भोजन व्यय लेने की व्यवस्था करनी पड़ गयी, और भ्रव इस संस्था को पूर्णतया निःशुल्क 
नहीं कहा जा सकता | पर यह भी सही हैं, कि इस गुरुकुल में भोजन के लिए जो व्यय 
लिया जाता है, वह न केवल अधिक नहीं है, अपितु न्यून ही है, विशेषतया उस दशा में 
जब कि इससे दो समय के भोजन तथा प्रातराश (उपाहार) का खर्च चलाना होता है । 
जहाँ तक शिक्षा का सम्बन्ध है, वह भव भी वहाँ पूर्णतया निःशुल्क है । 
गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर का प्रवन्ध एक सभा (महाविद्यालय सभा) के 
अ्रधीन है, जिसके पदाधिकारियों का चुनाव प्रति वर्ष होता है। यह सभा श्रा्य॑ प्रतिनिधि 
सभा उत्तरप्रदेश या सावेदेशिक आये प्रतिनिधि सभा, दिल्‍ली के साथ सम्बद्ध नहीं है, 
आर न ही इस पर किसी उच्चतर सभा का नियन्त्रण है। लोकतन्‍्त्रवाद और वाधिक 
मिर्वाचन प्रणाली पर आधारित संगठनों में मतभेद तथा विवाद का उत्पन्न हो जाना 
सर्वथा स्वाभाविक है। साधारणतया, यह कहा जाता है, कि सभाओं और संस्थाओं में 
भंगड़ों का मूल कारण सम्पत्ति होती है। ज्वालापुर गुरुकुल के पास सम्पत्ति तो विशेष 
नहीं थी, उसका खर्च भी वड़ी कठिनाई से चलता था। पर फिर भी वहाँ कार्यकर्ताओं में 
वैमनस्थ और पदाधिकारियों में भगड़े निरन्तर उत्पन्न होते रहे, और इनके कारण कई 
वार तो विकट स्थिति भी उपस्थित हो गयी। सन्‌ १६१६ और १६१७ में महाविद्यालय 
सभा के पदाधिकारियों के चुनाव के समय पुलिस बुलायी गयी, और उसकी उपस्थिति में 
ही निर्वाचन सम्भव हो सका। अन्य अवसरों पर भी अनेक ऐसी श्रवांछनीय घटनाएँ हुईं, 
जिनका उल्लेख करने का कोई विशेष उपयोग नहीं है। श्रायंसमाजों और आये संस्थाओं 
में जो मतभेद व भगड़े वहुधा होते रहते हैं, उचका विवेचन' करते हुए अनेक व्यक्तियों का 
यह कहना है कि आयंसमाज एंक जीवित-जागृत संस्था हैं, मृत नहीं है । जीवित प्राणी ही 
श्रापस में लड़ा करते हैं, मुरदे तो लड़ ही नहीं सकते। एक दृष्टि से इस कथन में सचाई 
भी है। जहाँ मनुष्यों को स्वतन्त्र रूप से विचार करने और स्वतन्त्र रूप से अपने मत को 
प्रकट करने का श्रवसर होता है, वहाँ मतभेद तथा विवाद का प्रादुर्भूत हो जाना स्वा- 
भाविक ही है। गुष्कुल महाविद्यालय ज्वालापुर में भी यही हुआ । अनेक वार वहाँ के 
विवांदों वे झंगड़ों ने उप्र रूप घा/रण कर लिया, पर इससे संस्था की प्रगति रुकी नहीं | 
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उन्‍्वति के मार्ग पर वह निरन्तर अग्नसर होती गयी, और कुछ ही समय में उसने एक 
प्रतिष्ठित शिक्षण-संस्था का रूप प्राप्त कर लिया। उसकी शिक्षा पद्धति तथा ख्याति से 
आकृष्ट होकर देश-विदेश के शिक्षाशास्त्री उसका अवलोकन करने के लिए आने लगे 
झौर शिक्षा के क्षेत्र में इस नवीन परीक्षण की मुक्त कण्ठ से प्रशंसा करने लगे | 

ग्ुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर की इस प्रगति का मुख्य श्रेय आचारय॑ गंगादत्त 
(स्वामी शुद्धवोध तीथं) को दिया जाना चाहिये। ३१ मई, सन्‌ १६०८ के दिन उन्होंने 
इस संस्था का कार्यभार सेभाला था। २५ वर्ष के लगभग श्राचार्य के रूप में इस महा- 
विद्यालय का उन्होंने संचालन किया । प्रधान, मन्त्री, कोषाध्यक्ष, मुख्याधिष्ठाता आदि 
पदाधिकारियों में निरन्तर परिवतंन होते रहे, पर उनसे प्रभावित हुए बिना आचायंजी 
गुरुकुल महाविद्यालय का निष्ठा तथा आत्मीयता के साथ संचालन करते रहे। 
सन्‌ १६३० में वह गुरुकुल को छोड़कर कनखल-ज्वालापुर मार्ग पर स्थित' भुक्तिपीठ में 
निवास करने लगे थे, पर वहाँ के आचार के पद का उन्होंने त्याग नहीं किया था। 
१६ सितम्बर, सन्‌ १९३३ को जव उन्होंने श्रपते भौतिक शरीर का' परित्याग क्षिया, तब 
वह महाविद्यालय में ही थे। उनकी मृत्यु के पश्चात्‌ पण्डित हरिदत्त शास्त्री आचायें 
बनाये गये, और ६ मार्च, १६३६ से पण्डित नरदेव शास्त्री इस पद पर नियुक्त हुए । 
इस समय तक शास्त्रीजी भारत के स्वाधीनता संघ में सक्रिय रूप से हाथ बंटाने में 
तत्पर हो चुके थे, और कई वार जेल यात्रा कर चुके थे। देहरादून और उसके समीपवर्ती 
प्रदेश के राजनीतिक नेताझ्रों में उनका प्रमुख स्थान था। इस कारण वह गुरुकुल महा- 
विद्यालय के संचालन पर पूरा-पूरा ध्यान नहीं दे सकते थे । फिर भी वीच-बीच में कुछ 
समय के व्यवधान के साथ सन्‌ १९४६ तक वे झ्राचार्य की स्थिति में इस संस्था का कार्ये- 
भार सँभाले रहे और इसकी उन्नति में उनका महत्त्वपूर्ण कतृ त्व रहा। गुरुकुल महा- 
विद्यालय के संचालन में झाचाय॑, मुख्याधिष्ठाता आदि के पदों पर रहकर जिन महानु- 
भावों का विशेष योगदान रहा, उन सवका उल्लेख कर सकना न यहाँ सम्भव है, और न 
उसकी आवश्यकता ही है। केवल इतना ही निर्देश कर देना पर्याप्त है, कि आ्रचार्य गंगादत्त 
(स्वामी शुद्धधोध तीर्थ) और पण्डित नरदेव शास्त्री सदृश पुराने कार्यकर्ताओ्रों के 
पश्चात्‌ इस संस्था का संचालन' जिन व्यक्तियों (पण्डित हरिदत्त शास्त्री, पण्डित तन्द- 
किशोर शास्त्री, पण्डित गौरीशंकर आचायें, डौः० कपिलदेव हिवेदी और आचार्य 
लक्ष्मीनारायण चतुर्वेदी आदि के हाथों में रहा, वे सब इसी ग्रुरुकुल मह॒विद्यालय 
के स्नातक थे, और इसके आदर्शों, मान्यताञ्रों तथा परम्पराश्रों से भली-भाँति परिचित 
थे। अपनी कुलभूमि से उन्हें अगाघ प्रेम था। यही कारण है कि सरकारी सहायता और 
प्रचुर सम्पत्ति व विपुल स्थायी निधि के अभाव में भी इसकी निरन्तर उन्नति होती 
रही, और अपने आदशों से यह अधिक दूर नहीं हटी | 

सन्‌ १६४७ में स्वराज्य के पश्चात्‌ सरकार के प्रति गुरुकुल संस्थाओं के रुख में 
परिवतंन आना प्रारम्भ हो गया था| उन्हें श्रबन सरकार से अनुदान प्राप्त करने में 
संकोच था, और न सरकार से अपनी डिग्रियों के लिए मान्यता प्राप्त कराने में | गुरुकुल 
महाविद्यालय ज्वालापुर ने 'विद्याभास्कर' श्रादि अपनी डिप्रियों व परीक्षाओं को सरकार 
व अन्य यूनिवर्सिटियों से मान्यता अवश्य प्राप्त करायी, पर सरकार से आथिक अनुदान 
. उसने स्वराज्य के वाद भी नहीं लिया। केवल संस्कृत की शिक्षा के लिए उसे सरकार से 
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पाँच हजार रुपये के लगभग प्रतिवषं प्राप्त होते हैं। शेष सब खर्चे जनता जनादंन की कृपा 
व सहायता से ही चलता है। पर यह भी तथ्य है, कि स्व॒राज्य के पश्चात देश में जो नयी 
परिस्थितियाँ उत्पन्न हो गई थीं, यह संस्था भी उनसे प्रभावित होने से नहीं बच सकी | 
इसीलिए जुलाई, १६६४५ में वहाँ एम० ए० (संस्कृत) की कक्षाएँ प्रारम्भ की गयीं, और 
आगरा यूनिवर्सिटी की एम० ए० की परीक्षा में वहाँ के विद्यार्थी बैठने लगे। कुछ समय 
पश्चात्‌ इन कक्षाओं ने आगरा यूनिवर्सिटी से सम्बद्ध एक पोस्ट-ग्रेजुएट कॉलिज का रूप 
प्राप्त कर लिया, और सन्‌ १६७२ के अ्रगस्त मास में संस्क्तत और हिन्दी विषयों में एम० 
ए० के लिए इस कॉलिज को विधिवत्‌ मान्यता भी प्राप्त हो गयी। दिसम्बर, १६७२ में 
हिन्दी साहित्य सम्मेलन प्रयाग की परीक्षात्रों के लिए भी इस कॉलिज में पढ़ाई शुरू की 
गयी। ग्रुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर का यह पोस्ट-ग्रेजुएट कॉलिज अ्रव आगरा यूनि- 
वसिटी के साथ सम्बद्ध अन्य कालिजों (डी०ए०वी० कॉलिज, सनातन घर्मं कॉलिज आदि) 
के समान स्थिति प्राप्त कर चुका था, और यह सर्वथा सम्भव था कि कालान्तर में वहाँ 
संस्कृत और हिन्दी के अतिरिक्त अन्य विषयों की उच्च शिक्षा की व्यवस्था भी की जा 
सके। पर पारस्परिक मतभेद तथा बेमनस्य के कारण न केवल यह कॉलिज अपना विस्तार 
ही नहीं कर सका, अपितु इसे कायम रख सकता भी सम्भव नहीं रहा । इसकी मान्यता 
समाप्त हो गयी, जिसके कारण इसका स्वयमेव अ्रन्त हो गया । सम्भवत:, गुरुकुल महा- 
विद्यालय की स्व॒तन्त्र एवं स्वायत्त स्थिति की दृष्टि से यह बुरा नहीं हुआ, क्योंकि इसके 
कारण इस शिक्षण-संस्था के भी सरकारी प्रभाव में चले जाने की सम्भावना का अन्त हो 
गया | अ्व यह संस्था इस स्थिति में है, कि ब्रह्मचर्य, तपस्यामय जीवन, घामिक वातावरण 
और नि:शुल्क शिक्षा के अपने आदर्शों पर स्थिर रहकर यथेष्ट उन्नति कर सके । क्योंकि 
इसकी विद्यारत्न और विद्याभास्कर परीक्षाञ्रों व डिग्रियों को व्यापक रूप से मान्यता 
प्राप्त है, अ्रत: इसके विद्यार्थी सरकारी सबिस तथा उच्चतर शिक्षा भ्रादि के वे सव अवसर 
प्राप्त कर सकते हैं, जो सरकारी स्कूलों, कॉलिजों तथा यूनिवर्सिटियों के विद्यार्थियों को 
प्राप्त रहते हैं। वर्तमान समय में इस संस्था का संचालन डा० कपिलदेव द्विवेदी (कुलपति), 
डा० श्रुतिकान्त (मुख्याधिष्ठाता) और श्री हरिगोपाल शास्त्री (आचाय) के हाथों 
में है; और महाविद्यालय सभा के प्रधान डा० गौरीशंकर हैं। ये सव महानुभाव गुरुकुल 
महाविद्यालय ज्वालापुर के सुयोग्य स्तातक हैं, और इसके आदर्शों एवं परस्पराओं से 
भली-भाँति परिचित हैं। यह आशा की जा सकती है, कि इनके संचालन में यह संस्था 
उन्नति पथ पर निरन्तर आगे बढ़ती जाएगी । 


(३) गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर का शिक्षा, साहित्य, विद्वत्ता 
झोर आायंससाज के क्षेत्रों में कत्‌ त्व 


इसमें सन्‍्देह नहीं, कि गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर का आर्यसमाज के कार्य 
कलाप में महत्त्वपूर्ण योगदान रहां है.! इसके भ्रनेक स्नातक संस्कृत, वेद, वेदांग तया प्राचीन 
आय शास्त्रों के मूथेन्य विद्वान हैं, और वे उच्च कोटि के ग्रन्थों की रचना कर महषि 
दयानन्द सरस्वती के मन्तव्यों की पुष्टि में तत्पर रहें हैं। इस प्रसंग में पण्डित उदयवीर 
शास्त्री, डॉ० सूर्यकान्त, डा० हरिदत्त शास्त्री, डा० कपिलदेव, पण्डित नन्दकिशोर शास्त्री, 
श्री विमलचन्द 'विमलेश', डा० श्रुतिकान्त, डा० गौरीशंकर झाचाये, श्री लक्ष्मीनारायण 
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चतुर्वेदी और श्री सत्यब्रत शर्मा के नाम उल्लेखनीय हैं | इन विद्वानों के बहुत-से 
ग्रन्थ प्रकाशित हो चुके हैँ, जिन्हें संस्कृत एवं हिन्दी साहित्य में प्रतिष्ठित स्थान प्राप्त है । 
इन सब रचनाओं पर महंधि की शिक्षाओ्रों तथा श्रायंसमाज की छाप विद्यमान है, और 
उनसे वैदिक घ्म के प्रचार-प्रसार में सहायता प्राप्त हुई है। पण्डित उदयवीर शास्त्री ने 
न्याय, वेशेषिक, सांख्य, योग और वेदान्त दर्शनों पर “विद्योदय' भाष्य लिखे हैं, और सांख्य- 
सिद्धान्त, सांख्य दर्शन का इतिहास, वेदान्त दर्शन का इतिहास आ्रादि कितने ही दर्शन- 
सम्बन्धी ग्रन्थों की रचना की है। शास्त्रीजी के ये सब ग्रन्थ अत्यन्त उच्च कोटि के हैं, भौर 
इन द्वारा मह॒षि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित भेतवाद तथा झास्तिक दर्शनों में 
अ्विरोध के सिद्धान्तों की पुष्टि होती है। दर्शनशास्त्र विषयक गम्भी र व उच्च कोटि के जो 
ग्रन्थ पण्डित उदयवी र शास्त्री ने लिखे हैं, उन पर कोई भी शिक्षण-संस्था व यूनिवर्सिटी गवें 
कर सकती है। 7<शास्त्रीजी के ग्रन्थों के विषय केवल दर्शनशास्त्रों तक ही सीमित नहीं 
हैं। उन्होंने कौटलीय श्र्थशास्त्र सदुश दुरूह संस्कृत ग्रन्थ का भी हिन्दी में श्रनुवाद किया 
है, और प्राचीन भारतीय तिथिक्रम के विषय में मौलिक विवेचन कर अनेक नये तथ्य 
प्रस्तुत किये हैं। वाग्भटा लंकार सदृश प्राचीन साहित्यिक ग्रन्थ पर भी उन्होंने संसक्ृत और 
हिन्दी में टीकाएँ लिखी हैं । संस्कृत के प्रसिद्ध विद्वान्‌ डा० सूर्यकान्त की शिक्षा ग्रुरुकुल 
महाविद्यालय ज्वालापुर में ही हुई थी, और यहीं से उन्होंने सत्‌ १६१६ में विद्याभास्कर 
की परीक्षा उत्तीर्ण की थी। वाद में उन्होंने पंजाव यूनिवर्सिटी से शास्त्री, एम० ए० तथा 
डाक्टरेट की डिग्रियाँ प्राप्त कीं, और उच्चतम शिक्षा के लिए इंग्लेण्डठ की आक्सफोर्ड 
यूनिवर्सिटी में उन्होंने अध्ययत किया । सन्‌ १६३७ में उन्होंने आंक्सफोर्ड से डाक्टरेट की 
उपधि प्राप्त की, और पंजाव, श्रलीगढ़, वाराणसी तथा कुरुक्षेत्र यूनिवर्सिटियों में संसक्ृत 
तथा प्राचीन भारतीम्न ज्ञान (इण्डोलॉजी) विषयों के प्रोफेसर व विभागाध्यक्ष रहे | वह्‌ ७० 
से भी अधिक पुस्तकों की रचना कर चुके हैं, जिनमें वहुसंख्यक के विषय वेद एवं वेदांगों 
के साथ सम्बन्ध रखते हैं । डा० सूर्यकान्त के इन ग्रन्थों को इण्डोलॉजी के क्षेत्र में प्रतिष्ठित 
स्थान प्राप्त है, और उनकी गिनती प्राचीन भारतीय ज्ञान के सर्वोच्च एवं अधिकारी विद्वात्तों 
में की जाती है। डा० हरिदत्त शास्त्री अब दिवंगत हो चुके हैं, पर वे संस्कृत के प्रकाण्ड 
पण्डित ये और ग्रुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर से विद्याभास्कर की परीक्षा उत्तीर्ण कर 
उन्होंने साहित्यरत्न (हिन्दी साहित्य सम्मेलन, प्रयाग), शास्त्री (पंजाब), व्याकरणाचार्य 
(काशी), और पी-एच ० डी० (आगरा) आदि की कितनी ही उच्च डिय्रियाँ प्राप्त की थीं। 
संस्कृत की उच्च शिक्षा प्राप्त कर शास्त्रीजी वलवन्‍्त कॉलिज, आगरा और डी० ए० बी० 
कॉलिज कानपुर आदि अनेक कॉलिजों में संस्कृत के प्रोफेसर तथा विभागाध्यक्ष रहे। 
मीमांसा परिभाषा, ऋक ्‌ सूक्त संग्रह, खण्डनखाद्य की आलोचना, काव्य मीमांसा टीका, 
पारस्कर गृह्मसूत्र टीका, परिभाषेन्दु संस्कार, साहित्य दपंण संस्कृत टीका श्रादि बहुत-से 
उच्च कोटि के ग्रन्थों की उन्होंने रचना की। गुरुकुल रायकोट, गुरुकुल सिकन्दरावाद, 
ग्ुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर आदि आय॑ शिक्षण-संस्थाओं की भी उन्होंने समय-समय 
पर मुख्याध्यापक व आचार्य के रूप में सेवा की । श्रायंससाज के प्रचार-प्रसार का उन्हें 
सदा ध्यान रहता था। वह संस्क्ृत गद्य और पद्च दोनों में शास्त्रार्थ कर लेते थे। एक बार 
उन्होंने प्रकाण्ड विद्वान्‌ स्वामी करपात्री से भी संस्कृत में शास्त्रा्थ किया था, और 
श्रोताओं पर उनकी अझगाध विद्वत्ता का सिक्का जम गया था। श्री श्राचाय लक्ष्मीनारायण 
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२६४ आयसमाज का इतिहास 


चतुर्वेदी (श्री नारायण मुनिश्चतुर्वेद:) ने गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर से विद्याभास्कर 
परीक्षा उत्तीर्ण कर साहित्याचार्य एवं एम० ए० की डियग्रियाँ प्राप्त कीं, और भाषण, लेख 
एवं शास्त्रार्थ आदि द्वारा वेदिक घम्म के प्रचार-प्रसार के लिए प्रवृत्त हुए। संस्कृत भाषा 
तथा साहित्य पर उनका प्रधिकार है: और वे श्रुतिसुधा, स्तुतिशतकम्‌, सांस्कृतिक 
विचार, मुक्तकशतक आदि अनेक ग्रन्थों की संस्कृत तथा हिन्दी में रचना कर चुके हैं। 
डा० श्रुतिकात्त ने विद्याभास्कर परीक्षा उत्तीर्ण करने के पश्चात्‌ शास्त्री, एम० ए० ओर 
पी-एच० डी० की डियग्रियाँ प्राप्त कीं, भर हिन्दू कॉलिज मुरादाबाद, गवनसेण्ट कालिज 
धर्मशाला और गर्वनमेण्ट कॉलिज गुरुदासपुर झ्रादि कितने ही कॉलिजों में अ्ध्यापत का 
कार्य किया । भारतीय देव भावता और मध्यकालीन हिन्दी साहित्य, हिन्दी साहित्य और 
उसके अंग तथा साहित्य विमर्श आदि अनेक ग्रत्थों की भी उन्होंने रचना की। भाये- 
समाज की सेवा में वह सदा तत्पर रहते हैं। वर्तमान समय में श्रुतिकान्तजी ही गुरुकुल 
महाविद्यालय ज्वालापुर के मुख्याधिष्ठाता हैं । डा० श्रुतिकान्त के समान डा० गणेशदत्त 
शर्मा ने भी गुरुकुल महाविद्यालय से विद्याभास्कर परीक्षा उत्तीर्ण करने के पश्चात्‌ शास्त्री, 
एम०ए०, साहित्याचार्य और पी-एच ०डी० की उपाधियाँ प्राप्त की और अनेक कॉलिजों में 
संस्कृत का अध्यापन किया। उन्होंने श्रनेक पुस्तकों भी लिखीं, जिनमें ऋग्वेद में दाशंनिक 
तत्त्व, भारतीय घर्मं श्लौर संस्कृति तथा बे दिक व्याकरण महत्त्व की हैं। मेरठ यूनिवर्सिटी के 
प्रतिनिधि के रूप में उन्होंने तृतीय विश्व संस्कृत सम्मेलन (फ्रांस) और चतुर्थ विश्व संस्कृत 
सम्मेलन (पूर्वी जमे नी) में भाग लिया भर ओरियवण्टल संस्कृत कान्फरेन्स (कुरुक्षेत्र) सदृश 
अन्य भी अनेक आयोजनों में वहंसम्मिलित होते रहे। आर्यसमाज के कार्य-कलाप में उनको 
रुचि है। डा० कपिलदेबव द्विवेदी गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर के एक अन्य स्नातक हु 

जिन्होंने शिक्षा, साहित्य तथा बेदिक धर्म की सेवा के क्षेत्र में महत्त्वपूर्ण कार्य किया है । 
विद्याभास्कर परीक्षा उत्तीर्ण करने के पश्चात्‌ ह्विविदीजी ने काशी और पंजाब से शास्त्री, 
संस्कृत विश्वविद्यालय वाराणसी से व्याकरणाचार्य, पंजाब यूनिवर्सिटी से एम० ए०, 
एम० ओ० एल० और इलाहाबाद यूनिवर्सिटी से डी० फिल० की डिग्रियाँ प्राप्त कीं । 
सेण्ट एन्ड्रज कॉलिज, गोरखपुर, देवर्सिह विष्ट स्तातकोत्तर कॉलिज नैनीताल और 
राजकीय पोस्ट ग्रेजुएट कॉलिज, ज्ञानपुर आदि कितने ही कॉलिजों में वह संस्कृत के 
प्रोफेसर रहे और अर्थ विज्ञान तथा व्याकरण दर्शत, भाषा विज्ञान एवं भाषाशास्त्र 

संस्कृत साहित्य का समीक्षात्मक इतिहास, अथर्ववेद कालीन संस्कृति, भर संस्कृत 
व्याकरण सदुश श्रमेंक उच्च कोटि के मौलिक ग्रन्थों की रचना की। शान्तिस्तोत्रम्‌, 
महाप्रयाणम्‌ और राष्ट्रगीतांजलि: नामक तीन संस्कृत काव्य भी उनकी रचनाएं हैं। 
द्विवेदीजी एक लब्धप्रतिष्ठित भाषा-शास्त्री हैं। संसक्षत और हिन्दी के अतिरिक्त अंग्रेजी, 

उर्द, पाली, प्राकृत, अपभ्रंश, वेंगला, मराठी, गुजराती और पंजावी भाषाओं का उन्हें 
अच्छा ज्ञान है, और जर्मन, फ्रेंच, रूसी तथा चीनी भाषाएं भी वह जानते हैं। भ्रार्यसमाज 
में उनका स्थान अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है। गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर के वह कुलपति हूँ 

और वैदिक घर्मं तथा भारतीय संस्कृति के प्रचार के लिए इटली, स्विट्जरलेण्ड, प्रेट- 
ब्रिटेन, फ्रांस, संयुक्त राज्य अ्रमेरिका तथा कनाडा की यात्रा कर चुके हैं । कितने ही अन्य 
भी ऐसे विद्वान हैं, जिन्होंने कि गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर से स्वातक होने के 
पश्चात सरकारी यनिवर्सिटियों से संसक्ृत भ्ौर हिन्दी में उच्च डिग्रियाँ प्राप्त कीं, और 
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साहित्यकार तथा प्राध्यापक के रूप में श्रपनी स्थिति बनाने में सफल हुए। इन सब 
स्वातकों का उल्लेख भी कर सकना सम्भव नहीं है, क्योंकि उनकी संख्या बहुत अ्रधिक हैं 
इतना निर्देश कर देना ही पर्याप्त है, कि गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर में जिन सेकड़ों 
ब्रह्मचारियों ने शिक्षा प्राप्त की, प्रायः उन सभी की संस्कृत भौर हिन्दी में अच्छी 
योग्यता है, और उनमें ऐसे स्तातकों की संख्या भी पर्याप्त है, जिन्होंने विद्वत्ता, शिक्षा, 
साहित्य और धर्म प्रचार के क्षेत्र में सम्मानास्पद स्थान प्राप्त किया है। इस गुरुकुल के 
स्नातकों में वहुत-से ऐसे हैं, जिनके माता-पिता ग्रामों के निवासी थे और जिनका उत्तर- 
प्रदेश के ग्रामीण क्षेत्र से घनिष्ठ सम्बन्ध है। इसी का यह परिणाम है, कि इन स्नातकों 
से गाँवों में वैदिक धर्म के प्रचार-प्रसार में वहुत सहायता मिली है, और आरयंसमाज का 
कार्यकलाप केवल नगरों तक ही सीमित नहीं रहा है। 

गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर के संचालकों, पदाधिकारियों तथा अध्यापकों 
में ऐसे सज्जन भ्रधिक संख्या में रहे हैं, जिन्हें सच्चे भ्रथों में आ्रायंसमाजी कहा जा सकता 
है, और गुरुकुल शिक्षा प्रणाली की उत्क्ृष्टता एवं उपादेयता में जिनकी निष्ठा थी। इनमें 
स्वामी दर्शनानन्‍द सरस्वती, स्वामी शुद्धवोध तीर्थ, पण्डित भीमसेन शर्मा, पण्डित नरदेव 
शास्त्री, पण्डित पदमसिह शर्मा, पण्डित गणपति शर्मा, स्वामी भास्करानन्द सरस्वती, 
चौधरी जयक्ृष्ण, पण्डित तुलसीराम सामवेद भाष्यकार और वावू ज्योतिस्वरूप वकील के 
नाम विशेषरूप से उल्लेखनीय हैं। इस संस्था की महाविद्यालय सभा भी प्रायः ऐसे ही 
महानुभावों के हाथों में रही, श्रायंसमाज के प्रति जिनकी भ्रास्था में सन्देह नहीं किया जा 
सकता | पण्डित काशीनाथ के अतिरिबंत अन्य किसी भी ऐसे विद्वान्‌ ने इस गुरुकुल में 
ग्रध्यापन का कार्य नहीं किया, जिसे मह॒षि दयाननद सरस्वती के मन्तव्यों में विश्वास न 
हो। पण्डित काशीनाथ संस्कृत और आप शास्त्रों के प्रकाण्ड विद्वान थे, और काशी की 
पण्डित मण्डली में उन्हें उच्च स्थान प्राप्त था। ग्रुरुकुल काँगड़ी में भी वह भ्रध्यापक रहे थे, 
झौर संस्कृत वाहमय के उच्चतम श्रध्ययन-मअध्यापन की परम्परा वहाँ उन्हीं द्वारा प्रारस्भ 
की गयी थी । सन्‌ १६१४ में वह गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर चलें आये थे, और उनके 
कारण इस संस्था में संसक्षत की शिक्षा का स्तर बहुत ऊँचा उठ गया था | यद्यपि पण्डित 
काशीनाथ आर्यंसमाजी नहीं थे, परवेदिक धर्म के परम्प रागत स्वरूप में उनकी पूर्ण निष्ठा 
थी, और मह॒पि दयानन्द सरस्वती के मन्तव्यों को भी वह आदर की दृष्टि से देखते थे । 
इसीलिए उनके कारण ज्वालापुर ग्रुरुकुल के श्रार्यंसमाजी वातावरण में किसी भी प्रकार 
से कमी नहीं हुईं | उनके श्रतिरिक्त जो अन्य अध्यापक व कर्मेचा री इस संस्था में नियुक्त 
किए जाते रहे, वे सब प्रायशः भायंसमाजी थे, जिसके परिणामस्वरूप इसके आयंसमांजी 
स्वरूप में कभी कमी नहीं भ्राई। 

गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर के बहुत-से स्नातक विविध आर्यंसमाजों के 
प्रधान, मच्च्री तथा प्रचारक आदि की स्थिति में वैदिक घर्मे के भ्रचार तथा झायंसमाज 
की सेवा में तत्पर रहे हैं। उन सबके नामों का उल्लेख यहाँ कर सकना सम्भव नहीं है। 
पर कुछ ऐसे स्तातकों का उल्लेख करना आवश्यक है, जिन्होंने कि आयंसमाज के संगठन 
में उच्च स्थान प्राप्त किये, और आर्यंसमाज के प्रतिष्ठित नेताओं में जिनकी गणना की 
जा सकती है। पण्डित प्रकाशवीर शास्त्री ने भारत के सावंजनिक व राजनीतिक क्षेत्र में 
उच्च स्थिति प्राप्त की, और अनेक वर्षों तक वह संसद्‌ के सदस्य रहे । पर आर्यसमाज 
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के कार्य की उन्होंने कभी उपेक्षा नहीं की । श्रार्य प्रतिनिधि सभा, उत्तरप्रदेश के वह कई 
वर्ष प्रधान रहे, और परोपकारिणी सभा, अजमेर के सदस्य निर्वाचित हुए। अधिकारी 
विद्वानों हारा उन्होंने वेदों का अंग्रेजी भाषा में ग्रतुवाद कराने की योजना वनायी, और 
उसके लिए दान द्वारा घन की भी व्यवस्था की । टंकारा के महपि दयाननद जन्म-स्थान 
स्मारक ट्ृस्ट के भी वे द्वस्टी थे। पण्डित सच्चिदानन्द शास्त्री वर्तमान समय में 
सावंदेशिक आये प्रतिनिधि सभा के मन्त्री हैं, और इस सावेभोम आय शिरोमणि सभा 
के संचालन में उनका महत्त्वपूर्ण कतृ त्व है। पण्डित प्रकाशवीर शास्त्री और पण्डित 
सच्चिदानन्द शास्त्री ने गुरकुल महाविद्यालय ज्वालापुर में शिक्षा प्राप्त कर वहाँ से 
विद्याभास्कर की परीक्षा उत्तीर्ण की थी । 

आ्रार्यसमाज द्वारा समय-समय पर जो श्रान्दोलन चलाये जाते रहे, भौर वदिक 
धर्म की रक्षा के लिए जो संघर्ष श्रायंसमाज ने किये, ग्रुरकुल महाविद्यालय ज्वालापुर 
का उनमें भी महत्त्वपूर्ण योगदान रहा । सन्‌ १६३६ में जब निजाम के हिन्दू विरोधी 
शासन के विरुद्ध आयंस माज द्वारा सत्याग्रह का प्रारम्भ किया गया, तो ज्वालापुर गुरुकुल 
के अध्यापकों, कर्मचारियों श्र विद्यार्थियों ने उसमें सक्तिय रूप से भाग लिया। गुरुकुल 
के संचालकों का तो यह विचार था, कि एक वर्ष के लिए महाविद्यालय को बन्द कर दिया 
जाए और उसके सब विद्यार्थी व श्रध्यापक सत्याग्रह करने के लिए हँदरावाद चले जाएँ । 
पर सत्याग्रह आन्दोलन के संचालकों का यह आदेश प्राप्त होने पर कि सोलह साल से 
कम आयु के व्यक्ति सत्याग्रह में भाग नहीं ले सकते, केवल बड़े विद्यार्थियों को ही 
हैदराबाद भेजा जा सका। गुरुकुल से तीन जत्थे सत्याग्रह के लिए भेजे गये, जिनके नेता 
क्रमशः स्वामी विवेकानन्द, पण्डित भूदेव शास्त्री और स्वामी आनन्द तीर्थ महाराज थे। 
इस संस्था से जिन लोगों ने सत्याग्रह में भाग लिया, उनकी कुल संख्या ७२ थी, और 
उन्हें १३ से १८ मास तक का कारावास का दण्ड दिया गया था। जो श्रायें नेता हैदरावाद 
सत्याग्रह का संचालन कर रहे थे, उनमें पण्डित नरदेव शास्त्री का स्थान महत्त्वपूर्ण था। 
शास्त्रीजी उस समय ग्रुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर के आचाये थे। 


(४) गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर का मुल्यांकन 


सन्‌ १६०७ में गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर की स्थापता हुई थी। उसे 
स्थापित हुए अब ७५ व हो चुके हैं । विचार यह करना है, कि ७४५ वर्षो के सुदी् काल 
में इस संस्था ने शिक्षा, साहित्य, वैदिक घम्मं के प्रचार आदि के क्षेत्रों में जो कार्य किया है 
उसका कितना महत्त्व है और अपने उद्देश्यों की पूर्ति में उसे किस अ्रंश तक सफलता 
प्राप्त हुई है। प्रारम्भ में इस संस्था के निम्तलिखित उद्देशय निर्घारित किये गये थे--- 
(१)बेदिक समय की प्राचीन ब्रह्मचर्याश्रम प्रणाली को पुनरुज्जीवित करना, और श्री १०८ 
भहषि दयानन्द सरस्वती की निदिष्ट की हुईं रीति से आाय॑ भाषा, संस्कृतादि भाषा का 
निः:शू ढक अध्ययन कराना । (२) पुस्तकालय स्थापित करना, उपयुक्‍त पुस्तकों का भाष्य 
झ्रादि कराना व छपाना । (३) वेदिक घने का प्रचार करना-कराना और अनाथों की 
रक्षा करना । 

इनमें प्रथम उद्देश्य प्रधान है। मह॒थि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित 
प्राचीन वैदिक शिक्षा प्रणाली में ब्रह्मचर्य श्रौर तपोमय जीवन का प्रमुख स्थान है। उसके 
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अनुसार शिक्षा काल में विद्याथियों को माता-पिता तथा परिवार से पृथक्‌ होकर 
ब्रह्मचर्या श्रम (छात्रावास) में निवास करना चाहिये और वहाँ सबके साथ एक समान 
वरताव किया जाना चाहिये, इस वात की अपेक्षा किये विना कि उनके माता-पिता घनी 
हैं या निर्धन हैं, समाज में उच्च स्थिति रखते हैँ या हीन स्थिति के माने जाते हैं, और वे 
किस जाति या कुल में उत्पन्न हुए हैं। यह भी आवश्यक है कि ये शिक्षण-संस्थाएँ व छात्रावास 
नगरों से दूर एकान्‍्त प्रदेश में स्थित हों । शिक्षा का पूर्णतया नि:शुल्क होना भी मह॒थि 
दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित शिक्षाप्रणाली का महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त है। गुरुकुल महा- 
विद्यालय ज्वालापुर पर्याप्त अंश तक अपने प्रथम उद्देश्य की पूर्ति में सफल रहा है। वह 
एक ऐसे स्थान पर स्थित है, जो नागरिक जीवन से अप्रभावित है। पंचपुरी के श्रन्तगं त 
ज्वालापुर हरिद्वार और कनखल नगरों की आबादी श्रव बहुत वढ़ गयी है, और उनका 
विस्तार भी बहुत हो गया है। इसी क्षेत्र में स्थित गुरुकुल काँगड़ी अब शहरी आवादी के 
वीच में आ गया है, ओर शहरी प्रभाव से वह वचा नहीं रह सका है ।पर यह वात ग्ुरुकुल 
महाविद्यालय ज्वालापुर के विषय में नहीं कही जा सकती । वह अ्रव भी पंचपुरी से अलग 
आरउसका स्वरूप बहुत कुछ एक आ्रारण्यक-आश्रम के सदृश है। वहाँ के विद्यार्थी शव 
भी छात्रावास में निवास करते हैं, और घनी-निर्धन आदि का भेदभाव किये बिना सवके 
प्रति एक सदृश व्यवहार किया जता है। वहाँ की शिक्षा में अब भी संस्कृत और हिन्दी 
(थ्रार्य भाषा) की प्रमुखता है, और वेद-वेदांगों तथा प्राचीन शास्त्रों के श्रध्ययन पर 
विशेष जोर दिया जाता है। अंग्रेजी, गणित श्रादि का वहाँ की पाठविधि में गौण स्थान 
है। सरकार द्वारा संचालित व मान्यता प्राप्त शिक्षण-संस्थाश्रों का अनुसरण कर इस 
गुरुकुल ने संस्कृत वाडः मय के अरध्ययन-अध्यापन की तुलना में आ्राधुनिक ज्ञान-विज्ञान को 
अधिक महत्त्व नहीं दिया है। इस दृष्टि से यह स्वीकार करना होगा कि अपने मुख्य उद्देश्य 
की इसने अ्रभी तक भी उपेक्षा नहीं की है। इस संस्था के स्वातकों ने संस्कृत वाडमय 
के अध्ययन-अध्यापन के सम्बन्ध में जो कार्य किया है, उस पर पिछले प्रकरण में प्रकाश 
डाला जा चुका है। इसमें सन्‍्देह नहीं, कि महर्षि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित 
पाठविधि के अनुसार अध्ययत-अध्यापत की व्यवस्था में इस ग्रुरुकुल ने पर्याप्त सफलता 
प्राप्त की है । 
स्व॒राज्य (१६४७) के पश्चात्‌ बहुत-से गुरुकुलों की स्वतन्त्र स्थिति का अन्त हो- 
गया। अनेक गुरुकुल सरकारी प्रणाली के हाईस्कूलों तथा इण्टरमीडियेट कॉलिजों में 
परिवर्तित हो गये, और गुरुकुल काँगड़ी ने भी यूनिवर्सिटी ग्राण्ट कमीशन द्वारा यूनिवर्सिटी 
स्थिति की राष्ट्रीय महत्त्व की शिक्षण-संस्था के रूप में मान्यता प्राप्त करा लेने में ही हित 
समझा, जिसके कारण जहाँ उसका शत-प्रतिशत खर्च सरकार द्वारा दिया जाने लगा, वहाँ 
साथ ही उस पर सरकारी नियन्त्रण में भी निरन्तर वृद्धि होती गयी । पर गुरुकुल महा- 
विद्यालय ज्वालापुर ने अपनी स्वतन्त्र स्थिति को कायम रखा। अपनी परीक्षाओं (विद्यारत्न 
और विद्याभास्कर) के साथ-साथ शास्त्री और आचार्य सदृश परीक्षाओं को प्राइवेट रूप से 
दिलाने की जो परम्परा वहाँ स्वराज्य से पूर्व भी विद्यमान थी, उसे बाद में भी जारी रखा 
गया | पर उसके कारण इस संस्था की स्वतन्त्रता में कोई बाघा नहीं पड़ती । स्व॒राज्य के 
वाद इस गुरुकुल में एक ऐसा विभाग भ्रवश्य खोल दिया गया है, जो सम्पूर्णनिन्‍्द संस्कृत 
विश्वविद्यालय, वाराणसी के साथ सम्बद्ध है, और इसके लिए कुछ आध्िक सहायता भी 
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सरकार से प्राप्त होती है, पर इस विभाग के कारण गुरुकुल के अपने महाविद्यालय के 
स्वतन्त्र रूप से विकास में कोई विशेष वाघा प्रस्तुत नहीं हुई है । 

स्वामी दर्शनानन्‍द सरस्वती को नि:शुल्क शिक्षा से यह अ्रभिप्रेत था कि विद्यार्थियों 
की न केवल पढ़ाई ही निःशुल्क हो, अपितु भोजन आदि का भी कोई खच्चे उनसे न लिया 
जाए । ग्रुरुकुल काँगड़ी के संस्थापक महात्मा मुंशीराम से निःशुल्क शिक्षा के अभिप्राय 
के सम्बन्ध में उनका गम्भीर मतभेद था । चिरकाल तक गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर 
के संचालक यह प्रयत्न करते रहे, कि वहाँ के विद्यार्थियों से भोजन के लिए भी कोई शुल्क 
न लिया जाए । इसके लिए जो प्रयत्न उन्होंने किये, उनका उल्लेख इस अध्याय में पहले 
किया जा चुका है। पर यथार्थ झ्रादर्श से भिन्न होता है । ज्वालापुर गरुरकुल भी निःशुल्क 
शिक्षा के आदर्श को अविकल रूप से क्रियान्वित नहीं कर सका, और भोजन का व्यय 
विद्यार्थियों से प्राप्त करने के लिए उसे विवश होना पड़ा । इतना ही नहीं, वहाँ यह नियम 
भी बनाना पड़ा कि 'भोजन व्यय समय पर न आने पर दो सप्ताह पूर्व सूचना देकर छात्र 
को घर भेज दिया जायेगा'। जिन अन्य दो उद्देश्यों से इस शिक्षण-संस्था की स्थापना की 
गयी थी, उनमें पुस्तकालय की स्थापना के सम्बन्ध में अभी अधिक कार्य नहीं हुआ। 
गुरुकुल महाविद्यालय में एक पुस्तकालय श्रवश्य विद्यमान हैं, पर इसे वैदिक वाहमय, 
संस्कृत साहित्य और प्राचीन भारतीय ज्ञान के ग्रन्थों का सर्वाग सम्पूर्ण भण्डार नहीं कहा 
जा सकता । गुरुकुल के संस्थापक सम्भवतः एक ऐसा पुस्तकालय खोलना चाहते थे, जिसमें 
भारत का सम्पूर्ण प्राचीन वाइमय संगृहीत हो, और देश-विदेश के विद्वानों को जहाँ वे 
सव ग्रस्थ प्राप्त हो जाएँ, जिनकी उन्हें शोधकार्य के लिए आवश्यकता हो। संस्कृत के 
महत्त्वपूर्ण प्राचीन ग्रल्थों पर भाष्य लिखवाने तथा उन्हें प्रकाशित करने की दिशा में भी 
गुरुकुल महाविद्यालय कोई उल्लेखनीय कार्य नहीं कर सका है, यद्यपि पण्डित उदयवीर 
शास्त्री और डॉ० सूर्यकात्त सदुश स्नातकों ने स्वतस्त्र रूप से श्रथवा अन्य संस्थानों के 
माध्यम से इस सम्बन्ध में उपयोगी कार्य किया हैं| वैदिक धर्म के भ्रचार करने-कराने का 
गुरुकुल महाविद्यालय का जो उद्देश्य था, उसके विषय में इस संस्था के कार्य को सबन्‍्तोंष- 
जनक कहा जा सकता है। ज्वालापुर गुरुकुल ने कितने ही पुरोहित और प्रचारक आयें- 
समाज को दिये हैं, और कितने ही स्नातकों ने वहाँ शिक्षा प्राप्त कर बेद-वेदांग तथा 
प्राचीन शास्त्रों के ज्ञान को प्रकाश में लाने का वगय॑ किया है । अनाथों की रक्षा भी गुरुकुल 
महाविद्यालय ज्वालापुर का अन्यतम उद्देश्य निर्धारित किया गया था। इसके लिए भी 
इस संस्था द्वारा कुछ कार्य हुआ है। जब विदेशी ईसाई मिशनरियों ने राउरकेला के 
पावेत्य प्रदेश में निवास करने वाले आदिवासी हिन्दुओं को वस्त्र ग्रौर भोजन सामग्री 
प्रदान कर क्रिश्चियन बनाने का प्रयत्न प्रारम्भ किया, तव स्वामी ब्रह्मातन्द ने इन 
ईसाई प्रचारकों का मुकावला किया, और पचास भ्रादिवासी बालक गुरुकुल महाविद्यालय 
ज्वालापुर में शिक्षा के लिए भेजे । आझाथिक साधनों में अत्यन्त सीमित होते हुए भी 
गुरुकुल ने उनके निवास, भोजन, शिक्षा आदि की व्यवस्था की। ये सव वालक प्रायः 
अनाथ व निर्धन थे। इनमें से एक झात्मानन्द गुरुकुल की शिक्षा पूर्ण कर स्नातक भी हुआा 
और वह आजकल अ्रादिवासी क्षेत्रों में शिक्षा तथा धर्म के प्रचार के कार्य में संलग्न है । 
उस द्वारा 'वनवासी सन्देश” नामक एक मासिक पत्र का सम्पादन भी किया जा रहा है, 
जो उड़ीसा के आदिवासी क्षेत्र में श्रायंसमाज द्वारा स्थापित 'वबेद व्यास गुरुकुल' का प्रमुख 
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पत्र है। इस गुरुकुल की स्थापना स्वामी ब्रह्मानन्द द्वारा की गई है । 

गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर के संचालकों के सम्मुख भविष्य के लिए अनेक 
योजनाएँ हैं, जिनमें 'दश्शनानन्द विश्वविद्यालय” की स्थापना मुख्य है। इसमें वेदों, वेदांगों, 
आरण्यकों, गृह्मसूत्रों, उपनिषदों, दर्शनशाःस्त्रों, स्मृति-प्रल्थों तथा रामायण-महाभारत के 
अ्रध्ययन-प्रध्यापन की व्यवस्था होगी, और भारत के प्राचीन इतिहास और भूगोल की 
जानकारी के लिए पुराणों का श्रनतुशी लन किया जाएगा। वाराणसेय संस्कृत विश्वविद्यालय 
से यह इस दृष्टि से भिन्‍त होगा, कि इसमें वेद-बेदांगों का भ्रध्ययन महर्षि दयानन्‍्द सरस्वती 
की पद्धति पर किया जायेगा। दर्शनावन्‍द विश्वविद्यालय में एक आधुनिक पुस्तकालय भी 
होगा, जिसमें वे सव ग्रन्थ तथा अन्य शोध-सामग्री संगृहीत होगी, जो प्राचीन भारतीय 
ज्ञान (इण्डोलॉजी) के विविध अंगों में शोधकार्य के लिए आवश्यक है। साथ ही, शोध- 
अनुसन्धान एवं प्रकाशन के विभाग भी विश्वविद्यालय में स्थापित किये जाएँगे। शोध- , 
विभाग में श्रन्यतम उपवेद-श्रायुवेंद की शोध पर भी ध्यान दिया जायेगा। विश्वविद्यालय 
की अपनी शोध पत्रिका होगी, और अपना प्रेस। ये सब कार्य गुरुकुल महाविद्यालय 
ज्वालापुर के उस प्रथम उद्देश्य की सुचारु रूप से पू्ति कर सकेंगे, जिसका निश्चय इस 
संस्था की स्थापना के समय किया गया था। वैदिक धर्म के प्रचार-प्रसार के उद्देश्य को 
दृष्टि में रखकर एक उपदेशक महाविद्यालय की स्थापना की योजना भी इस संस्था के 
संचालकों के सम्मुख है। इसमें सन्देह नहों, कि यदि गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर की 
स्वा्मिनी सभा (महाविद्यालय सभा) इन योजनाओं को क्रियान्वित कर सकी, तो यह 
विश्व में श्रपने ढंग की एक अद्वितीय संस्था होगी। सत्तोष की बात है, कि महाविद्यालय 
के संचालकों के सम्मुख एक सुनिश्चित व सुस्पष्ट मार्ग है, उन्हें दिशाभ्रम नहीं है। अतः 
यह आशा की जा सकती है, कि वे अपनी योजनांगों को क्रियात्वित कर सकेंगे। 
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दसवाँ अध्याय 
''डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाओं की 
चोमुखी उन्नति 


(१) डी० ए० वी० स्कूल एवं कॉलिज, लाहौर का विकास 

सन्‌ १८८६ के जून मास के प्रथम दिन दयानन्‍्द एंग्लो-बैदिक स्कूल, लाहौर की 
स्थापना हुई थी, भौर उसके ठीक दो वर्ष पश्चात्‌ १ जून, १८८८ को इस शिक्षण-संस्था में 
इण्टरमी डियेट (एफ० ए०) कक्षा भी खोल दी गयी थी । इस प्रकार जून, १८८८ में डी० 
ए० वी० कॉलिज का भी प्रारम्भ हो गया था। जनता में इन शिक्षण-संस्थाओं के लिए 
अपूर्व उत्साह था। जैसा कि चौथे श्रध्याय में लिखा जा चुका है, ७ जून, १८८६ तक 
डी० ए० वी० स्कूल में ३०० विद्यार्थी प्रविष्ट हो गये थे और जून के भ्रन्त तक यह संख्या 
५४० तक पहुँच गयी थी । दो वर्ष के स्वल्प काल में लाहौर के डी० ए० वी० स्कूल ने 
इतनी लोकप्रियता प्राप्त कर ली थी, कि उसके विद्याथियों की संख्या ६९७ हो गयी थी, 
आर लोग उसकी शिक्षा से पूर्णतया सन्तुष्ट ये। इस स्कूल का परीक्षा परिणाम अत्यन्त 
सन्‍्तोषजनक था। जहाँ तक पढ़ाई का सम्बन्ध था, इसमें दी जाने वाली शिक्षा का स्तर 
पंजाव के अन्य किसी भी स्कूल की तुलना में नीचा नहीं था और इसमें पढ़ने वाले 
विद्याथियों को अपने धर्म तथा संस्कृति से परिचय प्राप्त करने का भी अवसर मिलता 
रहता था, जो वात सरकारी स्कूलों में सम्भव ही नहीं थी। ईसाई मिशनरियों द्वारा 
संचालित स्कूलों का वातावरण भारत की परम्परागत संस्कृति तथा घामिक मान्यताओं के 
सर्वथा विपरीत था, और उनमें शिक्षा प्राप्त करने वाले हिन्दू विद्यार्थी क्रिश्चियन प्रभाव में 
झा जाते थे । पंजांव की हिन्दू जनता को यह समभमे में देर नहीं लगी कि डी० ए० वी० 
स्कूल ही एकमात्र ऐसी शिक्षण-संस्था है, जिसमें जहाँ एक झोर अंग्रेजी भाषा तथा झाधु- 
निक ज्ञान-विज्ञान की शिक्षा का वही स्तर है, जों सरकारी तथा क्रिश्चियन स्कूलों में है, 
वहाँ दूसरी शोर इस संस्था में अपनी भाषा, भपने घर्मं तथा झपनी संस्कृति की भी शिक्षा 
दी जाती है और इसका वातावरण भी अपनी परस्पराओं के अनुरूप है। इस दशा में इस 
संस्था का लोकप्रिय होना सर्वथा स्वाभाविक ही था। १८८८ में इसे सरकार से मान्यता 
भी प्राप्त हो गयी थी। सरकारी रिपोर्ट में इसके सम्बन्ध में लिखा गया था, कि 
“डी० ए० वी० स्कूल को सरकार द्वारा कोई अनुदान नहीं दिया जाता, पर यह विशेष रूप 
से उल्लेखनीय है क्योंकि इसके १६ विद्यार्थी इण्ट्रेन्स (दसवीं कक्षा की) परीक्षा में उत्तीणं 
हुए हैं। प्रान्त (पंजाव) के किसी भी भ्रन्य स्कूल से इतनी भ्रधिक संख्या में विद्यार्थियों त्ते 
यह परीक्षा उत्तीर्ण नहीं की है ।” डी० ए० वी० स्कूल की पढ़ाई के इसी उच्च स्तर का 
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यह परिणाम था कि उसे सरकार द्वारा मान्यता प्रदान कर दी गवी थी। मान्यता प्राप्त 
हो जाने पर इस स्कूल की और भी भ्रधिक तेजी से उन्नति होने लगी। उसे अधिक मात्रा 
में घन प्राप्त होने लगा शोर उसके विद्यार्थियों की संख्या में भी निरन्तर वृद्धि होती गयी । 

वीसवीं सदी के प्रारम्भिक वर्षों में डी० ए० वी० स्कूल की प्रगति और लोक- 
प्रियता का कुछ अनुमान उसके विद्यार्थियों की बढ़ती हुईं संख्या से किया' जा सकता 
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१९१२ में विद्यार्थियों की संख्या १६६४ 
१९१३ में विद्यार्थियों की संख्या १७३७ 
१६१४ में विद्यार्थियों की संख्या १६३८ 
१६१५ में विद्याथियों की संख्या १६४० 


सन्‌ १९१३ के वाद लाहौर के डी० ए० वी० स्कूल के विद्यार्थियों की संख्या में 
जो कुछ कमी होने लगी थी, उसका कारण सम्भवत: यह था कि सन्‌ १६११३ में पंजाब में 
चार अन्य स्थानों पर ऐसे स्कूल स्थापित हो गये थे, जो डी० ए० वी० कॉलिज कमेटी 
के साथ सम्बद्ध थे, और जिनका संचालन व नियन्त्रण इसी कमेटी के हाथों में था । ये 
स्कूल निम्नलिखित थे--(१) एंग्लो-संस्कृत स्कूल, मुलतान, (२) गोविन्दराम एंग्लो- 
संस्क्षत स्कूल, हाफिजावाद, (३) डी० ए० वी० स्कूल, वहरामपुर, (४) एंग्लो-संस्क्ृत 
स्कूल, मुक्तसर | मुलतान भ्रादि चार नगरों में श्रायंसमाज के स्कूल स्थापित हो जाने के 
कारण स्थानीय व समीप के नगरों के विद्यार्थी उनमें शिक्षा पाने लगे थे, जिसका प्रभाव 
लाहौर के डी० ए० वी० स्कूल के विद्यार्थियों की संख्या पर पड़ना स्वाभाविक था, क्योंकि 
इन मोफस्सिल स्थानों के विद्यार्थी भी लाहोर में शिक्षा के लिए श्राया करते थे और वहाँ 
के छात्रावास में रहा करते थे । 

सन्‌ १६१३ के पश्चात्‌ पंजाब के मोफस्सिल के नगरों में डी० ए० वी० स्कूलों 
की संख्या में निरल्तर वृद्धि होती गयी, और १६२३ तक यह संख्या १३ तक पहुँच गयी। 
ये स्कूल निम्तलिखित स्थानों पर थे --मुलतान, दिल्‍ली, हाफिजाबाद, कोंटगढ़, लायलपुर, 
झमृतसर, बहरामपुर, कादियाँ, तरनतारन, हिसार, काँगड़ा, शुजाबाद और चूहड्मण्डा। 
सन्‌ १६३१ में पंजाब में कुल २७ डी० ए० बी० स्कूल विद्यमानथे। जिन भ्रन्य १४ नगरों 
में इस समय तक डी० ए० वी० कमेटी के नियन्त्रण में स्कूलों की स्थापना हो गयी थी, वे 
निम्नलिखित थे --पटूटी, कंजरूर, बटाला, दसूया, शाहपुर, क्रेटा, एवटावाद, अ्रम्बाला, 
पुन्दरी, खानेवाल, मुबा रकपुर, अहमदपुर, सलिझ्नान भऔर बटाला। सन्‌ १८८६ में पहले 
डी० ए० वी० स्कूल की स्थापना हुई थी। झ्राधी सदी से भी कम समय में उनकी संख्या 
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बढ़कर जो २७ तक पहुँच गयी, यह न केवल उनकी लोकप्रियता का ही प्रमाण है, अपितु 
उनकी उपयोगिता भी इससे सूचित होती है । 

मोफस्सिल में इतने प्रधिक डी० ए० वी० स्कूल खुल जाने पर भी लाहोर के 
स्कूल में विद्याथियों की संख्या निरन्तर बढ़ रही थी, जो निम्नलिखित तालिका सें स्पष्ट 
है -- 


१६२७ २०२३ 
श्श्र्८ २२१३ 
१६२६ र्‌३४२ 
१६३० रप्र्ष७ 
१६३९१ रश्ण्ब्र 
१९३२ ३१०१ 
१६३३ श३ेर८ 
१६३४ रण००७ 


इसमें सन्देह नहीं, कि पंजाब में डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाञ्रों का निरन्तर विकास 
हो रहा था और उनकी माँग बड़ी तेजी के साथ बढ़ती जा रही थी । वहुत-से नगरों के झायें- 
समाजी अपने नगर में डी० ए० बी० स्कूल स्थापित करने के लिए प्रयत्तशील थे और यह 
चाहते ये कि उनका स्कूल लाहौर की डी० ए० वी० मैनेजिंग कमेटी के साथ सम्बद्ध हो 
जाए। १३ मार्च, १६१० को डी० ए० बी० मैनेजिंग कमेटी, लाहौर द्वारा मोफस्सिल के 
स्कूलों को सम्बद्ध करने के सम्बन्ध में जो नियम बनाए गये, उनमें निम्नलिखित महत्त्व- 
पूर्ण ये--(१) डी० ए० वी० कमेटी से सम्बद्ध होने की इच्छा रखने वाले स्कूलों के लिए 
यह झनिवाय होगा कि वे धमंशिक्षा के उस कोर्स को अपने स्कूल में जारी करें, जिसका 
निर्धारण समय-समय पर डी ० ए० बी० कमेटी द्वारा किया जाये। (२) सम्बद्ध स्कूलों के 
लिए यह आवश्यक होगा कि उनमें जो घ॒मंशिक्षा दी जा रही है, उसकी वाधिक परीक्षा 
डी० ए० वी० मैनेजिंग कमेटी द्वारा कराया करें। डी० ए० वी० कमेटी जिस ढंग से 
चाहेगी, इस परीक्षा की व्यवस्था कर सकेगी। डी ० ए० वी० स्कूलों में घमंशिक्षा को इतना 
अधिक महत्त्व दिया जाता थांकि १५४फरवरी, सन्‌ १६१३ केदिन लाहौर में एक 'कान्फरेन्स 
का आयोजन किया गया, जिसमें सब सम्बद्ध श्रायंसमाजी स्कूलों के प्रतिनिधि सम्मिलित 
हुए और इस कान्‍्फरेन्‍्स में धर्मशिक्षा की पाठविधि स्वीकृत कर पण्डित राजाराम को उस 
पाठविधि के अनुसार पाठ्य-पुस्तकें तैयार करने का कार्य सुपुदें किया गया। लाहौर के 
डी०ए०वी० स्कूल के समान मोफस्सिल के झायंसमाजी स्कूलों (जो डी०ए०बी० मैचेजिग 
कमेटी के साथ सम्वद्ध थे) में नकेवल घम्मशिक्षा ही भ्रतिवाय थी, अपितु संस्कृत और' हिन्दी 
की शिक्षा को भी उनमें प्रमुख स्थान प्राप्त था। मोफस्सिल में पहला आय स्कूल मुलतात 
में स्थापित हुआ था । २ नवम्वर, १६०२ को डी० ए० वी० मैनेजिग कमेटी की बैठक में 
मुलतान के इस स्कूल (एंग्लो-संस्क्ृत स्कूल) के लिए यह नियम वनाया गया था कि आयें- 
भाषा (हिन्दी) का पढ़ना इस स्कूल के सब विद्याधियों के लिए भ्रावश्यक होगा भर उसमें 
शास्त्री स्तर तक संस्कृत की शिक्षा की भी व्यवस्था की जाएगी । डी० ए० बी० शिक्षण- 
संस्थाओं में हिन्दी, संस्क्षत और धमंशिक्षा को जो इतना अधिक महत्त्व दिया जाता था, 
उसी के कारण डी० ए० वी० कॉलिज कमेटी की १६११-१२ की बाषिक रिपोर्ट में बड़े . 
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गवे व सन्‍्तोष के साथ लाहौर के डी० ए० वी० स्क्ल के सम्बन्ध में यह दावा किया जा 
सका था, कि “इस स्कूल के १५०० विद्यार्थियों में एक भी ऐसा नहीं है, जो हिन्दी पढ़ 
और लिख न सकता हो और जो सन्छ्या तथा वेदमन्त्रों का पाठन कर सकता हो ।” 
पंजाब जसे प्रान्त में, जहाँ उर्दू औरपर्शियन का प्रभुत्व था और झब तक भी है, सत्‌ १६११- 
१६१२ में इस प्रकार का दावा करना डी० ए० वी० स्कूल के लिए वस्तुतः गौरव की 
वात थी। महषि दयानन्द सरस्वती के मन्तव्यों को क्रियान्वित करने के सम्बन्ध में 
डी० ए० वी० स्कूल का यह कत्‌ त्व निःसन्देह अत्यन्त महत्त्व का था 
डी० ए० वी० स्कूल लाहौर से प्रेरणा प्राप्त कर कतिपय अ्रन्य आरयंसमाज तथा 
आय सज्जन भी ऐसे शिक्षणालय स्थापित करने में तत्पर थे, जिनमें भ्रार्य वातावरण हो । 
सन्‌ १८८८ में लाला ज्वाला सहाय ने नूवमियानी (जिला शाहपुर) में एक स्कूल की 
स्थापना की थी, और अगले साल १८८६ में जालन्धर छावनी के झ्राय॑समाज ने, जिसमें कि 
एक साल के अन्दर-पश्रन्दर ही विद्याथियों की संख्या ३०० तक पहुँच गयी थी। स्त्रीशिक्षा 
की ओर भी आर्य॑ंसमाजियों का ध्यान था। सन्‌ १८८६ में फीरोजपुर आर्यंसमाज ने 
कन्याओ्रों के लिए एक स्कूल खोल दिया था। गुजरात और जालन्धर शहर के झायें- 
समाजों ने फीरोजपुर का अनुकरण किया भ्ौर अपने नगरों में कन्याग्रों के लिए स्कूलों 
की स्थापना की । वागवानपुर जैसे साधारण नगर में भी आर्यंसमाज द्वारा वालकों और 
वालिकाओं के लिए दो पृथक्‌ स्कूल स्थापित किये गये, भौर उनके लिए घन जुटाने के 
प्रयोजन से वहाँ के आ्रायंसमाजियों ने पंजाब और उत्तर-पश्चिमी सीमा प्रान्त की यात्राएँ 
कीं । सन्‌ १८६६ में जालन्बर और शिमला में स्कूल स्थापित हुए, सन्‌ १८६७ में झम्बाला 
सिटी वजलालपुर जद्ठाँ में, १८६८ में फीरोजपुर भर करोड़ में, १८६६ में रावलपिण्डी, 
काँगड़ा और/हिसार में, और सन्‌ १६०२ में कलसिया स्टेट के मुवारिकपुर कस्बे में । महर्षि 
दयानन्द सरस्वती के देहावसात के पश्चात्‌ भ्रार्यसमाज के नेताओं और कार्यकर्ताओं ने यह्‌ 
भली-भाँति समझ लिया था कि धर्मप्रचार के कार्य में शिक्षण-संस्थाएँ वहुत उपयोगी हो 
सकती हैं। पर उन्‍नीसवीं सदी के अन्तिम चरण में जो ग्रनेक शिक्षणालय भ्रार्यसमाजों द्वारा 
स्थापित किये गये, वे किसी केन्द्रीय संगठन के अधीन नहीं थे। डी० ए० वी० कॉलिज 
सोसायटी के रूप में जो सुब्यवस्थित संस्था लाहौर में विद्यमान थी, वह उत्तरी भारत के 
बहुत-से आरयंसमाजों का प्रतिनिधित्व करती थी और वह वस्तुतः इस स्थिति में थी कि 
एक सुनिश्चित आदशे व नीति को सम्मुख रखकर शिक्षण-संस्थाओं की स्थापना करे आर 
उत द्वारा मह॒षि दयानन्द सरस्वती के मिशन को पूरा करने का प्रयत्त करे | इसीलिए 
बीसवीं सदी के प्रथम चरण में जब पंजाव के मोफस्सिल क्षेत्र में डी० ए० वी० स्कूल 
स्थापित होने शुरू हुए तो उनकी न केवल संख्या ही बंढ़ती गयी, अपितु उन्होंने अपने क्षेत्र 
में प्रमुख शिक्षणालयों की स्थिति भी श्राप्त कर ली। कक ऐसे स्कूल भी, जो पहले 
स्वत॒न्त्र रूप से स्थापित हुए थे, वाद में डी? ए० वी० मैनेजिग कमेटी के साथ सम्बद्ध कर 
दिये गये। दयानल्द एंग्लो-वैदिक शिक्षणालयों की स्थापना का आन्दोलन केवल पंजाब 
तक्‌ ही सीमित नहीं रहा। शीघषर ही, उत्तरप्रदेश के अनेक नगरों में भी डी० ए० बी० 
स्कूल खुलने प्रारम्भ हो गये श्रौर सर्वेत्र इन संस्थाओं का एक जांल-सा बिछना शूरू हो 
गया | 
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डी० ए० वी० स्कूल लाहौर के समान वहाँ का डी० ए० वी० कॉलिज भी 
उन्नति के पथ पर निरन्तर अग्रसर होता गया । १ जून, सन्‌ १८८८ के दिन डी० ए० बी० 
स्कूल के साथ इण्टरमीडियेट कक्षा का भी प्रारम्भ कर दिया गया था और महात्मा हँस- 
राज की ही कॉलिज के तिसिपल के पद परभी नियुक्ति कर दी गयी थी। १८ मई, १८८६ 
को यह नया कॉलिज पंजाब यूनिवर्सिटी के साथ सम्बद्ध हो गया था, जिसके कारण इसकी 
उन्नति में कोई बाधा नहीं रह गयी थी। सन्‌ १८६० में कॉलिज में विद्यार्थियों की संख्या 
में तेजी से वृद्धि होने लगी और सन्‌ १६०० में यह संख्या ३५५ तक पहुँच गयी। 
डी०ए० वी० स्कूल के समान डी०ए०वबी० कॉलिज भी हिन्दू जनता में श्रत्यधिक लोकश्रिय 
था, जिसके कारण वहाँ विद्यार्थियों की संख्या निरन्तर बढ़ती जा रही थी। सन्‌ १६०६ में 
इस कॉलिज में ५४३ विद्यार्थी शिक्षा पा रहे थे, सनू १६१० में ५5३ और सन्‌ १६११ में 
६७६ । इसके वाद डी० ए० बी० कॉलिज के विद्यार्थियों की संख्या में किस प्रकार वृद्धि 
हुई, यह निम्नलिखित आँकड़ों से स्पष्ट हो जायेगा। सन्‌ १६१२ में वहाँ ७६८ विद्यार्थी 
थे, सन्‌ १६१३ में ६० ३, सन्‌ १६१४ में ६६१, सन्‌ १६१५ में १०२६, सन्‌ १६२६ में 
११२२, सन्‌ १९३० में ११२६, सन्‌ १६३४६ में ११५५, सन्‌ १६३२ में १२०६, 
सन्‌ १६३३ में ११८० ओर सन्‌ १६३४ में ११७२ । इसमें सन्देह नहीं कि वीसवीं सदी 
के द्वितीय चरण के प्रारम्भ में ही डी० ए० वी० कॉलिज लाहौर ने पंजाव के सर्वाधिक 
लोकप्रिय कॉलिज की स्थिति प्राप्त कर ली थी । 
डी० ए० वी० स्कूल और डी० ए० वी० कॉलिज के साथ पृथक्‌ छात्रावासों की 
व्यवस्था भी शुरू से ही की गयी थी। इसके दो कारण थे--लाहौर से वाहर के भी वहुत- 
से विद्यार्थी आरयंसमाज की इन शिक्षण-संस्थाओं से लाभ उठाना चाहते थे। उस समय 
लाहौर के ये स्कूल भौर कॉलिज ही ऐसे शिक्षणालय थे, जिनमें वैदिक घर्म शऔौर भारतीय 
संस्कृति के वातावरण में आधुनिक शिक्षा प्राप्त की जा सकती थी । इसलिए न केवल 
पंजाव के विविध नगरों से ही, अपितु वरमा, पोर्ट ब्लेशरर और गुजरात सदृश सुदूरवर्ती 
प्रदेशों के विद्यार्थी भी इनमें पढ़ाई के लिए आया करते थे। इन विद्यार्थियों की शिक्षा के 
लिए छात्रावासों की व्यवस्था आवश्यक थी। साथ ही, छात्रावासों में धर्म श्लौर सदाचार 
का ऐसा वातावरण वनाया जा सकता था और उनमें रहने वाले विद्यार्थियों के जीवन को 
इस ढंग से अनुशासित किया जा सकता था, जिससे कि वे सच्चे आये वन सकें। 
डी०.ए० वी० स्कूल और कॉलिज में जिस प्रकार विद्यार्थियों की संख्या बहुत अधिक रहती 
थी, उनके छात्रावासों में भी वही दशा थी। सन्‌ १६११ में डी० ए० वी० स्कूल के छात्रा- 
वास में निवास करने वाले विद्याथियों की संख्या २२० थी, जो १६१२ में वढ़कर २७० 
हो गयी थी। बाद के वर्षों में भी यह संख्या इसी के लगभग रही। कॉलिज के छात्रावास 
में विद्याथियों की संख्या इससे वहुत श्रघिक रहती थी। १६१२ में यह संख्या ५७६ थी, 
जो वढ़कर १६१४ में ६८७ ओर १६१५ में ७१२ हो गयी थी । इतने अधिक विद्यार्थियों 
को सदाचारमय, घामिक तथा श्रनुशासित वातावरण में रखकर डी० ए० वी० शिक्षण- 
संस्थाओं के संचालक अत्यन्त महत्त्वपूर्ण कार्य कर रहे थे। छात्रावास में रहने वाले 
विद्यार्थियों को किस ढंग से वैदिक धर्म के प्रभाव में लाने का प्रयत्न किया जाता था, इठ 
पर इसी अध्याय में भ्रागे प्रकाश डाला जाएगा । 
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(२) शिक्षा को समाज के लिए उपयोगी बनाने के प्रयत्न 

दयानन्द एंग्लो-वेदिक कॉलिज मैनेजिंग कमेटी द्वारा अपनी शिक्षण-संस्थाओं में 
जिस पाठविधि को भ्रपताया गया था, वह सरकार द्वारा स्वीकृत थी। सरकारी तथा 
क्रिश्वियन शिक्षणालयों में भी यही पाठविधि प्रयुक्त की जाती थी। पर डी० ए० बी० 
शिक्षणालय श्रध्िक लोकप्रिय थे, क्योंकि उनका वातावरण प्राचीन भारतीय संस्कृति के 
अनुरूप था और उनमें शिक्षा प्राप्त करने वाले विद्यार्थियों को अपने धर्म एवं परम्पराश्ों 
से परिचित होने का अवसर भी प्राप्त हो जाता था । माता-पिता को यह भय नहीं रहता 
था कि स्कूल जाकर उनकी सन्तान विदेशी सभ्यता व संस्कृति के प्रभाव में आ जाएगी। 
डी० ए० बी० शिक्षणालयों के विद्यार्थियों को वे स्व लाभ प्राप्त थे, जो सरकारी व 
क्रिश्चियन शिक्षण-संस्थाओं में पढ़ने से प्राप्त किये जा सकते थे | सरकार तथा सरकारी 
संस्थानों में नौकरी प्राप्त कर सकने और वकालत सदृश पेशों को अपना कर जीवन में 
सम्मानित स्थान प्राप्त करने के सव अवसर डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाओं के विद्याथियों 
को भी उपलब्ध थे। अन्य स्कूलों और कॉलिजों की तुलना में-डी० ए० वी० शिक्षण- 
संस्थाश्रों की लोकप्रियता में जिस प्रकार निरन्तर तेजी से वृद्धि हो रही थी, उससे उनके 
संचालक सन्तोष तथा गौरव अनुभव कर सकते थे । पर दयानन्द एंग्लो-वैदिक कॉलिज 
मैनेजिंग कमेटी के सदस्य यह जानते थे कि झरायंसमाज के प्रयत्न से जिन शिक्षण-संस्थाओं 
की स्थापना की जा रही है उनका प्रयोजन प्रचलित सामान्‍य शिक्षा की व्यवस्था करना 
ही नहीं है। उन्हें कतिपय उद्देश्यों को सम्मुख रखकर स्थापित किया गया है। प्राचीन 
संस्कृत साहित्य और वेदों के अध्ययन को प्रोत्साहित तथा प्रचलित करना और यथा- 
सम्भव शिल्प की शिक्षा के साधनों को जुटाना भी. इन उद्देश्यों के अन्तगत थे । हिन्दी 
साहित्य के भ्रध्ययत्त को प्रोत्साहित करना भी डी० ए० वी० सोसायटी के उद्देश्यों में रखा 
गया था । महर्षि दयानन्द सरस्वती ने भारत के पुनर्जागरण तथा वेदिक धर्म व आरय॑ 
संस्कृति के पुनरुद्धार के लिए शिक्षाविषयक जिन सिद्धान्तों का प्रतिपादन किया था, वे भी 
डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाश्रों के संचालकों के सम्मुख विद्यमान थे, और वे समय तथा 
परिस्थितियों को दृष्टि में, रखकर उन्हें क्रियान्वित करने के लिए प्रयत्नशील थे । वेद, 
वेदांग तथा उपवेदों की शिक्षा को मह॒ि द्वारा प्रतिपादित पाठविधि में प्रमुख स्थान प्राप्त 
था। आयुर्वेद प्राचीन भारतीय ज्ञान-विज्ञान का महत्त्वपूर्ण अंग है । क्रियात्मक दृष्टि से 
भी उसकी शिक्षा का उपयोग है क्योंकि उसे पढ़कर विद्यार्थी चिकित्सक के रूप में जनता 
की सेवा के साथ-साथ' आजीविका की समस्या को भी हल कर सकते हैं। इसी कारण 
डी० ए० वी० कॉलिज कमेटी द्वारा सन्‌ १८६८ में लाहौर में दग्ानन्‍्द आयुर्वेदिक कॉलिज 
की स्थापना की गईं थी। इसमें सन्देह नहीं, कि उत्तरी भारत में यह आयुर्वेद का सर्वेग्रथम 
कॉलिज था, और इस द्वारा डी० ए० वी० सोसायटी ने नियमित तथा वैज्ञानिक शैली 
से आयुर्वेद की शिक्षा की व्यवस्था की थी। कुछ समय पश्चात्‌ गवर्नमेण्ट कॉलिज 
लाहौर में भी आयुर्वेद की पढ़ाई का सूत्रपात किया गया, क्योंकि उस. समय पंजाब के 
शिक्षा विभाग का संचालन डा० लाइटनर के हाथों में था, और वह प्राचीन भारतीय 
शान-विज्ञान के अध्ययत्त व अनुशीलन के प्रबल पक्षपाती थे। डी० ए० बीं० भैनेजिंग 
कमेटी ने न केवल आयुर्वेदिक कॉलिज की ही स्थापना की, अपितु गवर्नमेण्ठ कॉलिज के 
आयु दिक विभाग को भी आर्थिक सहायता देना स्वीकार किया। पर यह सरकारी 
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३०६ आर्यंसमाज का इतिहास 


आयुर्वेदिक विभाग देर तक कायम नहीं रहा । डा० लाइटनर के उत्तराधिकारियों में 
प्राचीन भारतीय ज्ञान-विज्ञान के लिए कोई उत्साह नहीं था। परिणाम यह हुआ, कि 
गवर्नमेण्ट कॉलिज की आयुर्वेदिक कक्षाओं को सन्‌ १६०४ में दयानन्द श्रायुवें दिक 
कॉलिज के साथ मिला दिया गया, और डी० ए० वी० सोसायटी द्वारा स्थापित यह 
कॉलिज ही पंजाब में आयुर्वेद की शिक्षा की एक मात्र संस्था रह गयी । उस समय में 
आयुर्वेद की शिक्षा की अधिक माँग नहीं थी। श्रत: दयानरद आयुर्वेदिक कॉलिज भी 
झधिक विद्यार्थियों को आकृष्ट नहीं कर सका। उसमें शिक्षा प्राप्त करने वाले विद्यार्थियों 
की संख्या तब प्रायः चालीस के लगभग रहा करती थी। सन्‌ १६११ में इस कॉलिज में 
४४५ विद्यार्थी भरायुवेंद की शिक्षा प्राप्त कर रहे थे । उस समय इस कॉलिज में जो प्राध्यापक 
आयुर्वेद के अध्यापन के लिए नियुक्त थे, उनमें श्री हरिमोहन मजूमदार का नाम 
उल्लेखनीय है । वह प्राचीन भारतीय पद्धति के चिकित्साशास्त्र के प्रकाण्ड पण्डित थे, 
और सुयोग्य चिकित्सक के रूप में भी उनकी अच्छी र्याति थी। दयानन्‍्द आयुर्वेदिक 
कॉलिज में विद्याथियों को श्राधुनिक चिकित्सा विज्ञान से भी परिचय कराया जाता था, 
ताकि शरीर रचना आदि के सम्बन्ध में जो ज्ञान नयी वैज्ञानिक पद्धति से प्राप्त किया 
गया है, उसे भी विद्यार्थी जान जाएँ। आधुनिक एलोपैथी के श्रावश्यक विषयों को पढ़ाने 
के लिए डा० शिवदत्त की नियुक्ति की गई थी। सन्‌ १८६५८ में डी० ए० वी० कमेटी 
द्वारा आयुर्वेदिक कॉलिज का जो वीजारोपण किया गया था, वह निरच्तर फलता-फूलता 
रहा, और अब एक सुव्यवस्थित लोकप्रिय कॉलिज के रूप में जालन्धर में विद्यमान है, 
जिसमें ४०० के लगभग विद्यार्थी आयुर्वेद की शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं । 

. उन्नीसवीं सदी के भ्रन्तिम चरण में पंजाव में इंजीनियरिंग तथा शिल्प की शिक्षा 
की समुचित व्यवस्था नहीं थी। झार्यत्रमाज का प्रयल था, कि झ्राथिक और ' औद्योगिक 
उत्पादन के क्षेत्र में भी भारत अग्रसर हो, और इस देश से युवक भी आधुनिक, नये 
प्राविधिक एवं औद्योगिक विषयों का ज्ञान श्राप्त कर नये उद्योगों की स्थापना द्वारा देश 
की आधिक उन्नति में सहयोग दें । इसीलिए सन्‌ १८६४ में डी० ए० वी० कमेटी ने 
इंजीनियरिंग की शिक्षा के लिए एक पृथक्‌ कक्षा त विभाग खोल दिया, जिसे अ्रच्छी 
सफलता प्राप्त हुईं। उस समय लाहौर में मेयो कॉलिज ऑफ आदसे नाम से एक अन्य 
शिक्षण-संस्था भी विद्यमान थी, जिसमें इंजीनियरिंग की भी शिक्षा दी जाती थी। सन्‌ 
१६०३ में इस कॉलिज के संचालकों ने निश्चय किया कि अपने इंजीनियरिंग विभाग को 
दयानन्‍द एंग्लो-वैदिक कॉलिज के साथ सम्मिलित करदिया जाए] इस प्रकार डी० ए० बी० 
कॉलिज का इंजीनिर्यारिग विभाग ही लाहौर में एकमात्र ऐसा स्थान रह गया, जहाँ 
झौद्योगिक व प्राविधिक शिक्षा को व्यवस्था थी। सरकार द्वारा इस विभाग के लिए भाथिक 
सहायता प्रदान की जाती थी । सन्‌ १६ १४ तक डी० ए० बी० कॉलिज के इंजीनिर्यारिंग 
विभाग ने ५०० से भी अधिक इंजीनियर तैयार किये, और पंजाव के युवकों को इस नये 
विज्ञान में प्रशिक्षित करने का अत्यन्त महत्त्वपूर्ण कार्य किया । सन्त्‌ १६१४ सें सरकार ने 
निश्चय किया, कि मेयो कॉलिज,ऑफ्‌ श्रार्ट्स की इंजीनियरिंग कक्षोएँ, जो सन्‌ १६०३ 
में डी० ए० वी० कॉलिज के साथ सम्मिलित कर दी गई थीं, लाहौर से रसूल ले जायी 

जाएँ प्रौ (वहीं सरकार द्वार पत्र इंगीनियरिंग स्कूल का संचालन किया जाए। इस 
निर्णय के परिणामस्वरूप डी० ए्‌० बी० कॉलिज को प्राविधिक शिक्षा के लिए दी जाने 
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डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाओरं की चौपुखी उन्नति कक 
वाली झार्थिक सहायता वन्द कर दी गईं, और विवश हे $फ८ 
अपने इंजीनियरिंग विभाग को समाप्त कर देने का 288 अप । हक की 
शिक्षा पर भ्रत्यधिक खर्च बैठता है, अतः सरकारी सहायता के श्र हि भें 

के हायता के श्रभाव में केवल अपने 
साधन द्वारा उसकी व्यवस्था करना कठिन था। इसी कारण उसे बन्द कर देने की 
आवश्यकता हुई थी। पर डी० ए० वी० कमेटी के सदस्य भली-भाँति समभते ये, कि 
सामान्य शिक्षा (5आश०'०! 8070७४०0॥) द्वारा सबके लिए आजीविका की समस्या को 
हल कर सकता सम्भव नहीं है, क्योंकि स रक/री नौकरियाँ सब कोई नहीं पा सकते । यदि 
सामान्य शिक्षा के साथ-साथ या पृथक्‌ रूप से दस्तकारी व शिल्प की भी शिक्षा देने की 
व्यवस्था कर दी जाए, तो बहुत से युवक उसे प्राप्त कर दरजी झ्रादि का अपना स्वतस्त्र 
रोजगार शुरू कर सकते हैं। इसी तथ्य को दृष्टि में रखकर डी० ए० वी० कमेटी ने 
सिलाई (टेलरिंग) की कक्षाएँ भी शुरू की थीं, और यह भी विचार किया था, कि 
भविष्य में अन्य शिल्पों की भी कक्षाएँ प्रारम्भ की जाएँ। शिल्प की शिक्षा को जो महत्त्व 
डी० ए० वी० कमेटी द्वारा शुरू से ही दिया जा रहा था, उसी के कारण भारत के 
विभाजन के समय सन्‌ १९४७ में सात ऐसी डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाएँ पंजाब में 
विद्यमान थीं, जिनमें कि विविध शिल्पों तथा दस्तकारी में प्रशिक्षण दिया जाता था। 

यह स्वीकार करना होगा, कि श्रायुव द, इंजीनियरिंग तथा दस्तकारी की शिक्षा 
की व्यवस्था कर डी० ए० वी० कमेटी के सदस्यों ने अपने शिक्षाविषयक कार्यकलाप को 
जनता के लिए बहुत उपयोगी बना दिया था । जो सामान्य शिक्षा डी० ए० वी० शिक्षणा- 
लयों द्वारा दी जा रही थी, वह यंत्रपि सरकारी व सरकार द्वारा मान्यता प्राप्त श्रन्य 
शिक्षण-संस्थाश्रों के सदुश ही थी, पर उसमें भी कतिपय ऐसी विशेषताएँ विद्यमान थीं, जो 
अन्य शिक्षणालयों में नहीं थीं। इन विशेषताओं पर कुछ विशद रूप से प्रकाश डालना 
उपयोगी होगा, क्योंकि इन द्वारा आर्यसमाज की आवश्यकताओं की पूर्ति होती थी । 

(१) डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाओं का एक उद्देश्य हिन्दी तथा संस्कृत के 
अ्रध्ययन' को प्रोत्साहित करता था। उस समय पंजाब में उर्दू और फारसी के अ्रध्ययन 
और अध्यापन की प्रथा थी, भौर हिन्दी एवं संस्कृत की पढ़ाई को कोई महत्त्व नहीं दिया 
जाता था। पर स्थापना के समय से ही डी० ए० वी० स्कूल, लाहौर की पाठविधि 
में हिन्दी और संस्कृत को जो महत्त्वपूर्ण स्थात दिया गया और डी० ए० वी० कमेटी 
की सन्‌ १८८६ की बंठकों में इनके अ्रध्ययत की जिस प्रकार पाठविधि में व्यवस्था 
की गई, उसका विवरण इस ग्रन्थ के चौथे श्रध्याय में दिया जा चुका है। बाद 
में इन भाषाओं और इनके साहित्य के अध्ययन का महत्त्व डी० ए० वी० स्कूल में 
निरन्तर बढ़ता गया, और डी० ए० वी० कमेटी की ५ जुलाई, १६०८ की बंठक में 
रायवहादुर लाला लालचन्द ने यह प्रस्ताव प्रस्तुत किया, कि डी० ए० वी० स्कूल के 
जो विद्यार्थी आद स (8705) विषयों में पंजाब यूनिवर्सिटी की अधिकारी ([॥6शा०४) 
परीक्षा की तैयारी कर रहे हैं, उनके लिए संस्कृत का अध्ययन अनिवार्य हो। इस 
प्रस्ताव पर श्री एम० एस० भगत ने यह संशोधन अस्तुत किया, कि लाला लालचन्द के 
प्रस्ताव में यह जोड़ दिया जाए, कि डी० ए० वी० स्कूल की उपरली ( घांशा) कक्षाओं 
में फारसी भाषा की पढ़ाई को पूर्णरूप से बन्द कर दिया जाए। इस संशोधन के साथ 
मूल प्रस्ताव स्वीकृत हो गया, जिसके परिणामस्वरूप यह निश्चय किया गया, कि सन्‌ 
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१६०६ के सत्र के प्रारम्भ से नवीं कक्षा में फारसी की पढ़ाई बन्द कर दी जाए, और 
सन्‌ १६१० के सत्र से दसवीं कक्षा में। इस प्रकार डी० ए० वी० स्कूल में संस्क्ृत को 
शिक्षा सबके लिए अ्रनिवार्य हो गई थी। इसी का यह परिणाम था, कि डी० ए० वी० 
कॉलिज कमेटी की सन्‌ १६११-१२ की रिपोर्ट में यह लिखा जा सका था, कि “इस स्कूल 
के १५०० विद्यार्थियों में एक भी ऐसा नहीं है जो हिन्दी भाषा लिख और पढ़ न सके झौर 
सस्ध्या-हवन के मन्‍्त्रों का जो पाठ न कर सके । स्कूल की पाठविधि से फारसी भाषा को 
पूर्णतया हटा दिया गया है, भर संस्कृत की पढ़ाई सवके लिए भ्रनिवार्य कर दी गईहै । जो 
विद्यार्थी इस समय हिन्दुओं की पवित्र भाषा का स्कूल में अध्ययन कर रहे हैं, उनकी संख्या 
१४०० से भी अधिक है। उर्दू के स्थान पर हिन्दी की पढ़ाई को तों डी० ए० वी० 
संकूल में पहले ही प्रारम्भ किया जा चुका था, सन्‌ १६०८ में किये गये निर्णय 
के अनुसार अरब संस्कृत की शिक्षा भी डी० ए० बी० स्कूल में भ्रनिवार्य हो गई थी, और 
सैकड़ों विद्यार्थी उस भाषा का अध्ययन करने लग गये थे, मह॒थि दयानन्द सरस्वती के 
अनुसार जिसके प्राचीन साहित्य में सब ज्ञान-विज्ञान के मूल तत्त्व विद्यमान हैं। सन्‌ 
१६१०-११ में संस्कृत तथा घमंशिक्षा के अध्यापन के लिए डी० ए० वी० स्कूल में दस 
अध्यापक नियुक्त थे, जिनमें छह शास्त्री परीक्षा उत्तीर्ण थे | संस्कृत की शिक्षा के लिए 
इतनी व्यापक व्यवस्था उस समय के किसी भी अन्य शिक्षणालय में नहीं थी, यह भरोसे 
के साथ कहा जा सकता है। 

(२) दयानन्द एंग्लो-बैंदिक शिक्षण-संस्थाओं में विद्याथियों को धर्म शिक्षा देने 
* और वेदशास्त्रों के अध्ययन-अध्यापन की व्यवस्था करने पर भी डी० ए० वी० कमेटी 
शुरू से ही ध्यान दे रही थी। इसीलिए फरवरी, १८९४ में लाला लालचन्द के श्रस्ताव 
पर धर्मंशिक्षा के लिए एक पृथक्‌ उपसमिति का निर्माण किया गया था, जिसके सदस्य 
श्री हंसराज, लाला मुंशी राम, लाला मुरलीघर और पण्डित राजाराम थे। कुछ समय 
पश्चात्‌ अगस्त, १८६४ में डी० ए० वी० कमेटी के मन्त्री द्वारा प्रस्तुत एक भ्रस्ताव पर 
यह निश्चय किया गया कि ऋणग्वेदादिभाष्यभूमिका के कतिपय अंशों का इस प्रयोजन 
से संकलन किया जाए, ताकि उन्हें डी० ए० वी० स्कूल और कॉलिज में घर्मशिक्षा के 
लिए प्रयुक्त किया जा सके । यह कार्य तुरन्त कर लिया जाए, और उसके बाद यथा- 
सम्भव शीघ्र ही चुने हुए वेदमन्त्रों का ऐसा संग्रह तैयार किया जाए जितके साथ मह॒षि 
दयानन्द सरस्वती के वेदभाष्य के अनुसार मनन्‍्त्रार्थ भी दिये गये हों । बेदमन्त्रों का यह 
संग्रह भी डी० ए० वी० स्कूल और कॉलिज में भ्रयुक्त किया जाए। घमशिक्षा की 
व्यवस्था केवल लाहौर के डी० ए० वी० स्कूल तथा कॉलिज के लिए ही नहीं थी, अपितु 
जो अनेक दयानन्द एंग्लो-वैदिक व आय शिक्षण-संस्थाएँ अन्य नगरों में स्थापित की जा 
रही थीं, उनमें भी धर्मेशिक्षा की अनिवार्य रूप से पढ़ाई का प्रयत्न किया गया था। 
१३ माचे, १६१० की डी० ए० वी० कमेंटी की बैठक में इसीलिए यह निर्णय किया गया 
था, कि मोफस्सिल की जो शिक्षण-संस्थाएँ डी० ए० बी० सोसायटी के साथ सम्बद्ध होना 
चाहें, उनके लिए यह श्रनिवाय होगा, कि वे डी० ए० वी० मैनेजिंग कमेटी द्वारा समय- 
समय पर निर्धारित पाठ्यक्रम के थ्रनुसार धर्म शिक्षा की पढ़ाई की व्यवस्था करें, और साथ 
ही इस वात के लिए भी सहमत हों कि घमंशिक्षा विषय की परीक्षा डी० एु० बी० 
कमेटी के तत्त्वावधान में ली. जाया करे। निःसन्देह, घरंशिक्षा डी० ए० वी० शिक्षण- 
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संस्थाओं की एक महत्त्वपूर्ण विशेषता थी, और उस द्वारा इन संस्थाओं के विद्यार्थी 
अपने घर्मं तथा संस्क्ृति से परिचय प्राप्त करने में समर्थ हो जाते थे। घर्म शिक्षा के लिए 
छात्रोपयोगी पाठ्य-पुस्तकों को तैयार करने पर भी डी० ए० वी० कमेटी ने ध्यान दिया 
था। इसी प्रयोजन से पहले ऋग्वेदादिभाष्यभूसिका के कतिपय अ्ंशों तथा वेदमन्‍्त्रों का 
संकलन किया गया था, और इसीलिए सन्‌ १६१३ में पहले वह पाठ्यक्रम निर्धारित 
किया गया, जिसके अ्रनुसार धर्मशिक्षा दी जानी थी और फिर उसे दृष्टि में रखकर 
पाठ्य-पुस्तकें लिखवायी गईं । डी० ए० वी० सोसायटी के साथ जो भी शिक्षण-संस्थाएँ 
सम्बद्ध थीं, उन सबके प्रतिनिधियों का एक सम्मेलन इस प्रयोजन से झायोजित किया 
गया था कि घमंशिक्षा का पाठ्यक्रम तैयार किया जाए। सर्वसम्मत पाठ्यक्रम के वन 
जाने पर उसके अनुसार पादय-पुस्तकें तैयार करने का कार्य पण्डित राजाराम के सुपुर्द 
कर दिया गया था| 

(३) मह॒षि दयानन्द सरस्वती ने शिक्षा-पद्धति के सम्बन्ध में जो सिद्धान्त भ्रति- 
पादित किये थे, आश्रम प्रणाली का उसमें विशिष्ट स्थान है। विद्यार्थियों को आचारये या 
गुरु के पास रह कर विद्याभ्यास करना चाहिये, और आचार्य का काये अपने शिष्यों को 
केवल विद्या पढ़ाना ही नहीं है, अ्रपितु उन्हें सदाचारी वनाना भी है--महषि ने इस 
विचार का सशक्त रूप से निरूपण किया है। डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाओं के संचालकों 
ने मह॒थि के इस मन्तव्य को क्रियान्वित करने की ओर भी ध्यान दिया, झर ऐसे छात्रावासों 
की स्थापना प्रारम्भ की, जिनमें विद्यार्थियों के लिए छात्रावास में रहता अनिवायें तो नहीं 
था, पर जो वहाँ रहते थे, उन्हें सन्ध्या-हवन करना होता था और सदाचारमय जीवन 
की उन्हें शिक्षा दी जाती थी। डी० ए० बी० कॉलिज, लाहौर के छात्रावास में रहने वाले 
विद्यार्थियों की संख्या सन्‌ १९१४ में ६८७ थी, जो एक साल वाद बढ़कर ७१२ हो गयी 
थी। इन वर्षों में कॉलिज के कुल छात्र क्रमशः ६६१ और १०२६ थे। स्पष्ट है, कि दो 
तिहाई से भी अधिक विद्यार्थी छात्रावासों में रह रहे थे | स्कूल विभाग का भी पृथक्‌ 
छात्रावास था, जिसमें निवास करने वाले विद्यार्थियों की संख्या सन्‌ १६१४ में २५२ थी । 
डी० ए० वी० कॉलिज और डी० ए० वी० स्कूल के साथ छात्रावासों की स्थापना सन्‌ 
१६१४ से बहुत पहले हो चुकी थी, पर शुरू में भवनों की कमी के कारण उनमें अधिक 
विद्यार्थी स्थान प्राप्त नहीं कर सकते थे। पर उन्नीसवीं सदी का अन्त होते-होते यह दशा 
आ गयी थी, कि सैकड़ों विद्यार्थी डी० ए० वी० छात्रावासों में निवास करने लग गये थे । 
यह यत्न किया जाता था, कि इन छात्रावासों में रहने वाले विद्यार्थी अनुशासित जीवन 
व्यतीत करें, प्रतिदिन सन्ध्या-हवन किया करें, और झायंसमाज लाहोर के साप्ताहिक 
अधिवेशनों में उपस्थित हुआ करें। छात्रावासों की व्यवस्था के लिए जो पृथक्‌ कमेटी थी, 
उस द्वारा उन नियमों का भी निर्माण किया गया था, जिनका पालन सबके, लिए आवश्यक 
था शुरू में बताये गये नियमों के अनुसार छात्रावास में रहने वाले विद्यार्थियों से आशा 
की जाती थी (२७7० ०८७९०४६०) कि वे ध्यान व'प्रार्थना (7०व(8४0॥7 ०7 929७7) [किया 
करें । ११ मार्च, १९०६ को यह नियम इस प्रकार परिवर्तित कर दिया गया, कि छात्रावास 
के विद्यार्थियों के लिए सन्ध्या करना अ्निवाय हो गया। '्रार्थना' से 'सन्ध्या' अभिप्रेत है, 
यह स्पष्ट कर दिया गया, श्रौर इसका अनुष्ठात सवके लिए आवश्यक हो गया । लाहौर 
आायंसमाज के साप्ताहिक अ्रधिवेशनों में उपस्थित होना छात्रावासों में निवास करने वाले 
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३१० आय समाज का इतिहास 


विद्याधियों के लिए पहले अनिवार्य नहीं था, पर ६ एप्रिल, १६०६ को छात्रावासों के 
नियमों में जो संशोधन किये गये, उनके अनुसार उसे अनिवार्य कर दिया गया | साथ ही, 
सच्ध्या सबको प्रातः और साय दोनों समय करना झ्रावश्यक होगा, यह भी स्पष्ट रूप से 
विहित कर दिया गया | डी० ए० वी० छात्रावासों का वातावरण बदिक धर्म तथा आार्ये 
संस्कृति का होता था । इसी कारण इस्लाम झादि अन्य धर्मों के अनुयायियों के लिए उनमें 
रह सकना क्रियात्मक नहीं था | सन्‌ १६० ६ में अहमद हसन नामक एक मुसलिम विद्यार्थी 
ने डी० ए० वी० कॉलिज के छात्रावास में स्थान प्राप्त करने के लिए आवेदनपत्र दिया 
था। छात्रावास कमेटी ने इस पर विचार कर यह निर्णय किया था' कि छात्रावास में 
मुसलिम विद्याथियों को इस कारण भ्रविष्ट कर सकता सम्भव नहीं है, क्योंकि उनके 
निवास आदि की समुचित व्यवस्था अ्रभी उनमें नहीं है । हिन्दुओं में डी ० ए० वी० छात्रा- 
वास इतने लोकप्रिय थे, कि वरमा, ग्रुजरात, अ्रण्डमान आदि सुदूखवर्ती प्रदेशों के विद्यार्थी 
भी उनमें निवास किया करते थे। सन्‌ १८६६ में महात्मा हंसराज ने डी० ए० वी० 
शिक्षण-संस्थात्रों के साथ एक युवक समाज (५०प78 गाशा 5 इध्णथ्ुं) भी स्थापित कर 
दिया था। यह विद्याथियों का अपना संगठन था । इसके अधिवेशन भी नियमित रूप से 
प्रायः उसी ढंग से हुआ करते थे, जैसे कि विविध नगरों के आर्यसमाजों के साप्ताहिक 
अधिवेशन होते थे । प्रार्थना, उपासना, सन्ध्या और हवन के अनन्तर इनमें घामिक विषयों 
पर प्रवचन हुआ करते थे, और पृथक्‌ रूप से संगठित अपने 'समाज' द्वारा डी० ए० वी० 
शिक्षण-संस्थाओं के, विशेषतया छात्रावासों में रहने वाले, विद्यार्थी समाज सेवा के विविव 
कार्यों में भी हाथ वेंटाया करते थे । आर्यसमाज द्वारा दलितोद्धार, दुर्भिक्ष निवारण, 
अनाथों का पालन, बाढ़ग्रस्त लोगों की सेवा श्रादि के जो अ्रनेकविध कार्य उस समय 
किये जाते थे, युवक समाज के सदस्य उनमें उत्साहपूनंक भाग लेते थे और इस प्रकार 
समाज सेवा तथा सार्वजनिक जीवन की क्रियात्मक शिक्षा भी प्राप्त किया करते थे 
विद्यार्थियों के इसी संगठन के कारण डी० ए० बी० कॉलिज ने पंजाब के राजनीतिक एवं 
सार्वजनिक जीवन में एक महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त कर लिया था। | 

(४) दयातन्‍्द एंग्लो-वैदिक शिक्षण-संस्थाओं को महषि दयाचल्द सरस्वती तथा 
आर्यसमाज के मन्तव्यों के अनुरूप बनाने के लिए एक महत्त्वपूर्ण पण यह उठाया गया, कि 
उनमें ब्रह्मचर्य के पालन पर विशेष ध्यात दिया जाने लगा। सच १६१५ में एक प्रस्ताव 
इस आशय का स्वीकृत किया गया कि स्कूल विभाग में कोई ऐसा विद्यार्थी प्रवेश न पा 
सके, जो विवाहित हो । जो अनेक विवाहित विद्यार्थी उस समय डी० ए० वी० स्कूल में 
भरती थे, उन्हें निकाल दिया गया। सन्‌ १६२६ में इण्टरमीडियेट कक्षाओं में भी 
विवाहित विद्यार्थियों का प्रवेश निषिद्ध कर दिया गया। आर्यंसमाज के मन्तव्यों को 
क्रियान्वित करने के सम्बन्ध में यह एक महत्त्वपूर्ण निर्णय था, क्योंकि मह॒षि दयानन्द 
सरस्वती ब्रह्मचयं को बहुत महत्त्व देते थे। विवाहित व्यक्तियों का शिक्षण-संस्थान्रों में 
अ्रध्ययन करना उन्हें कदापि स्वीकार्य नहीं था । दयानन्द एंग्लो-वैदिक शिक्षणालयों भौर 
उनके छात्रावासों के द्वार सवके लिए समान रूप से खुले रखे गये थे। उनमें प्रवेश के लिए 
द्विज और शूद्र या छूत और भ्रछूत कां कोई भेद नहीं किया जाता था। सन्‌ १६४ ६ में 
चमार कुल में उत्पन्न एक विद्यार्थी को जब डी० ए० वी० छात्रावास में दाखिल किया 
गया तो वहाँ के रसोइये ने, जो जन्म से ब्राह्मण था, उसे भोजन देने से इन्कार कर दिया। 
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डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाओं की चौमुखी उन्नति ३११ 


उस समय छात्रावास में सात सो के लगभग विद्यार्थी थे। उन्होंने स्पष्ट रूप से घोषणा 
कर दी, कि जब तक चमार विद्यार्थी के साथ समता का वरताव नहीं किया जाएगा, हम 
भी भोजन नहीं करेंगे। इस पर रसोइये को भूकना पड़ा, और सव विद्यार्थियों ने एक 
साथ बैठकर भोजन किया | डी० ए० वी० छात्रावासों का वातावरण किस प्रकार आर्य॑- 
समाज से प्रभावित था, यह इसका स्पष्ट प्रमाण है । 

(५) डी० ए० वी० कॉलिज, लाहौर द्वारा एक पृथक्‌ वेदिक विभाग की भी 
स्थापना की गयी थी, जिसमें प्रधानतया संस्कृत तथा वेदशास्त्रों की पढ़ाई होती थी। 
इसी प्रकार उसका एक पृथक्‌ व स्वतन्त्र अनुसन्धान विभाग भी था, जिसका कार्य प्राचीन 
भारतीय इतिहास तथा वैदिक वाइुमय में शोध करना था। इन विभागों के कार्यकलाप 
पर अन्यत्र विशद रूप से प्रकाश डाला गया है । 


(३) महात्मा हंसराज 

दयानन्द एंग्लो-वेदिक स्कूल तथा कॉलिज की असाधारण सफलता तथा उत्कर्ष 
में महात्मा हंसराज का सर्वाधिक कत्‌ त््व है। सन्‌ १८५६ में उन्होंने बी० ए० परीक्षा 
उत्तीर्ण की थी। उन दिनों वी० ए० हो जाना बहुत बड़ी वात थी। बी० ए० पास कर 
लेने पर सरकारी सरबिस का मार्ग प्रशस्त हो जाता था। हंसराजजी के लिए यह अत्यन्त 
सुगम था कि वह सरकारी नौकरी प्राप्त कर सांसारिक दृष्टि से उन्नति के पथ पर अग्रसर 
होते जाएँ । पर वह 'प्रेय' मार्ग का अनुसरण त कर 'श्रेय' सार्ग पर चलना चाहते थे। उन्हें 
धर्म से सच्चा प्रेम था, और वह भ्रपना जीवन देश तथा समाज की सेवा में भ्रपित कर 
देने के लिए इच्छुक थे | मह॒धि के स्मारक रूप में जिस शिक्षण-संस्था की स्थापना के लिए 
उस समय आर्यंसमाज में आन्दोलन चल रहा था, उसके सम्मुख सबसे विकट समस्या 
घन की थी। धन के अभाव में श्रच्छे श्रष्यापक व अन्य कार्यकर्ता प्राप्त कर सकता कठिन 
था। हंसराज ने इस समस्या की गम्भी रता को झनुभव कर अपने बड़े भाई लाला मुल्कराज 
से कहा--“यह बहुत ही दुःख की वात है कि दयानन्द कॉलिय जैसा कल्याणकारी काम 
धनाभाव के कारण शिथिल पड़ रहा है । मैं प्रपना जीवन इस कार्य के लिए झपंण करना 
चाहता हूँ। मेरी इच्छा है कि एक भी पैसा लिये बिना अपना जीवन कॉलिज को दान 
कर दूँ, परन्तु यह कार्य आपकी सहायता के बिना नहीं हो सकता ।” लाला मुल्कराज ने 
अपने भाई के इस विचार का स्वागत किया । वह भी वास्तविक रूप से घामिक व समाज- 
सेवी महानुभाव थे। उन दिनों उन्हें अस्सी रुपये मासिक वेतन मिलता था। उन्होंने 
निश्चय कर लिया कि अपने वेतन का झाधा, चालीस रुपये वह प्रतिमास अपने भाई . 
हंसराज को दें दिया करेंगे, ताकि वह आशिक दृष्टि से निश्चिन्त होकर कॉलिज का काम 
कर सके | बड़े भाई से अनुमति प्राप्त हो जाने पर हंसराजजी ने लाहौर आर्यंसमाज के 
प्रधान को पत्र द्वारा यह सूचित कर दिया, कि “दयानन्द स्कूल खुल जाने पर मैं अवेतनिक 
रूप से उसका मुख्याध्यापक बनने के लिए तैयार हैँ। हे नवम्बर, १८८५ को यह पत्र 
आर्यंसमाज की अन्तरंग सभा के:समक्ष प्रस्तुत किया गया, और वहाँ हंसराजजी के जीवन- 
दात को सहर्ष स्वीकार कर लिया गया। एक सुयोग्य मुख्याध्यापक के प्राप्त हो जाने पर 
दयानन्द एंग्लो-वैदिक स्कूल की स्थापना का कार्य सुगम हो गया, और < जून, १८८६ 
के दिन आरयंसमाज लाहौर के भवन में स्कूल का कार्य प्रारम्भ कर दिया गया। एक 
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भारतीय की मुख्याध्यापक के पद पर नियुक्ति उस समय भ्रसाधारण वात थी। तब प्रायः 
सर्वेत्न इस पद पर अंग्रेज ही नियुक्त हुआ करते थे । 

श्री हंसराज का जन्म सन्‌ १८६४ में हुआ था। डी० ए० बी० स्कूल के सुख्य- 
प्रध्यापक पद पर नियुक्ति के समय उनकी आयु केवल २२ वर्ष की थी। इस आयु में कौन 
कल्पना कर सकता था कि यह युवक मुख्याध्यापक अपने स्कूल को पंजाव की शिरोमणि 
संस्था वना देगा। पर श्री हंसराज में धर्म और समाज के प्रति अगाध निष्ठा थी। सेवा 
और काम करने की उनमें अ्रनुपम लगन थी, और जिस निःस्वार्थ तथा त्याग.की भावना 
से उन्होंने अवेत॒निक रूप से डी० ए० वी० स्कूल का संचालन स्वीकार किया था, वह 
बस्तुतः आदर्श थी। इसी का यह परिणाम हुआ, कि स्कूल खुलते ही केवल पाँच दिलों में 
तीन सौ विद्यार्थी उसमें दाखिल हो गये और बाद में यह संख्या निरन्तर बढ़ती चली 
गयी। स्कूल की इस झाश्चयंजनक प्रगति को देखकर लाहौर के भ्रमुख अंग्रेजी देनिक 
द्विब्यून के ५ जून, १८८६ के अंक में यह लिखा गया था कि, “हमें मुख्याध्यापक महोदय 
पर पूर्ण विश्वास है, जिन्होंने अपने आराम, सुख और नाम की तनिक भी परवाह न कर 
अपना जीवन इस काम से लिए अपंण कर दिया है ।” 

दयानन्द एंगलो-बैदिक स्कूल की स्थापना आर्यसमाज द्वारा की गयी थी । यद्यपि 
उसमें सरकार द्वारा निर्घारित पाठविधि के श्रनुसार पढ़ाई की व्यवस्था थी, पर 
इस स्कूल ने पंजाब के शिक्षा-विभाग से सम्बन्ध स्थापित करने के लिए कभी प्रार्थना नहीं 
की, और न सरकारी अनुदान प्राप्त करने के लिए कभी आवेदनपत्र ही दिया। पर 
निरन्तर लोकप्रिय होती हुई इस शिक्षण-संस्था की उपेक्षा कर सकना सरकार के लिए 
सम्भव नहीं हथा | डी० ए० वी० स्कूल के परीक्षा-परिणाम वहुत अच्छे निकलते थे। 
मिडल की परीक्षा उस समय शिक्षा-विभाग द्वारा ली जाया करती थी, और उसमें ऊँची 
स्थिति प्राप्त करने वाले विद्याथियों को सरकार द्वारा छात्रवृत्तियाँ भी दी जाती थीं। 
डी० ए० वीं० स्कूल के अ्रनेक विद्यार्थी जद मिडल की परीक्षा में बहुत अच्छे भ्ंक प्राप्त 
कर छात्रवृत्ति के श्रधिकारी हो गये, तो यह समस्या उत्पन्न हुई कि छात्रवृत्तियाँ त्तो केवल 
शिक्षा-विभाग से सम्बद्ध स्कूलों के विद्याथियों को ही दी जा सकती हैं। डी० ए० वी० 
स्कूल शिक्षा विभाग से सम्वद्ध नहीं था, अतः उसके विद्यार्थियों को छात्रवृत्तियाँ दे सकना 
सम्भव नहीं था | इस दशा में शिक्षा विभाग के डाइरेक्टर महोदय ने संकेत किया, कि 
स्कूल का केवल निरीक्षण करा लिया जाए, जिसके बाद स्कूल को मान्यता प्रदान करने 
में कोई कठिनाई नहीं रहेगी। श्री हंसराज ने इस सुझाव को मान लिया और शिक्षा 
विभाग के निरीक्षक महोदय द्वारा स्कूल का निरीक्षण होते ही उसे मान्यता दे दी गयी । 
श्री हंसराज इतने क्रियात्मक व्यक्ति थे, कि अपने विद्यार्थियों के हितों को दृष्टि में रखकर 
उन्होंने सरकारी निरीक्षक द्वारा स्कूल के निरीक्षण की वात को स्वीकार कर लिया। 
डी० ए० वी० स्कूल को शिक्षा-विभाग द्वारा मान्यता प्राप्त हो जाने पर उसकी और भी 
अधिक तेजी से उन्नति होने लगी। डी० ए० बी० स्कूल को यह मान्यता सन्‌ १८८८ में 
प्राप्त हुई थी । उस समय तक इस शिक्षण-संस्था ने पंजाब में ग्रत्यन्त प्रतिष्ठित स्थान 
प्राप्त कर लिया था, और उसमें दसवीं कक्षा तक की पढ़ाई होने लग गयी थी। स्कूल के 
सुव्यवस्थित एवं संफल रूप से चल निकलने के वाद कॉलिज खोलने का विचार जब 
सम्मुंख आया, तो उसके लिएआचार्य की नियुक्ति का प्रश्न उपस्थित हुआ। आयंसमाज 
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के अनेक नेता श्री हंसराज को ही इस पद पर नियुक्त करना चाहते थे। पर एक मत 
पण्डित गुरुवत्त की इस पद पर नियुक्ति के पक्ष में था | दयानन्द एंगलो-वेदिक शिक्षणालय 
की शिक्षानीति के सम्बन्ध में जो उग्र मतभेद व विवाद इस समय प्रारम्भ हो चुके थे, 
उन पर चोथे अध्याय में प्रकाश डाला जा चुका है। शिक्षानीति श्ौर पाद्यक्रम के विषय 
में श्री हंसराज और पण्डित गुरुदत्त में भी मतभेद था। पर श्री हंसराज यह नहीं चाहते 
थे, कि केवल इस विचार से उन्हें कॉलिज का प्रिसिपल बना दिया जाए क्योंकि वह 
अवैतनिक रूप से कार्य कर रहे हैं। उनके बड़े भाई लाला मुल्कराज डी० ए० वी० 
सोसायटी के प्रधान लाला साईंदास के पास यह प्रस्ताव लेकर गये कि प्रिसिपल के पद 
प्र पण्डित गुरुदत्त की नियुक्ति कर दी जाये । पर लाला साईंदास इससे सहमत नहीं हुए । 
अपनी शिक्षण-संस्था की शिक्षानीति के सम्बन्ध में उनका वही मत था, जो श्री हंसराज 
का था। डी० ए० वी० कमेटी ने वहुमत से श्री हंसराज को ही कॉलिज का भिसिपल 
बनाने का निर्णय किया, और उनके आाचार्यत्व में कॉलिज की पढ़ाई व्यवस्थित रूप से 
प्रारम्भ हो गयी | सन्‌ १६१२ के मार्च मास तक श्री हंसराज डी० ए० वी० कॉलिज, लाहौर 
के प्रसिपल रहे। जून, १८८६ से मार्च, १९१२ तक २५ साल के लगभग उन्होंने डी ०ए ०वी ० 
स्कूल और कॉलिज की उन्नति के लिए जो कार्य किया, वह वस्तुतः अद्भूत था। कोई 
भी संस्था घत के श्रभाव में फल-फूल नहीं सकती । महात्मा हंसराज ने डी० ए० वी० 
शिक्षणालयों के लिए घन एकत्र करने में भी अनुपम सफलता प्राप्त की। सन्‌ १८८६ में 
जब वह डी० ए० स्कूल के मुख्याध्यापक वने थे, तो इस संस्था की कुल सम्पत्ति २४ हजार 
रुपये के लगभग की थी। पर जब १६१२ के शुरू में उन्होंने भ्रवकाश ग्रहण किया, तो 
८ लाख ३१ हजार रुपए कॉलिज के कोष में जमा थे। जो वहुत-सी इमारतें इस समय 
तक डी० ए० वी० स्कूल तथा कॉलिज के लिए वन गयी थीं, उनका मूल्य तो और भी 
झधिक था। इतनी वड़ी मात्रा में जो आर्थिक साधन केवल चौथाई सदी की अवधि में 
डी० ए० बी० संस्थाओं को प्राप्त हो सके, उसका प्रधान श्रेय महात्मा हंसराज को ही 
दिया जाना चाहिये । सत्‌ १६११ में डी० ए० बी० कॉलिज की रजत जयन्ती मनायी 
गयी थी। उसके प्रधान पद से भाषण देते हुए रायवहादुर लाला लालचन्द ने ठीक ही 
कहा था--““१ ८८६ में जो पोदा लगाया गया था, वह श्राज एक विशाल वृक्ष बन चुका 
है, और इसका श्रेय महात्मा हंंसराजजी को प्राप्त है।_ डी० ए० वी० कॉलिज के सम्बन्ध 
में महात्मा हंसराज के कत्‌ त््व का वर्णन करते हुए लाला लाजपतराय ने श्रपत्ती प्रसिद्ध 
पुस्तक आर्यसमाज' में ये शब्द लिखे ये--“ये सब अयत्न झौर बलिदान व्यर्थ होते, यदि 
ठीक समय पर एक नौजवान अपना जीवनदान न दे देता। यह नौजवान हंसराज हैं, 
जिन्होंने यूनिवर्सिटी की उच्च शिक्षा प्राप्त कर अ्रपता जीवन कॉलिज को सौंप दिया। 
इस सेवा कार्य में उन्हें कटु विरोध, तीन्र आलोचना और घोर निराशा का भी सामना 
करना पड़ा । अनेक वार लोगों ने उन्हें गलत समझा, कई वार उनके मिंत्र भी उनके 
विरोधी हो गये । परन्तु वह चट्टान की तरह दृढ़ थे। उनकी सादगी बेजोड़ थी, उनकी 
साधुता निष्काम थी श्रौर उतका बलिदान आ्रादर्श था। उत्तका निजी जीवन और साे- 
जनिक जीवन दोनों ही प्रशंसनीय हैं। 

दयाननन्‍दं एंग्लो-वैंदिक कॉलिज ने जो भी प्रगति की, सर्वसाधारण जनता और 
आर्यंसमाज की आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए उस द्वारा जो भी काम किये गये, वे सन 
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महात्मा हंसराज की सूभवूक तथा कतुंत्त्व के परिणाम थे। उन्हीं द्वारा डी० ए० बी० 
कॉलिज के साथ इंजीनियरिंग की शिक्षा प्रारम्भ की गयी, अनेकविध दस्तकारियों तथा 
शिल्प की कक्षाएँ खोली गयी, आयुर्वेद पढ़ाया जाना शुरू किया गया और वेद विभाग एवं 
अनुसन्धान विभाग की स्थापना द्वारा उन महत्त्वपूर्ण कार्यों का सुत्रपात किया गया, आये- 
समाज इस संस्था से जिनकी अपेक्षा रखता था। स्कूल और कॉलिज के साथ छात्रावास 
खोलकर उनमें धर्म, सदाचार तथा संस्कृति का वातावरण उत्पन्न करने का प्रयत्त महात्मा 
हंसराज द्वारा ही किया गया था । उन्होंने ही उनमें 'युवक समाज की स्थापना की थी | 
महात्मा हंसराज ने अपना जीवन तो डी० ए० वी० कॉलिज को अ्रपित कर ही 
दिया था, और वहाँ उनकी सेवाएँ पूर्णतया अवैतनिक थीं, पर वह यह भी समभते थे, कि 
कॉलिज तथा स्कूल के लिए अन्य भी ऐसे कार्यकर्ता तैयार करने चाहियें, जो उन्हीं के 
समान निःस्वार्थ भाव से कार्य करने को उच्यत हों, और कॉलिज की सेवा को ही अपने 
जीवन का ध्येय बना लें! इसी प्रयोजन से उन्होंने कॉलिज के 'प्राजीवन सदस्य” (लाइफ 
मेम्बर) बनाने की पद्धति का सूत्रपात किया। सबसे पूर्व ७ जनवरी, १६०२ को लाला 
साईंदास कॉलिज के लाइफ मेम्बर बने । महात्मा हंसराज के अवकाश ग्रहण के पश्चात्‌ 
१६१२ में इन्हीं को डी० ए० वी० कॉलिज, लाहौर का भपिंसिपल नियुक्त किया गया था। 
कुछ समय पश्चात्‌ १६ मार्च, १६०२ को लाला दीवानचन्द कॉलिज के लाइफ मेम्बर वन 
गये, और उन्हें डी० ए० वी० हाई स्कूल के मुख्याध्यापक के पद पर नियुक्त कर दिया 
गया। लाला दीवानचन्द पाश्चात्य दर्शन (फिलोसोफी) के गम्भीर विद्वान्‌ थे । बाद में 
वह कॉलिज विभाग में फिलासफी के प्रोफेसर बने, और फिर डी० ए० वीं० कॉलिज, कानपुर 
के प्रिसिपल होकर कानपुर चले गये | कानपुर का डी० ए० वी० कॉलिज झ्लागरा यूनिवर्सिटी 
का प्रमुख कॉलिज था। अ्रतः स्वाभाविक रूप से उस यूनिवर्सिटी की गतिविधि के संचालन 
में इसके प्रिंसिपल का हाथ रहा करता था। वाद में प्रिंसिपल दीवानचन्द आगरा 
यूनिवर्सिटी के कुलपति (वाइस चान्सलर) भी रहे । दिसम्बर, १६०२ में भाई परमाननन्‍्द 
डी० ए० बी० कॉलिज के लाइफ मेम्बर बने, और उन्हें इतिहास का सहायक प्रोफेसर 
नियुक्त किया गया। १६०२ में ही पण्डित मेहरचन्द श्रौर लाला देवीचन्द ने श्राजीवन 
सदस्यता स्वीकार की, और उन्हें डी० ए० वी० मेनेजिंग कमेटी द्वारा पंजाव की अन्य 
शिक्षण-संस्थाओं को सँभालने का कार्य सुपुर्द किया गया। वाद में उन्होंने भी दयानन्द 
एंगलो-बैदिक कॉलिजों में उच्च पद प्राप्त किये, और योग्यतापूर्वक उनका संचालन किया । 
सन्‌ १९०२ के बाद जिन झनेक महानुभावों ने डी० ए० वी० कॉलिज का लाइफ 

मेम्बर वनकर इस संस्था की निःस्वार्थ सेवा की, उनमें डॉक्टर गोवर्धनलाल दत्त, कैप्टिन 
भ्रमरनाथ वाली, प्रोफेसर वहादुरमल, पण्डित दीवानचन्द शर्मा, पण्डित विश्ववन्धु, 
प्रोफेसर श्रीराम और लाला सूरजभान आदि के नाम उल्लेखनीय हैं। ये सब महात्मा 

: हंसराज से प्रेरणा आप्त करके ही कॉलिज की निःस्वार्थ सेवा में अपने जीवन को अर्पण 
कर देने के लिए उद्यत हुए थे। शिक्षा के क्षेत्र में डी० ए० वी० संस्थाएँ जो श्रसाधारण 
उन्नति कर सकीं, उसका प्रधान कारण उन व्यक्तियों की निःस्वार्थ सेवाएँ ही थीं, जो नाम 
मात्र का पारिश्रमिक लेकर इनमें कार्य कर रहे थे। महात्मा हंसराज उनके लिए प्रकाश- 
स्तम्भ के समान थे, और उन्हीं को झ्रादर्श मानकर ये डी० ए० वी० संस्थाओं की सेवा में 
तत्पर थे। 
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सन्‌ १६११ में डी० ए० वी० स्कूल को स्थापित हुए २५ वर्ष हो गये थे, और 
इतना ही समय महात्मा हंसराज को डी० ए० वी० संस्थाओं के प्रधान संचालक का काये 
सभाले हुए बीत चुका था । यह अवधि अ्रधिक नहीं है। मनुष्यों में ग्रपने पद पर जमे रहने 
की स्वाभाविक प्रवृत्ति होती है। ऐसे व्यक्ति अ्रपवादरूप ही होते हैं, जो अपने गौ रबपूर्ण 
पद का स्वेच्छायूबक त्याग कर दें, और दूसरों को सेवा का श्रवसर दें | महात्मा हंसराज 
ऐसे ही महान्‌ व्यक्ति थे । जब उन्होंने डी० ए० वी० कॉलिज के प्रिंसिपल पद को छोड़ 
देने का निश्चय किया, वह केवल ४८ वर्ष के थे | इस आयु में तो आजकल लोग प्रिसिपल 
पद को प्राप्त करते हैं। २७ नवम्बर, १९११ को महात्मा हंसराज ने डी० ए० वी० 
कॉलिज कमेटी के प्रंघान लाला लालचन्द को एक पत्र लिखा, जिसमें यह अनुरोध किया 
गया था, कि ३१ जनवरी, १६१२ तक उन्हें प्रिसिपल पद से निवृत्त कर दिया जाए। जब 
महात्माजी का त्यागपत्र कमेटी के सम्मुख प्रस्तुत किया गया, तो कोई भी सदस्य उसे 
स्वीकार करने को उद्यत नहीं था। पर सव यह भी जानते थे, कि महात्मा हँंसराज एक 
वार जो निश्चय कर लेते हैं, उस पर दृढ़ रहते हैं। २८ जनवरी, १६१२ को कॉलिज 
कमेटी की बैठक में त्यागपत्र स्वीकार कर लिया गया, और एक महीने बाद २८ माचे के 
दिन महात्माजी ने डी० ए० वी० कॉलिज, लाहौर के प्रिंसिपल पद का चार्ज लाला 
साईदास को दे दिया। महात्मा हंस राज के नेतृत्व में ग्रायंसमाज की इस शिक्षण-संस्था ने 
कितनी उन्नति कर ली थी, इसका अनुमान इस वात से किया जा सकता है, कि सत्‌ १६११ 
में डी० ए० वी० स्कूल के विद्यार्थियों की संख्या १५६५ थी, और कॉलिज विभाग में 
६७२ विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर रहे थे। पंजाव की यह सवसे वड़ी शिक्षण-संस्था थी। 
महात्मा हंसराज उत्तरी भारत में पहले भारतीय मुख्याध्यापक थे, और,पहले ही भारतीय 
प्रिंसिपल । एक आर्य युवक अपने त्याग, तप, योग्यता और सदाचारमय जीवन से किस 
प्रकार एक लोकप्रिय शिक्षण-संस्था का विकास कर सकता है, यह उन्होंने करके दिखा 
दिया था। शिक्षा जगत्‌ में महात्माजी के कतृ त््व का कितना आदर था, इसे स्पष्ट करने 
के लिए एक घटना का उल्लेख करना उपयोगी होगा । आर्यसमाज के अनुकरण में लाहौर 
के सनातनी हिन्दुओं ने भी एक सनातन घर्मं कॉलिज की स्थापना का निश्चय किया था, 
और इसी प्रयोजन से उन्होंने एक सभा का आयोजन किया था। जम्मू-काश्मीर के महा- 
राजा सर प्रतार्पप्तह भी इस सभा में उपस्थित थे, और महात्मा हंसराज भी वहाँ आये 
हुए थे। महाराजा प्रतापर्सिह जब भाषण करने लगे, तो बोलते-बोलते झकस्मात्‌ रुक गये 
और महात्माजी को सम्बोधन कर कहने लगे-- “हुंसराजजी, एक हंसराज इनको भी दे 
दो, ताकि यह कॉलिज भी सफल हो सके ।” महात्माजी ने डी० ए० वी० कॉलिज के 
प्रिंसिपल का स्वेच्छापूर्वक त्याग भ्रवश्य कर दिया था, पर इसके कारण इस संस्था से 
उनके सम्बन्ध का अ्रन्त नहीं हो गया था। सन्‌ १६१२ में उन्हें डी० ए० वी० कॉलिज 
मैनेजिंग कमेटी का प्रधात चुन लिया गया था, और इस स्थिति में इस संस्था की कार्ये- 
नीति निर्धारण आ्रादि के सब महत्त्वपूर्ण कार्य बाद में भी उन्हीं द्वारा किये जाते रहे । 

पर शव महात्मा हंसराज का कार्यक्षेत्र म्रधिक विस्तृत हो गया था। वह आरये- 
समाज के प्रमुख नेता थे। जिन दिनों वह डी० ए० वी० कॉलिज के प्रिंसिपल थे, आये- 
समाज के विविध कार्यकलाप के संचालन में भी तत्पर रहा करते थे । इसीलिए सन्‌ 
१८९० में उन्हें लाहौर झ्ार्यंसमाज का प्रधान चुन लिया गया था, और सन्‌ १८६१ 
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३१६ आयसमाज का इतिहास 


में श्राय प्रतिनिधि सभा, पंजाब के प्रधान पद पर भी वही निर्वाचित हो गये थे। उस 
समय पंजाब में झार्यंसमाजों का एक ही केन्द्रीय संगठन था, जिसे झरार्य प्रतिनिधि सभा 
कहते थे। पर डी० ए० वी० कॉलिज की शिक्षानीति और मांस-भक्षण के प्रश्नों को 
लेकर जब पंजाब के आर्यसमाजियों में उम्र मतभेद प्रादुर्भूत होने लगे, तो सव आारये- 
समाजों के लिए एक संगठस में रह सकता सम्भव नहीं रहा, और भश्नार्य प्रादेशिक प्रतिनिधि 
सभा के नाम से आर्यसमाजों का एक अन्य संगठन बन गया । पंजाव के थ्रार्यंसमाजों में जो 
यह उग्र विरोध विकसित हुआ, उस पर यहाँ प्रकाश डालना न सम्भव है, ओर न उसकी 
आवश्यकता ही है | यहाँ इतना लिख देना ही पर्याप्त है, कि दो पृथक्‌ संगठनों के स्थापित 
हो जाने के कारण पंजाब, सिन्‍्ध और उत्तर-पश्चिमी सीमा प्रान्त के श्रायंसमाजी दो दलों 
में विभक्त हो गये, और दोनों दल अपने-अपने ढंग से आरयंसमाज के कार्यकलाप का 
विस्तार करने लगे । जिन दिनों महात्मा हंसराज डी० ए० बी० कॉलिज के प्रिंसिपल थे, 
तब भी प्राय प्रादेशिक प्रतिनिधि सभा की मुख्य उत्तरदायिता उन्हीं पर थी, और उन्हीं 
द्वारा उसका कार्य सम्पन्त कराया जाता था | पर १६१२ में जब उन्होंने प्रिसिपल पद से 
अवकाश ग्रहण कर लिया, प्रादेशिक सभा के संगठन, विस्तार तथा उन्नति पर वह और 
भी अधिक ध्यान देने लगे ; उन्हीं के प्रयत्न का यह परिणाम हुआ कि आयें प्रादेशिक प्रति- 
निधि सभा से सम्बद्ध आरयस्माजों की संख्या २५० तक पहुँच गयी । सभा के कार्यालय को 
व्यवस्थित किया गया, उसमें क्लकों और चपड़ासियों की नियुक्ति की गयी, प्रचार कार्य 
के लिए उपदेशक और भजनीक रखे गये, और महात्मा हंसराज प्रतिदिन सभा कार्यालय 
में आकर स्वयं सव कार्यों की देखभाल करने लगे | सभा के तत्त्वावधान में एक प्रकाशन 
विभाग स्थापित किया गया, और उपदेशकों के प्रशिक्षण के लिए ब्राह्म महाविद्यालय नाम 
से एक पृथक्‌ शिक्षण-संस्था कायम की गयी। डी० ए० बी० कॉलिज के वेद विभाग को 
ही विकसित कर यह महाविद्यालय स्थापित किया गया था। महात्मा हँसराज अनुभव 
करते थे, कि साधओं और वानप्रस्थियों कों भी प्रचार कार्य में लगाना चाहिये । बौद्ध 
भिक्षओं के समान वे चार मास तो शारास करें, और शेष समय धर्मग्रचार में लगाया 
करें | इसी प्रयोजन से उन्होंने हरिद्वार में मोहन आ्राश्रम की स्थापना की, श्र आश्रम के 
साथ एक विद्यालय भी खोला गया, जिसमें साधुझों को सत्यार्थप्रकाश, संस्कारविधि आदि 
मह्॒षिछ्त ग्रन्थ पढ़ाये जाते थे, और उन्हें प्रचारक का कार्य करने के लिए तैयार किया 
जाता था। 

आ्रा्य॑ प्रादेशिक प्रतिनिधि सभा के कार्यंकलाप को महात्मा हंसराज ने केवल 
भाषणों एवं लेखों द्वारा प्रचार तक ही सीमित नहीं रखा, अपितु सभा द्वारा व्यापक रूप 
से जनता की सेवा का' कार्य भी प्रारम्भ किया गया । देश में जहाँ कहीं भी दु्िक्ष पड़ते. 
वीमारियाँ फैलतीं, नदियों में बाढ़ें श्रा' जाने के कारण घतन-जन का विनाश होता 
साम्प्रदायिक उपद्रव होते--प्रादेशिक सभा के कार्यकर्ता और डी० ए० वी० कॉलिज के 
विद्यार्थी सत्र सेवा के लिए पहुँच जाते, जिसके कारण सर्व-साधारंण जनता को न केवल 
आ्रायंसमाज का परिचय ही प्राप्त होता, श्रपितु मह॒षि दयानन्द सरस्वती के महान्‌ कार्ये 
के प्रति श्रद्धा भी उत्पन्न होती। आर्य प्रादेशिक प्रतिनिधि सभा के संचालन को अपने 
हाथों में लेकर महात्मा हंसराज ने जो महत्त्वपूर्ण कार्य किये, उत्त पर प्रकाश डालना 
“इतिहास” के इस भाग का विषय नहीं हैं। इनका अत्यन्त संक्षेप से जो यहाँ उल्लेख किया' 
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गया है, वह केवल उनके असाधारण व्यक्तित्व तथा अनुपम कतृ त्त्व का निदर्शन करने के 
लिए ही है। 

आधी सदी के लगभग समय तक झ्ा्यंसमाज की सेवा कर १४५ नवम्बर, सन्‌ १६३८ 
को महात्मा हंसराज की जीवन-लीला समाप्त हुईं | शिक्षा के क्षेत्र में आरयंसमाज ने जो 
भी कार्य अब तक किया है, उसका सर्वाधिक श्रेय महात्मा हंसराज को ही दिया जाना 
चाहिये । डी० ए० वी० कॉलिज के रूप में जिस महान्‌ शिक्षण-संस्था का उन्होंने त्रिकास 
किया, उस पर आरयंसमाज सच्चे अ्र्थों में गव॑ं और गौरव का अनुभव कर सकता है। 


(४) डो० ए० बी० कॉलिज और अ्सहयोग आ्ञान्दोलन 


सन्‌ १६२०-२१ में महात्मा गांधी के नेतृत्व में इण्डियन नेशनल कांग्रेस द्वारा 
अ्सहयोग आन्दोलन का प्रारम्भ किया गया था। इस आन्दोलन का एक अंग सरकारी 
तथा सरकारी शिक्षा पद्धत्ति का अनुसरण करने वाले स्कूलों-कॉलिजों का वहिष्कार करना 
तथा राष्ट्रीय शिक्षणालयों की स्थापना करता भी था। इस आलन्दोलनसे प्रभावित होकर 
काशी विद्यापीठ, जामिया मिल्लिया इस्लामिया और गुजरात विद्यापीठ सदृश कितनी 
ही राष्ट्रीय शिक्षण-संस्थाओं की स्थापना हुई और हजारों की संख्या में विद्यार्थियों ने 
सरका री शिक्षणालयों का बहिष्कार किया। लाहौर भी इस आन्दोलन से प्रभावित हुए 
विना नहीं रह सका, वहाँ भी 'नेशनल कॉलिज' स्थापित हुआ और बहुत-से विद्यार्थी उन 
स्कलों-कॉलिजों का वहिष्कार करने के लिए तत्पर हो गये, जिनमें सरकारी शिक्षा पद्धति 
का अनस रण किया जाता था। डी० ए० वी० कॉलिज लाहौर की सबसे बड़ी व सर्वाधिक 
लोकप्रिय शिक्षण-संस्था थी | देश की राष्ट्रीय गतिविधि से भी उसका सम्पर्क था। उसकी 
स्थापना ही भारत की नवजागरण की प्रवृत्तियों के कारण हुई थी, और उसके वातावरण 
में देशभक्ति तथा राष्ट्रीयता के तत्त्व समुचित मात्रा में विद्यमान थे। इस दशा में पंजाब 
के राष्ट्रीय नेता' एवं कार्यकर्ता यह आशा करते थे, कि महात्मा गांधी द्वारा संचालित 
असहयोग आन्दोलन के परिणामस्वरूप डी० ए० वी० कॉलिज को वन्द कर दिया जाएगा, 
आर उसके विद्यार्थी व शिक्षक स्वराज्य के संघ में भाग लेने के लिए मेदान में उतर 
पड़ेंगे। पर डी० ए० वी० कॉलिज के संचालक इसके लिए उद्यत नहीं हुए, जिसके कारण 
उन पर तीक्र आक्षेप किये जाने लगे | असहयोग आन्दोलन के प्रति डी० ए० वी० कॉलिज 
मैनेजिंग कमेटी के पदाधिकारियों का कया रुख था, इसे स्पष्ट करने के लिए कमेटी के 
मन्‍्त्री श्री नानकचन्द पण्डित द्वारा प्रस्तुत कॉलिज की वाषिक रिपोर्ट के कुछ अंशों को 
उद्धत करना उपयोगी होगा[--- 

“यह वार्षिक रिपोर्ट तब तक पूर्ण नहीं समझी जा सकती, जब तक कि मैं उस घोर 
झ्रान्दोलन का उल्लेख न कर दूँ, जो कि गत वर्ष डी० ए० वी० कॉलिज के विरुद्ध प्रारम्भ 
किया गया था। डी० ए० वी० कॉलिज की अत्यन्त कटु तथा उग्र आलोचना के साथ- 
साथ यह माँग की गयी थी, कि सरकार से कॉलिज के सम्बन्ध को तुरन्त तोड़ दिया जाये 
और उसका राष्ट्रीयकरण कर दिया जाये | एक समय ऐसा भी आया, जबकि बहुसंख्यक 
विद्यार्थियों ने कॉलिज का बहिष्कार कर दिया और जिन्होंने बहिष्कार नहीं भी किया 
वे भी अपने असहयोगी वन्घुओं की भावनाओं को दृष्टि में रखकर कॉलिज में उपस्थित 
नहीं हुए । इस दशा में डी० ए० वी० कॉलिज के पदाधिकारियों का रुख बहुत शान्त व 
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संयत रहा | जो विद्यार्थी पढ़ाई छोड़कर राष्ट्र की सेवा करना चाहते थे या गर-सरकारी 
राष्टीय शिक्षणालयों में प्रविष्ट होना चाहते थे, उन्हें डी० ए० बी० के अधिकारियों ने 
किसी भी प्रकार श्रनुत्साहित नहीं किया। पर वे भ्रपने इस विचार पर दृढ़ रहे, कि जो 
विद्यार्थी वतंमान शिक्षा पद्धति से लाभ उठाना चाहते हों, उनके लिए कॉलिज के दरवाजों 
को खला रखना चाहिये । कमेटी (डी० ए० वी० कॉलिज मैनेजिंग कमेटी) जनता की 
मानसिक भावना को भली-भाँति समभती थी । वह जानती थी, कि विद्यार्थियों ने क्षणिक 
आवेश में झ्राकर अपने को कॉलिज से पृथक्‌ कर लिया है, शोर ज्यों ही सामयिक व 
क्षणिक उत्तेजना के सामयिक प्रभाव का श्रत्त हो जायेगा, वे पढ़ाई के लिए कॉलिज में 
वापस लौट झाएँगे । कमेटी के सदस्यों का यह भी विचार था, कि यदि डी० ए० बी० 
कॉलिज के विद्यार्थी ऐसे शिक्षणालयों में प्रविष्ट हो जाएँगे, जिनका आयंसमाज से कोई 
सम्बन्ध नहीं है, तो पवित्र बैदिक धर्म के प्रसार में इससे वाधा पड़ेगी। साथ ही, वे यह्‌ 
भी समभते थे कि यदि ऐसे अनुभवहीन विद्यार्थी, जिचका जीवन कॉलिज की उस शिक्षा 
द्वारा अनशासित न हो गया हो जो धीरे-धीरे विद्याथियों को प्रभावित करती है, देश में 
कार्य करने के लिए निकल खड़े होंगे, तो इससे राष्ट्रीय श्रान्दोलन को क्षत्ति ही पहुँचेगी । 
डी० ए० वो० कॉलिज के पदाविकारियों की यह भी मान्यता थी, कि स्वेथा शिक्षा प्राप्त 
' न करने की तुलना में अपूर्ण शिक्षा की प्राप्ति कहीं अ्रधिक भ्रच्छी है। फिर प्रश्न यह भी 
है, कि क्या कोई ऐसी भी शिक्षा पद्धति है, जिसे पूर्ण कहा जा सकता हो ? हमारा यह भी 
मन्तव्य है, कि डी० ए० वी० आन्दोलन के भ्रव उत्कृष्ट फल प्राप्त होने शुरू हो गये हैं, 
आर इसका भविष्य और भी अधिक उज्ज्वल दिखायी देता है। समय बीतने के साथ-साथ 
ऐसे नवयुवक सम्मुख आ रहे हैं, जिन्होंने भ्रपते को शिक्षा के पवित्र कार्य के लिए श्रपित 
किया हा हैं। समय वीतने के साथ-साथ ऐसे नवयुवक भी मैदान में झा रहे हैं, जिन्होंने 
वैदिक घर्मं को अपने जीवन का मिशन वना लिया है। इस प्रान्त (पंजाव) में जो जागृति 
दिखायी देती है, उसका प्रधान श्रेय डी० ए० वी० कॉलिज और उसकी सहयोगी संस्थाओं 
के शिक्षाविषयक कार्यकलाप को ही दिया जाना चाहिये । अन्त में, हमें यह भी नहीं भूलना 
चाहिये कि शिक्षा की कोई भी पद्धति तव तक सफल नहीं कही जा सकती, जब तक 
कि वह मनुष्यों को जीवन में समुचित स्तर की आजीविका श्राप्त कर सकने के योग्य न 
बना दे। हमारा दावा है कि हमने जो औद्योगिक, व्यापारिक और आयुर्वेदिक शिक्षण- 
संस्थाएँ स्वतन्त्र रूप से स्थापित की हैं, उन द्वारा हम उन अत्यन्त गम्भीर समस्याओं का 
समाघान कर सक रहे हैं जो किसी स्वतन्त्र शिक्षा पद्धति के सम्मुख उपस्थित होती हैं । 
हमने एक विनम्र ढंग से अपना कार्य प्रारम्भ किया है, शऔर सर्वेशक्तिमान्‌ परमेश्वर से 
प्रार्थना है कि वह हमें ऐसी शक्ति प्रदान करे जिससे कि हम अपने संकल्प को पूरा कर 
सकें । हमारे मित्र एवं विरोधी हमारी जो आलोचना करते हैं, आशा और साहस के साथ 
हम उसका सामना कर सकें, भगवान्‌ हमें ऐसी शक्ति प्रदान करे।” 
महात्मा गांधी और कांग्रेस ने जो असहयोग आन्दोलन प्रारम्भ किया था, उसके 
कारण सारे देश में एक तूफान-सा झा गया थां। डी० ए० वी० कॉलिज भी उसके प्रभाव 
से बचा नहीं रह सका था। इस अवसर पर डी० ए० वी० कॉलिज मैनेजिंग कमेटी के 
पदाधिकारियों ने जो रुख अपनाया, वह तटस्थता का था। श्री नानकचन्द पण्डित ने 
उसका जिस ढंग से समर्थन किया हैं, उसकी युक्ति-युक्तता से इन्कार नहीं किया जा 
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सकता । असहयोग आन्दोलन का तूफान कुछ समय बाद शात्त हो गया था, और 
डी० ए० वी० कॉलिज के जो विद्यार्थी देश की स्वतल्त्रता और राष्ट्रीयता की उच्च 
भावनाओओरों से प्रेरित होकर राजनीतिक संघषे के क्षेत्र में कूद पड़े थे, वे पुनः: अपने कॉलिज 
में वापस लौट आये थे । 
महंषि दयानन्द सरस्वती भारत के स्वातन्भ्य आन्दोलन ओर राष्ट्रीय संघर्ष के 
अग्नदूत थे। इसी कारण आरयंसमाज प्रारम्भ से ही राष्ट्रीय स्व॒तन्वता, स्वदेश-भक्ति और 
स्वदेशी का प्रबल समर्थक रहा है । डी० ए० वी० कॉलिज के संचालक भी राष्ट्रीय भावना 
से झतप्रोत थे। कांग्रेस के श्रसहयोग आन्दोलन के प्रभाव में आकर उन्होंने डी० ए० वी० 
कॉलिज को बन्द तो नहीं किया, पर एक ऐसी शिक्षण-संस्था की पृथक्‌ रूप से स्थापना 
अवश्य कर दी, जिसका सरकार व पंजाव यूनिवर्सिटी से कोई सम्बन्ध नहीं था। १४ एप्रिल, 
१९२१ के दिन यह नॉन-यूनिवर्सिटी स्कूल स्थापित किया गया था, और डी० ए० वी० 
कॉलिज मैनेजिंग कमेटी द्वारा सन्‌ १६२२-२३ में इसके खचे के लिए १४,००० रुपयों की 
धनराशि स्वीकृत की गई थी । असहयोग ग्रान्दोलन के परिणामस्वरूप जो वहुत-से स्कूल 
उस समय खुले थे, वे देर तक कायम नहीं रह सके। पर डी० ए० वी० कॉलिज कमेटी 
द्वारा जो यह नॉन-यूनिवर्सिटी स्कूल स्थापित किया गया था, वह चिरस्थायी रहा। 
१९२३-२४ की कॉलिज रिपोर्ट में उसके सम्बन्ध में लिखी गईं ये पंक्तियाँ उद्धृत करने 
के योग्य हैं--“यद्यपि इस संस्था (नॉन-यूनिवर्सिटी स्कूल) का जन्म असहयोग आन्दोलन 
के दिनों में हुआ था, पर यह झव भी जीवित है । श्रसहयोग के दिनों में वहुत-सी शिक्षण- 
संस्थाएँ स्थापित की गईं थीं, पर उनमें से वहुतों का तो अन्त हो चुका है और जो अभी 
शेष हैं, वे सब भी प्रायः मृत्यु-शैया पर हैं। पर यह संस्था, जिसके विषय में कुछ लोगों 
का यह विचार था कि इसे केवल समाचारपत्रों की प्रतिकूल आलोचना से बचने के 
लिए सामयिक रूप से खोला गया है, अब भी न केवल फल-फूल ही रही है, अपितु 
प्रतिदिन उच्तति भी कर रही है । इस संस्था की मुख्य विशेषता वह व्यावसायिक शिक्षा 
है, जिसकी इसमें समुचित व्यवस्था है। 
सन्‌ १६२१ के असहयोग आस्दोलन से प्रभावित होकर डी० ए० वी० कॉलिज 
को एक राष्ट्रीय शिक्षणालय बनाने के लिए जो प्रयत्न किये गये, शोर उनके प्रति महात्मा 
हंसराज का क्या रुख रहा, उसे स्पष्ट करने के लिए लाला लाजपतराय के एक पत्र तथा 
उसके उत्तर में लिखे गये महात्मा हंसराज के पत्र के कुछ झंशों को उद्धत करना उपयोगी 
होगा । लाहौर से प्रकाशित होने वाले अपने उर्दू दैनिक 'बन्दे मातरम्‌' के १८ जनवरी, - 
१९२१ के झ्ंक में लाला लाजपतराय ने महात्माजी के नाम एक खुली चिट्ठी प्रकाशित 
की थी, जिसमें उन्होंने, लिखा था --“लाला लालचन्द और लाला द्वारिकादास के प्रघानत्व 
में हमारे आन्दोलन (स्कूलों और कॉलिजों) को जो थोड़ी-बहुत आजादी थी, वह अब लोप 
हो गई है, और भ्रव डी० ए० वी० स्कूल तथा सेण्ट्रल मॉडल स्कूल में कोई विशेष अन्तर 
नहीं । इसी तरह अब कॉलिंज की नीति यूनिवर्सिटी द्वारा नियल्त्रित और प्रभावित होती 
. है। स्कूल भर कॉलिज में अव ऐसी पुस्तकें पढ़ायी जा रही हैं, जो स्पष्ट मिथ्या बातों से 
भरी पड़ी हैं | कई तो हमारी संस्क्ृति और राष्ट्रीय सम्मान को ठेस भी पहुँचाती हैं । 
यद्यपि पिछले ३० वर्षो में दयानत्द कॉलिज ने पंजाब में शिक्ष[-प्रतार काबहुत कार्य किया 
है, तथापि इसमें सन्देह है कि इससे हमारे राजनीतिक स्वतन्त्रता के संग्राम में कोई सहायता 
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मिली है। मेरा विचार है कि यूनिवर्सिटी और सरकार की हूपा प्राप्त करने के लिए 
हमने अपने कई सिद्धान्त त्याग दिये हैं भौर इस तरह स्वामीजी के ध्येय की हत्या कर दी 
है।अब कुछ बरसों से देश में नयी भावना जगी है। स्वामी दयानन्द ने जिन सिद्धान्तों 
की घोषणा की थी *“अ्राज हर ओर सर्वेप्रिय हो रहे है। महात्मा (गांधी) जी के आगमन 
से बहुत पहले आर्यसमाजियों ने स्वदेशी और असहयोग की शिक्षा स्वामीजी से ली 
थी। मैं जानता हुँ““कि बरसों तक आप भी इन्हीं श्रादर्शों का प्रचार करते रहे हैं । 
मुझे विश्वास है कि आज भी आप इन आदरशों में विश्वास रखते हैं। इन हालात में क्या 
आपसे अपील करूँ कि या तो आप खुले तौर से अपने आदर्श परिवर्तेन की घोषणा करें, 
अन्यथा उन आदर्शों को निभाते हुए और जनता की आवाज सुनते हुए दयानन्द कॉलिज 
को यूनिवर्सिटी के मियस्त्रण से मुक्त कर इसे स्वतस्त्र दयानन्द यूनिवर्सिटी में बदलने 
की घोषणा करें । आपके और कॉलिज के लिए यह एक स्वर्ण भ्रवसर है, इसका लाभ 
उठाना चाहिये । यदि आपको फीसों की आय कम होने से स्टाफ कम करने का भय हो, 
तो मैं निम्नलिखित आश्वासन देता हँ-- (क) गत दो वर्षों की औसत झाय से जितनी कम 
फीसें होंगी, वह मैं पूरी कर दूँगा। (ख) आपको स्टाफ का एक भी सदस्य हटाने की 
आवश्यकता नहीं । यदि छात्रों की संख्या कम हो जाए, तो झाप उन्हें (स्टाफ को) अपना 
समय अध्ययन और अन्‍्वेषण में लगाने के लिए कहें। मुझे पूर्ण विश्वास है कि दो वर्ष में 
आपकी राष्ट्रीय यूनिवर्सिटी की अ्रवस्था सुदृढ़ और निरापद हो जाएगी।” 
लाला लाजपतराय का यह-पत्र उस राष्ट्रीय वातावरण का परिणाम था, जो सन्‌ 
१६२०-२१ के असहयोग आन्दोलन के कारण भारत में उत्पन्न हो गया था । सितम्बर, 
१६२० में कांग्रेस द्वारा सरकारी पद्धति का अनुसरण करने वाली शिक्षण-संस्थाश्रों के 
बहिष्कार का प्रस्ताव स्वीकृत किया जा चुका था। पंजाव में बहिष्कार का श्रान्दोलन 
तभी सफल हों सकता था, जब कि डी० ए० वी० कॉलिज या तो सरकार तथा' सरकारी 
यूनिवर्सिटी से अपने सम्बन्ध का उच्छेद कर ले, भौर या विद्यार्थी इस कॉलिज का भी 
बहिष्कार कर दें, क्योंकि पंजाब में उस समय यही सर्वेप्रघान शिक्षण-संस्था थी। 
डी० ए० वी० कॉलिज के वहुत-से विद्यार्थी बहिष्कार व हड़ताल के पक्ष में भी थे। लाला 
लाजपतराय चाहते थे, कि यह कॉलिज सरकार से अपने सम्बन्ध का अन्त कर एक 
स्वतन्त्र राष्ट्रीय यूनिवर्सिटी का रूप आप्त कर ले । उस समय काशी विद्यापीठ, गुजरात 
विद्यापीठ और जामिया मिल्लिया इस्लामियां आदि के रूप में अ्रनेक राष्ट्रीय विश्व- 
विद्यालयों व कॉलिजों की स्थापना की भी जा रही थी। लाला लाजपतराय का प्रस्ताव 
था, कि डी० ए० वी० कॉलिज के बहिष्कार की कोई भावश्यकता न रहे, भ्ौर वह एक 
राष्ट्रीय यूनिवर्सिटी बन जाए। पर महात्मा हंसराज लालाजी के प्रस्ताव से सहमत 
नहीं ये। उनका मत था, कि शिक्षण-संस्थाओं का वहिष्कार न केवल व्यर्थ है, अपितु 
हानिकारक भी है। उस समय वहिष्कार की श्राँधी इतनी प्रवल थी, कि उसके सामने 
ठहर सकता सुगम नहीं था । पर महात्मा हंसराज ने चट्ठान की तरह इस आंधी का 
सामना किया। लाला लाजपतराय के पत्र के उत्तर में उन्होंने जो पत्र लिखा था, 
उससे उनका दृष्टिकोण स्वेधा स्पष्ट हो जाता है--“जहाँ तक मैं समझ सका हूँ, 
आपके सुाब में मुझे दो वातें दीखी हैं, राजनीतिक और शैक्षिक | राजनीतिक रूप से 
भ्राप चाहते हैं कि एक वर्ष के लिए सव शिक्षण-संस्थाएँ बन्द कर दी जाएँ और विद्यार्थी 
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यह समय राजनीतिक कार्यों में लगाएँ। यदि यह योजना अ्रपना ली जाए, तो हमें 
शिक्ष-सम्बन्धी समस्यात्रों की एक वर्ष तक परवाह नहीं करनी चाहिये । एक वर्ष के 
बाद यदि ब्रिटिश सरकार भारत को पूर्ण उत्तरदायी शासन सौंप दे, तो आप सरकारी 
सहायता और सरकारी नियन्त्रण को 'बुरे' के वजाय अच्छा' समभने लगेंगे और शिक्षा- 
सम्बन्धी समस्याएँ अपने श्राप सुलक जाएँगी । यह प्रश्न कि सब विद्यार्थी पढ़ाई छोड़कर 
राजनीतिक काम अपना लें, ताकि देश अपने ध्येय की ओर अग्रसर हो सके, विद्यार्थियों 
और उनके ग्रभिभावकों के ध्यानपूर्वक विचार करने का है । राजनीतिक नेताश्रों को भी 
सोचना होगा, कि अठा रह-बीस वरस.के कच्चे जवानों से राजनीतिक काम हो भी सकेगा । 
इस प्रश्न पर मैं भ्रपनी कोई सम्मृति नहीं देता । राजनीतिक कारणों की उपेक्षा कर 
यदि सभी समस्या का केवल शैक्षिक दृष्टिकोण से अध्ययन किया जाए, तो हमें यह 
विचार सर्वथा त्यागना पड़ेगा कि वर्तमान शिक्षा सम्पूर्णतः भ्रथवा आंशिक रूप से 
हानिकर है। मुझे पता है कि वर्तमान शिक्षा दोषरहित नहीं है। लेकिन हर पहलू से 
विचार करने पर मैं अनुभव करता हूँ कि यह हानिकर होने की अपेक्षा लाभभ्रद अधिक 
है । इसलिए केवल इस विचार से कि यह यूनिवर्सिटी द्वारा नियन्त्रित होती है, अथवा यह 
दोषरहित नहीं, इसे त्यागने से देश की कोई सेवा न होगी। हमारा यह कतंव्य है कि हम 
सरकार और यूनिवर्सिटी पर इसे अधिक-से-अधिक उपयोगी बनाने के लिए दवाव डालें। 
हमें स्वतन्त्र संस्थाएँ भी खोलनी चाहिये, जिससे हम दर्शा सके कि बिल्कुल या एक हृद 
तक यूनिवर्सिटी शिक्षा के दोषों को दुर किया जा सकता है। इस कारण मैं स्वतन्त्र 
संस्थाओं और यूनिवर्सिटियों के पक्ष में हूँ। मैं समभता हूँ कि दयानलद कॉलिज के 
इतिहास में वह बहुत ही शुभ दिन होगा, जब इसे यूनिवर्सिटी में बदल दिया जाएगा। 
इस उद्देश्य की प्राप्ति के लिए हमारे पास दो मार्ग हैं। पहला मार्ग सरकार से प्रार्थना 
करने का है, कि जिस तरह उसने खालसा कॉलिज को यूनिवर्सिटी के दर्जे तक बढ़ाने का 
वचन दिया है, या जिस तरह बनारस यूनिवर्सिटी को एक चाटर देकर उसे प्रथम श्रेणी 
की शिक्षा-संस्था बनने के योग्य किया है, इसी तरह हमें भी एक झार्य यूनिवर्सिटी की 
अनुमति दी जाए। इससे हमारी शिक्षा सम्बन्धी कठिवाइयों की समाप्ति हो जाएगी 
और हमारी यूनिवसिटी के ग्रेजुएट विद्याथियों को सरकारी नौकरियों तथा सरकार 
द्वारा निर्धारित घन्धों से वंचित न रहना पड़ेगा। निस्सन्‍्देह, हमारी यूनिवर्सिटी 
पूर्णरूप से स्वतस्त्र नहीं हो सकती, लेकिन निश्चय ही वर्तमान अवस्था से बहुत उन्‍्नत 
हो जाएगी | ““सरकार की वर्तमान शिक्षानीति मेरे विचार की पुष्टि करती है कि 
यह निरथ्थंक कार्य न होगा और झार्यसमाजी अपने उद्देश्य में असफल न होंगे। 
लेकित- यदि सभी आर्यसमाजियों ने सांझे और जोरदार ढंग से यह माँग न रखी, तो 
* सफलता असम्भव होगी । दूसरा मार्ग वह है, जो आपने सुझाया है। डी० ए० बी० 
कॉलिज मैनेजिंग कमेटी आपके सुझाव के अनुसार यूनिवर्सिटी से सम्बन्ध तोड़ दे 
और घोषणा कर दे कि अ्रबसे दयानतद कॉलिज एक स्वतस्त्र यूनिवर्सिटी ही होगी। 
इस मार्ग पर कई आक्षेप हो सकते हैं। अपने बच्चों की शिक्षा पर जो लोग भारी खर्च 
करते हैं, वे उन्हें ऐसे कॉलिजों में पढ़ाना पसन्द न करेंगे जहाँ की शिक्षा से वह समुचित 
जीविका न कमा सकें। इसके झ्लावा एक प्रथम श्रेणी की यूनिवर्सिटी की स्थापना के 
लिए कम से कम १,००,००,००० रुपये की आवश्यकता है।“मुझे आशा नहीं कि 
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आयेसमाजी इतनी धनराशि शीघ्र जुटा सकेंगे । “आप सव जानते हैं कि दयाननद कॉलिज 
और, इससे सम्बन्धित विभिन्‍न स्कूल हजारों विद्याथियों को हिन्दी, संस्कृत श्ौर बेदिक 
घर्मं के मौलिक सिद्धान्तों की शिक्षा देते हैं। यदि हम ये सब संस्थाएं वन्‍्द कर दें और 
एक नयी स्थापित कर दें, तो हमारे पास विद्यार्थियों की विल्कुल सीमित संख्या होगी । 
इससे समाज के प्रचारकार्य को घवका लगेगा और जो कुछ भी पंजाव में आर्येसमाज की 
प्रतिष्ठा और प्रभाव है, कम हो जाएगा । इन सब वातों को ध्यान में रखते हुए मैं 
अनुभव करता हूँ कि दयानन्‍्द कॉलिज कमेटी द्वारा निर्धारित नीति बहुत नीतियुक्त है। 
वर्तमान स्कूल और कॉलिज कदापि अ्सम्वन्धित नहीं होने चाहिये, ताकि आार्यसमाज के 
लिए यह क्षेत्र वन्द न हो जाए। एक स्वतन्त्र स्कूल खोलने के भी प्रयत्न होने चाहिये। 
विद्यार्थियों के अभिभावकों से पूछना चाहिये कि वे अपने बच्चों को किस तरह पढ़ाना 
पसन्द करेंगे ? यदि श्रभिभावकों की एक अच्छी संख्या तेयार हो, तो इस उद्देश्य से 
एक स्वतन्त्र स्कूल खोल देना चाहिये “बहुत सम्मान के साथ मैं कहना चाहता हूँ, यदि 
वर्तमान परिस्थितियों में दयानन्‍द कॉलिज यूनिवर्सिटी से सम्बन्ध-विच्छेद कर ले, तो जो 
छात्र इस समय यहाँ शिक्षा पा रहे हैं, गवरनंमेण्ट कॉलिज या इस्लामिया कॉलिज में चले 
जाएँगे, या विल्कुल ही पढ़ाई छोड़ देंगे और समाज जो घाभिक शिक्षा उन्हें दे रहा है, 
उससे वे वंचित रह जाएँगे | यदि झ्रार्यसमाज के स्कूल बन्दं कर दिये जाएँ, तो भी यही 
फल प्राप्त होंगे। पिछले तीस वर्षों से जो थोड़ा-बहुत उपयोगी काम श्रायंसमाज कर 
पाया है, उस पर पानी फिर जाएगा । आपकी झ्ावाज गवरनेमेण्ट कॉलिज.के छात्रों तक 
न पहुँचेगी । खालसा शौर इस्लामिया कॉलिजों के छात्र भी इस श्रावाज से वहरे रहेंगे। 
सबसे झ्धिक दयानन्द कॉलिज के छात्र ही प्रभावित होंगे। यह बहुत ही दुःख की वात 
होगी, येदि वह संस्था, जिसे बनवाने में आपने सहायता दी है, श्रापके ही हाथों से 
नुकसान उठाए। इससे यह कहीं बेहतर होगा, यदि झ्राप एक स्व॒तन्त्र संस्था के विकास में 
कमेंटी की सहायता करें ।*यदि झाप एक अ्रलग स्वतन्त्र राष्ट्रीय कॉलिज बनाएं, तो 
मैं आपकी मदद करने और सहयोग देते को तैयार हूँ ।” 

लाला लाजपतराय और महात्मा हंसराज के इन पत्रों पर कोई भी टिप्पणी 
करना व्यर्थ होगा। डी० ए० वी० कॉलिज के सम्बन्ध में महात्माजी के विचार स्पष्ट थे । 
वह पंजाब के वालकों और युवकों को वेदिक घर्में तथा श्रायंसमाज के वातावरण में ऐसी 
शिक्षा दिलाने के पक्षपाती थे, जिसकी जनता में माँग थी झौर जिसे प्राप्त कर विद्यार्थी 
झाजीविकाविषयक अपनी समस्या को भी हल कर सकते थे। साथ ही, वह यह भी 
चाहते थे कि झआायंसमाज की विशेष भ्रावश्यकताश्रों को दृष्टि में रखकर डी० ए० बी० 
कॉलिज द्वारा वेद विभाग भआ्रादि भी खोले जाएँ। असहयोग आन्दोलन के प्रति उन्होंने 
जो रुख अपनाया, भविष्य की घटनाओं ने प्रदर्शित कर दिया कि वह विल्कुल सही था। 
असहयोग के परिणामस्वरूप जो नयी 'राष्ट्रीय” शिक्षण-संस्थाएँ स्थापित हुईं, वे 
विद्यार्थियों को भ्रधिक आहष्ट नहीं कर सकीं, और धीरे-धीरे सरकारी शिक्षणालयों का 
स्वरूप भी इस प्रकार परिवर्तित होने लगां, जिससे उन पर राष्ट्रीयता के प्रभाव में 
वृद्धि होती गई। 


7  50&० ७ 4 ९ हे है ट६/ ४7६४।॥॥64| 8 ४5 ६७६४७।७/६॥ $850888788648 ६48४ ७ ७६४ ४ ४२ 
डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाग्रों की चौमुखी उन्नति ३२३ 


(५) राजस्थान, उत्तरप्रदेश तथा श्रन्यत्र दयानन्द एंग्लो-बेदिक 
शिक्षण-संस्थाओं की स्थापना 

३० अक्तूबर, १८८३ को मह्ि दयाननन्‍्द सरस्वती के देहावसान के तत्काल 
पश्चात्‌ उनके भक्तों तथा अनुयाथियों ने यह विचार करना प्रारस्भ कर दिया था, कि 
महषि का एक स्थायी स्मारक वनाया जाना चाहिये । सब इस विचार से भी सहमत थे, 
कि यह स्मारक एक ऐसी शिक्षण-संस्था के रूप में हो, जिसमें मह॒धि द्वारा प्रतिपादित 
शिक्षाविषयक पसिद्धान्तों को क्रियान्वित करने का प्रयत्न किया जाए। इसी विचार को 
सम्मुख रखकर पंजाब के आर्यसमाजियों ने डी० ए० वी० कॉलिज सोसायटी की स्थापना 
की थी, और १ जून, १८८६ को लाहौर में दयानन्द एंग्लो-वंदिक स्कूल खोल भी विया 
गया था। 

मह॒षि दयानन्द सरस्वती का देहावसान अजमेर में हुआ था । अपने उत्तराधिकारी 
के रूप में मह॒पि ने वहीं परोपकारिणी सभा स्थापित की थी। उस समय न आयें प्रति- 
निधि सभाश्रों की सत्ता थी, और न सा्वदेशिक आये प्रतिनिधि सभा की | परोपक्रारिणी 
सभा ही एकमात्र ऐसी संस्था थी, जिसे श्रांशिक रूप से कतिपय आर्यंसमांजों का भी प्रति- 
निधित्व प्राप्त था। अतः महर्षि के स्मारक रूप में किसी शिक्षणालय की स्थापना की 
सर्वाधिक उत्तरवायिता उसी पर थी । इसीलिए मह॒थि के निधन के वाद हुई परोपकारिणी 
सभा की पहली बैठक में श्री महादेव गोविन्द रानाडे ने यह प्रस्ताव प्रस्तुत किया, कि महर्षि 
के नाम पर एक 'दयानन्द आश्रम” खोला जाए, जिसमें पुस्तकालय, अ्रंग्रेजी-बेदिक पाठ- 
शाला, वित्रया्थ पुस्तकों का भण्डार, अनाथालय, संग्रहालय, प्रिंटिंग प्रेस और व्यास्यान- 
गृह रहे। इस आश्रम के लिए २४ हजार रुपये भी सभा द्वारा स्वीकृत कर लिये गये, और 
यह निश्चय हुआ कि आश्रम की एक सुव्यवस्थित योजना तैयार की जाए। उस समय तक 
शाहपुराधीश भ्राना सागर के तट पर स्थित अपना वाग सभा को प्रदान कर चुके थे। अतः 
यह विचार हुझ्नमा कि दयानन्द आश्रम इस वाग में ही स्थापित किया जाए। पर यह स्थान 
अजमेर नगर से दूर था, झतः यह निश्चय किया गया कि नगर में ही कोई उपयुक्त स्थान 
लेकर वहाँ दयानन्द श्राश्रम का कार्ये शुरू कर दिया जाए। इस निर्णय के अनुसार भ्रजमेर 
के केसरगंज क्षेत्र में ४,००० गज के लगभग भूमि क्रम कर ली गईं, और उस पर भवन- 
निर्माण का कार्य शुरू कर दिया गया। परोपकारिणी सभा द्वारा दयानन्द झाश्रमः की जो 
योजना तैयार की गई थी, उसमें प्रमुख स्थान एक ऐसे शिक्षणालय को दिया गया था, 
जिसकी शिक्षा पद्धति तथा पाठविधि में प्राचीन और अर्वाचीन पद्धतियों का समन्वय हो । 
प्र इस समय तक आर्यसमाज, अजमेर द्वारा इसी प्रकार की एक पाठशाला स्थापित भी 
की जा चुकी थी। झतः प्रोपकारिणी सभा ने इस पाठशाला को ही वह शिक्षणालय मान 
लिया, जिसे दयातन्द आश्रम में स्थापित किया जाना था। सभा द्वारा यह निर्णय भी कर 
लिया गया, कि इस शिक्षणालय का प्रबन्ध एवं संचालन आये समाज, भ्रजमेर के हाथों में ही 
रहेंगे। यह समभा गया, कि यह शिक्षणालय परोपकारिणी द्वारा स्थापित है, पर इसकी सब 
व्यवस्था ग्रजमेर आयंसमाज द्वारा पृथक्‌ व स्वाधीन रूप से की जाती है । इसके संचालन 
के विषय में परोपकारिणी सभा और अजमेर आयंसमाज में क्या सम्बन्ध हो, यह शुरू 
से ही अस्पष्ट था। इसी का यह परिणाम हुंभा, कि वाद में सभा तथा आायेसमाज सें इस 
शिक्षणालय की व्यवस्था और प्रवन्ध के प्रश्न पर मतभेद व विवाद उत्पन्न हुए। पर यह 
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श्र ग्रायंसमाज का इतिहास 


स्वीकार करना होगा, कि भ्रजमेर में आयेसमाज की प्रथम शिक्षा-संस्था की स्थापना 
वहाँ के आर्यसमाज द्वारा ही की गई थी। परोपकारिणी सभा ने उसे ही दयानन्द 
आश्रम की योजना के शिक्षणालय के रूप में स्वीकार कर लिया था। उसकी सब व्यवस्था 
आयंसमाज के हाथों में ही छोड़ दी थी । इस शिक्षण-संस्था को 'दयानन्द आश्रम एंग्लो- 
वैदिक स्कूल' (0. . ४. ५. 807००) नाम दिया गया था, और इसकी स्थापना १० 
फरवरी, सन्‌ १८८६ के दिन हुई थी। लाहौर का डी० ए० वी० स्कूल भी लगभग इसी 
समय (१ जून, १८८६) स्थापित हुआ था। अजमेर के डी० ए० वी० स्कूल ने उसी पाठ- 
विधि को अपना लिया, जिसका निर्धारण लाहोर के डी० ए० वी० स्कूल के लिए किया 
गया था। अजमेर के स्कूल की स्थापना भी कतिपय उच्च आदर्शो को सम्मुख रखकर 
की गई थी । अतः उसकी लोकप्रियता में तेजी के साथ वृद्धि होती गई। सब जातियों तथा 
सम्प्रदायों के विद्यार्थी उसमें प्रविष्ट होने लगे। १८६२ में वह मिडल स्कूल बन गया, 
आर उसके विद्यार्थियों की संख्या २०८ हो गईं। पाँच वर्ष पश्चात्‌ उसने हाई 
स्कूल की स्थिति प्राप्त कर ली, और उसमें ५०० विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त करने लगे। 
दयानन्द आश्रम एंगलो-वैदिक स्कूल की लोकप्रियता में किस प्रकार निरन्तर वृद्धि होती 
गईं, इसका अ्रनुमान इस बात से किया जा सकता है, कि सन्‌ १६४० में इसके विद्यार्थियों 
की संख्या १४५०० तक पहुँच गई थी । इस प्रसंग में यह भी ध्यान रखना चाहिये, कि पंजाव 
की डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाञ्रों की स्याति के कारण समयान्तर में अ्रजमेर के इस 
शिक्षणालय का नाम भी डी० ए० वी० स्कूल हो गया था, और उसमें 'आश्रम' शब्द नहीं 
रहा था। पहले डी० ए० वी० स्कूल अ्रजमेर का भ्रपना कोई भवन नहीं था। शुरू में स्कूल 
की कक्षाएँ दयाननद आ्राश्षम में लगा करती थीं, और वाद में आर्यसमाज की इमारत में 
लगने लगीं। पर कुछ ही वर्षों में इस स्कूल ने इतनी उन्‍्तति कर ली थी और उसमें 
विद्यार्थियों की संख्या इतनी तेजी से बढ़ते लगी थी, कि उसके लिए अपने भवनों की 
आवश्यकता तीजत्र रूप से अनुभव की जाने लगी। अजमेर के प्रसिद्ध एवं कमेठ आये नेता 
पण्डित जियालाल के प्रयत्न से इस समस्या के समाघान में बहुत सहायता मिली, और 
केसरगंज से लगभग दो मील की दूरी पर रामगेंज में १९ वीघा जमीन स्कूल के लिए 
प्राप्त कर ली गई। २८ जुलाई, सन्‌ १६४० के दिन इस भूमि पर स्कूल की नई इमारतों 
की नींव की खुदाई का कार्य प्रारम्भ कर दिया गया, और आार्यंसमाज के तपस्ती संत्यासी 
स्वामी सर्वदानन्द महाराज के करकमलों द्वारा नींव खोदने का मुहूर्त किया गया। 

सन्‌ १६३८ में आर्यसमाज, अजमेर की स्वर्ण जयन्ती मनाने का श्रायोजन किया 
गया। १८८३ में राजस्थान के सबसे पुराने इस आर्यसमाज की स्थापना हुई थी, भौर इसे 
स्थापित हुए भ्रव ५० वर्ष से अधिक हो गये थे । झार्यसमाज की स्वर्ण जयन्ती के अवसर 
पर पण्डित जियालाल ने अकस्मात्‌ ही सावंजनिक रूप से यह घोषणा कर दी, कि 
डी० ए० वी० स्कूल की स्वर्ण जयन्ती भी शीघ्र मनायी जाएगी, और उस अवसर पर 
डी० ए० वी० कॉलिज भी स्थापित कर दिया जाएगा । इस घोषणा के अनुसार कॉलिज 
की स्थापना के प्रयोजन से एक समिति संगठित की गईं, जिसके प्रधाने पण्डित 
मिट्ठनलाल भागंव, मन्‍्त्री पण्डित जियालाल और संयुक्त मन्‍्त्री श्री दत्तात्रेय वाब्ले थे। 
एप्रिल, १६४१ में डी० ए० वी० स्कूल की स्वर्ण जयन्ती घूमघाम के साथ मनाई गई। 
उदयपुर के तत्कालीन दीवान सर टी० विजयराघवाचाय ने इस समारोह की अ्रध्यक्षता 
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की | पण्डित सिट्ठनलाल भार्गव ने स्वर्ण जयन्ती समारोह में उपस्थित जनता का स्वागत 
करते हुए अपने भाषण में डी० ए० वी० हाईं स्कूल की स्थापना और प्रगति का विशद 
रूप से वर्णन किया, और प्रस्तावित कॉलिज की रूपरेखा प्रस्तुत की। यह योजना 
श्री दत्ताभेय वाब्ले द्वारा तेयार की गई थी, और इसके लिए उन्होंने देश की अनेक 
शिक्षण-संस्थाञ्रों तथा' विश्वविद्यालयों में स्वयं जाकर उनकी शिक्षा पद्धतियों तथा पाठ- 
विधियों का गम्भी रतापूर्वेक अनुशीलन किया था। योजना में यह प्रस्ताव भी रखा गया 
था, कि सामान्य शिक्षा के अतिरिक्त कृषि तथा शिल्प की शिक्षा की व्यवस्था भी 
डी० ए० वी० कॉलिज में की जाए। कॉलिज की योजना को क्रियान्वित करने के लिए 
१५ लाख रुपयों के व्यय का अनुमान लगाया गया था, और इस प्रभूत घनराशि को जुटाने 
तथा योजना को मूर्ते रूप देने की उत्तरदायिता' पण्डित जियालाल ने अपने कन्धों पर ले 
ली थी। कॉलिज के लिए वह भूमि पर्याप्त नहीं थी, जहाँ डी० ए० वी० स्कूल था। 
समुचित स्थान प्राप्त किये विना कॉलिज की स्थापना नहीं हो सकती थी। इस काम को भी 
पण्डित जियालाल ने अ्रपने हाथों में लिया, और घोर परिश्रम के अनन्तर कॉलिज के लिए 
३०० वीघे भूमि प्राप्त करने में उन्होंने सफलता प्राप्त की। इस प्रकार सन्‌ १६४२ में 
अजमेर में डी० ए० वी० कॉलिज का श्रीगणेश हुआ, और उसमें इण्टरमी डिएट कक्षाओं की 
पढ़ाई प्रारम्भ कर दी गई। श्री दत्तात्नेय वाब्ले को इस कॉलिज का भ्रिसिपल नियुक्त किया 
गया, और इसकी उन्नति के लिए जो असाधारण कतु त्त्व उन्होंने प्रदर्शित किया, उसी 
का यह परिणाम है कि आज इस कॉलिज ने राजस्थान की सबसे बड़ी एवं सबसे महत्त्व- 
पूर्ण शिक्षण-संस्था की स्थिति प्राप्त कर ली है, और यदि उसे एक “आयें यूनिवर्सिटी" 
कहा जाए, तो यह अनुचित नहीं होगा। अजमेर की डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाओ्रों के 
विकास पर इस ग्रन्थ के वीसवें अध्याय में प्रकाश डाला गया है। इन संस्थाओ्रों का 
सूत्रपात मह॒वि के देहावसान के केवल तीन वर्ष पश्चात्‌ ही हो गया था, इस तथ्य को हमें 
दृष्टि से ओभल नहीं करना चाहिये। 

राजस्थात और पंजाब के समान उत्तरप्रदेश में भी डी० ए० वी० शिक्षण- 
संस्थाओं की स्थापना का कार्य उन्‍्नीसवीं सदी का अन्त होने से पहले ही प्रारम्भ हो गया 
था। लाहौर में डी० ए० वी० कॉलिज सोसायटी के स्थापित हो जाने पर उत्तरप्रदेश 
के कतिपय सुशिक्षित एवं सम्भ्रान्त झार्य सज्जनों ने अ्रपने प्रान्त में डी० ए० वी० स्कूल 
खोलने: का संकल्प किया, और इसी प्रयोजन से सन्‌ १८६२ में 'डी० ए० वी० कॉलिज 
टुस्ठ एण्ड मैनेजिंग सोसायटी” नाम से एक समिति का संगठन किया गया, जिसके उद्देश्य 
निम्नलिखित थे-- 

प्रथम--संयुक्त प्रान्त (उत्तरप्रदेश) में, मह॒षि दयानत्द सरस्वती के स्मारक- 
रूप में एक एंगलो-वैदिक कॉलिज की स्थापना करता । इस कॉलिज में स्कूल, महाविद्यालय 
और छात्रावास अन्तर्गत होंगे भर इस संस्था के निम्नलिखित उद्देश्य होंगे---(क) आाय॑- 
भाषा के ग्रध्ययन को प्रोत्साहित तथा उन्नत' करना, (ख) संस्कृत तथा वेदों के अध्ययन 
को प्रोत्साहित तथा उन्नत करता, (ग) वैदिक धर्म के प्रचार-प्रसार की सुविधाओं को 
जुटाने के लिए झावश्यक साधनों की व्यवस्था करना, और (घ) अंग्रेजी साहित्य और 
सैद्धान्तिक एवं क्रियात्मक विज्ञानों के श्रध्ययन को प्रोत्साहित तथा उच्नत करना | 
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हितीय--एंग्लों-वैदिक कॉलिज के साथ प्राविधिक (टंवितिकल) शिक्षा की भी 
व्यवस्था करता । । 

तृतीय-- उपरिलिखित उद्देश्यों की पूर्ति के लिए आवश्यक सब प्रकार के कार्य 
करना । ँ 
जिन महानुभावों के प्रयत्न से उत्तरप्रदेश में डी ०ए० वी० कॉलिज ट्रस्ट एण्ड मेनेजिग 
सोसायटी का संगठन हुआ, उनमें श्री लक्ष्मणस्वरूप प्रमुख थे। साथ ही, कानपुर के कतिपय 
श्रायें महानुभाव इसमें विशेष रुचि ले रहे थे। इनमें श्री यमुनाप्रसाद पाण्डेय और लाला 
बलदेव सहाय के नाम उल्लेखनीय हैं । शीघ्र ही वाबू आ्रानन्‍्दस्वरूप श्रौर मूंशी ज्वालाप्रसाद 
भी उनके साथ सम्मिलित हो गये, और इन आर्य सज्जतों के प्रयत्त से ही सन्‌ १८६२ में 
डी० ए० वी० कॉलिज ट्रस्ट एण्ड सोसायटी की रजिस्ट्री करायी जा सकी | सोसायटी 
द्वारा सन्‌ १८६३ में एक स्कूल मेरठ में खोला गया, जो उत्तरप्रदेश का सर्वप्रथम डी० ए० 
बी० शिक्षणालय था। वाद में (सन्‌ १६०४ में) उसे देहरादून स्थानान्तरित कर दिया गया। 

वहाँ के एक सम्प्नान्त श्रा्यं सज्जन श्री पूर्णसिह नेगी ने स्कूल के लिए न केवल एक 

विशाल भवन और छात्रावास ही तैयार करा दिया था, अपितु लगभग दो लाख रुपये की 
अ्रपनी कुल सम्पत्ति भी स्कूल के लिए डी० ए० वी० सोसायटी को प्रदान कर दी थी। 

प्रारम्भ में डी० ए० बी० कॉलिज ट्रस्ट एण्ड सोसायटी का कार्यालय मेरठ में 
था, और श्री लक्ष्मणस्वरूप उसके प्रधान थे। उनके निधन के पश्चात्‌ राय शंकरसहाय 
सोसायटी के प्रधान निर्वाचित हुए, और उसके कार्यालय को मेरठ से कानपुर ले आया 
गया। सन्‌ १६०७ में सोसायटी द्वारा कानपुर में एक रात्रि पाठशाला स्थापित की गई 
थी, दस वर्ष वाद सन्‌ १६१७ में जहाँ दिन में पढ़ाई होने लगी थी, झौर उस शिक्षण- 
संस्था ने एक सुव्यवस्थित हाईस्कूल का रूप प्राप्त कर लिया था। कानपुर के झाये सज्जन 
इस शिक्षण-संस्था की प्रगति में विशेष उत्साह प्रदर्शित कर रहें थे, और वे चाहते थे कि 
उनके नगर में उसी प्रकारसे डी० ए० वी० शिक्षणालय स्थापित हो जाएँ, जसे कि 
लाहौर में विद्यमान थे। इसी प्रयोजन से वाबू बंशीघर ने २५,००० रुपये नकद, ५० एकड़ 
: श्रूमि तथा अपनी जायदाद की कुल आमदनी डी० ए० वी० सोसायटी को दानव कर दी 
थी। कानपुर के अन्य आये भी कॉलिज के लिए तन, मन, घन से सहायता करने को उद्यत 
थे। इस दशा में डी० ए० वी० कॉलिज ट्रस्ट एण्ड सोसायटी ने ६ नवम्बर, १६१६ की 
बेठक में कानपुर में कॉलिज खोलने का प्रस्ताव स्वीकृत कर लिया, और उसके लिए एक 
समिति की नियुक्तित कर दी, जिसमें मुंशी ज्वालाप्रसाद, बाबू आनन्‍्दस्वरूप, पण्डित 
यमुनाग्रसाद पाण्डेय और बावू चित्रसेन श्रादि अ्रनेक प्रभावशाली व्यक्ति सदस्य रूप से 
सम्मिलित थे। कानपुर ज॑से समृद्ध श्रौद्योगिक नगर में कॉलिज के लिए घन एकत्र कर 
सकना कठिन नहीं था, और उसके बहुत-से प्रतिष्ठित नागरिक पूर्ण उत्साह से इस कार्य 
मे संलग्त थे । बावू वंशीधर ने कॉलिज के लिए जो भूमि प्रदान की थी, वह नगर से दूर 
थी। वहाँ ऐसी शिक्षण-संस्था ही स्थापित की जा सकती थी, जिसमें विद्यार्थी छात्रावास 
में ही रहते हों । डी० ए० बी० सोसायटी के सदस्यों ने यत्न करके एक ऐसा स्थान कॉलिज 
के लिए क्रम कर लिया, जो कानपुर नगर में था और जो एक बड़ी शिक्षण-संस्था के लिए 
सर्वथा उपयुक्त था। इस स्थान पर एक बड़ा बँगला भी विद्यमान था। सोसायटी ने 
३८,५०० रुपयों में इसे क्रय कर लिया, और ८ जुलाई, १६१६ के दिन महात्मा हंसराज 
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डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाओं की चौमुखी उन्नति ३१७ 


द्वारा वहाँ डी०ए०वी० कॉलिज का उद्घाटन करा दिया गया । कॉलिज के प्रथम प्रिंसिपल 
श्री दीवानचन्द नियुक्त हुए। वह डी० ए० वी० कॉलिज लाहौर के लाइफ मेम्बर थे, 
और वहाँ पाश्चात्य दर्शन (फिलासफी) के प्रोफेसर थे। शुरू में उत्तरप्रदेश के इस प्रथम 
डी० ए० वी० कॉलिज में ७० विद्यार्थी प्रविष्ठ हुए, भर उन्हें पढ़ाने के लिए १० प्राध्यापकों 
की नियुक्ति की गई। इण्टरमीडिएट कक्षाओं में आटू स के विषयों के साथ-साथ कामर्स 
की कक्षाएँ भी शुरू कर दी गईं, और बी० ए० में केवल आद स विषयों की पढ़ाई की 
व्यवस्था की गई। सन्‌ १६२४ में भौतिकी, रसायन और गणित का इण्टर की वक्षाप्रों में 
समावेश किया गया, और दो वर्ष पश्चात्‌ १६२७ में बी० ए० के अतिरिक्त वी० एस-सी ० 
की पढ़ाई भी कॉलिज में प्रारम्भ कर दी गई। इस समय तक कानपुर का यह डी० ए० बी० 
कॉलिज इलाहाबाद यूनिवर्सिटी के साथ सम्बद्ध था। सन्‌ १६२७ में आगरा 
यूनिवर्सिटी के स्थापित हो जाने पर उसका सम्बन्ध इस नयी यूनिवर्सिटी के साथ हो गया, 
ओर एक वर्ष वाद सन्‌ १९२८ में बी० कॉम० और एल-एल० बी० के लिए भी उसे 
झागरा यनिवर्सिटी द्वारा मान्यता! प्राप्त हों गई। अगले साल सन्‌ १६२६ में वहाँ एम० 
ए० की पढ़ाई भी प्रारम्भ कर दी गई। इस प्रसंग में यह ध्यात में रखना चाहिये, कि 
सन्‌ १९२६ में आगरा यूनिवर्सिटी से सम्बद्ध कॉलिजों में कानपुर का डी० ए० वी० 
कॉलिज ही एकमात्र ऐसा कॉलिज था, जिसमें आंटू स, साइन्स, कामसे तथा लॉ--चारों 
फैकल्टियाँ विद्यमान थीं। सन्‌ १६१६ में स्थापित यह्‌ कॉलिज जो दस साल की अवधि में 
इतनी उन्नति कर गया था, उसका प्रधान श्रेय प्रिसिपल दीवानचन्द तथा डी० ए० वी० 
सोसायटी के प्रधान बावू आनन्दस्वरूप और डा० बृजेन्द्रस्वरूप को प्राप्त है। श्री दीवान- 
चन्द सन्‌ १६१६ से १६४० तक कॉलिज के शसिपल रहे, और बाबू आनत्दस्वरूप सन्‌ 
१६१६ से १९३१ तक डी० ए० वी० सोसायटी के प्रधान पद पर रह कर इस शिक्षण- 
संस्था की उन्‍नति के लिए उत्साह एवं निष्ठा के साथ कार्य करते रहे। उन्तके पश्चात्‌ 
डा० बजेन्द्रस्वरूप सोसायटी के प्रधान वने, और सन्‌ १६५२ तक उन्होंने इस संस्था का 
संचालन किया। सन्‌ १९४० में जब श्री दीवानचन्द ने कॉलिज के भ्रिसिपल पद से 
झवकाश ग्रहण किया, तो उसके विद्याथियों की संख्या ७७२ हो गई थी, और उसमें 
३६ प्राध्यापक अ्रध्यापन का कार्य कर रहे थे। वाद में इस कॉलिज ने जो असाधारण 
उन्नति की, और जो यह उत्तरप्रदेश की सबसे बड़ी शिक्षण-संस्था वन गया, उस पर 
झागे चलकर यथा स्थान प्रकाश डाला जाएगा। 
सन्‌ १६०४ में देहरादून में जो छोठा-सा विद्यालय मेरठ से स्थानान्तरित किया 
गया था, उसका उल्लेख ऊपर किया जा चुका है। सन्‌ १६२२ में वह इण्टरमीडिएट कॉलिज 
बन गया, और सन्‌ १९६४६ में डिग्री कॉलिज। बाद में देहरादून के इस डी० ए० वी० 
कॉलिज ने असाधारण तेजी से उन्नति की, और कुछ ही समय में कानपुर के समान 
देहरादून में भी डी० ए० वी० शिक्षणालयों का खूब विस्तार हुआ | डी० ए० वी० कॉलिज 
ट्रस्ट एण्ड सोसायटी, कानपुर के तत्त्वावधान में उन्‍्ताव, लखनऊ और बछरावाँ (रायबरेली ) 
में भी डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाएँ स्थापित हुईं, और शिक्षाविषयक उसके कार्यकलाप 
का निरन्तर विस्तार होता गया। ह 
उत्तरप्रदेश में कुछ ऐसे डी० ए० वीं० शिक्षणालय भी हैं, जिनका कानपुर की 
डी० ए० वी० सोसायटी के साथ सम्बन्ध नहीं है। ऐसा एक शिक्षणालय लखनऊ में है, 
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जिसका संचालन गणेशगंज (लखनऊ) आार्यसमाज के हाथों में है । झ्राजमगढ़, बुलन्दशहर, 
मुजफ्फरनगर, रुड़की आदि अन्यन्न भी डी० ए० वी० कॉलिज विद्यमान हैं, जिनमें 
बी० ए० तथा उससे भी ऊपर की शिक्षा की व्यवस्था है। इनका संचालन स्थानीय आयें 
विद्या सभाओ्रों द्वारा किया जाता है। इण्टरमीडिएट तथा हाईस्कूल स्तर तक की शिक्षा 
देने वाले तो बहुत-से डी० ए० वी० शिक्षणालय उत्तरप्रदेश के विविध नगरों में स्थापित 
हैं। गुजरात, जम्मू-कश्मीर, विहार, पश्चिमी बंगाल, मध्यप्रदेश, महाराष्ट्र आदि अन्य 
प्रदेशों में भी डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाओं की सत्ता है, और इस पद्धति के शिक्षणालयों 
का एक जाल-सा सारे भारत में विछा हुआ है । केवल भारत में ही नहीं, अपितु कतिपय 
विदेशी राज्यों में भी डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाएँ विद्यमान हैं। उत्तरी भारत में 
डी० ए० वी० आ्रान्दोलन इतना प्रवल व सशक्त हो गया था, कि विदेशों में बसे हुए 
भारतीयों पर भी उसका प्रभाव पड़ा, और उन्होंने वहाँ भी डी० ए० वी० शिक्षणालयों 
की स्थापना की । इन सब शिक्षण-संस्थाश्रों पर यथास्थान प्रकाश डाला गया है। इसमें 
सन्देह नहीं कि झ्ायंसमाज के शिक्षाविषयक कार्यकलाप में डी० ए० बी० संस्थाओं का 
स्थान सर्वोपरि है। 
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ग्यारहवाँ अ्रध्याय 


स्वतन्त्र विश्वविद्यालय के रुप में गुरुकुल 
काँगड़ी की प्रगति 


(१) गुरुकुल की नयी व्यवस्था 

सन्‌ १६१६ में रॉलट एक्ट के विरुद्ध भारत में जो उम्र आन्दोलन महात्मा गांधी 
के नेतृत्व में हुआ था, उसके कारण देश में राष्ट्रीय भावना को" बहुत वल मिला था। 
जनता का ध्यान राष्ट्रीय शिक्षा की ओर भी आक्षष्ट होने लगा था, और ग्ुरुकुल के 
सम्बन्ध में जो लेख देश-विदेश के विद्वानों व नेताओं हारा लिखे जा रहे थे, उन्हें पढ़कर 
लोगों की दृष्टि में गुरुकुल के महत्त्व में निरन्तर वृद्धि हो रही थी। स्वामी श्रद्धानन्द 
अमृतसर कांग्रेस के स्वागताध्यक्ष चुने गये थे, और रॉलट एक्ट के विरुद्ध आन्दोलन में 
गांधीजी का साथ दे रहे थे । इस दशा में वह केवल आर्यंसमाज के नेता ही नहीं रह गये 
थे, अपितु देश के राष्ट्रीय नेताओं में भी उन्होंने सम्मानास्पद स्थान प्राप्त कर लिया था। 
पंजाब भ्रार्य प्रतिनिधि सभा के पदाधिकारियों ने अब यह अनुभव किया कि गुरुकुल में 
उनका रहना भ्रावश्यक है, और उनके मार्गदर्शन तथा संचालन में ही यह संस्था समुचित 
उन्नति कर सकती है। इसलिए वे स्वामीजी से पुनः ग्रुरुकुल का भार संभालने के लिए 
अनुरोध करने लगे और उनके गुरुकुल आने में कोई वैधानिक बाधा न हो, इंसलिए ला० 
रामकृष्ण ने मुख्याधिष्ठाता पद से भौर श्री रामदेव ने आचार्य पद से त्यागपत्र दे दिया । 
इनके त्याग्रपत्रों को स्वीकृत करते हुए प्रतिनिधि सभा की अन्तरंग सभा ने २५ माघ, 
संवत्‌ १९७६ (सन्‌ १६९१६) को यह प्रस्ताव स्वीकृत किया--- 

“वर्तमान अवस्था में इस सभा की सम्मति में श्री स्वामी श्रद्धानन्द ही पूर्ण योग्यता 
से इस कार्य का सम्पादन कर सकते हैं। इसलिए यह सभा सर्वेसम्मति से नम्नतापूर्वक 
प्रार्थना करती है कि वे पूर्ववत्‌ इस काये को संभालने की कृपा करें। सभा उनको ग्रुरुकुल 
का श्राचार्य और मुख्याधिष्ठाता नियत करती है। श्री स्वामीजी के वही अधिकार होंगे 
जो उन दिनों में थे, जब वे भुरुकुल के आचार्य भर मुख्याधिष्ठाता थे। चूँकि स्वामीजी 
की शारीरिक अवस्था इस योग्य नहीं है कि बे अ्रन्तरंग सभा के भ्रत्येक अधिवेशन में 
सम्मिलित हो सकें, इसलिए निश्चय हुआ कि ग्रुरुकुल के प्रवन्ध-सम्बन्धी सब अधिकार 
प्रधान सभा श्री विश्वम्भरनाथ को प्राप्त होंगे ।* 

सभा द्वारा इस प्रस्ताव के स्वीकृत कर लिये जाने पर स्वामी श्रद्धानन्द ११ फरवरी, 
१६२० में फिर ग्रुरुकुल श्रा गये। ग्रुरुकुल को पुनः सँभाल लेने से पूर्व स्वामीजी ने 


सन्‌ 
सभा के अधिकारियों के सम्मुख कुछ शर्तें रखी थीं, जिनमें मुख्य ये थीं--- (१) गुरुकुल 
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की प्रवन्ध व्यवस्था तथा पाठविधि में जो परिवर्तन परीक्षण के लिए किये जाएँ, दो वर्ष 
तक सभा उनमें कोई हस्तक्षेप न करे । (२) गुरुकुल के धन को पृथक सूद पर रखा जाए। 
(३) गुरुकुल के भ्रिटिंग प्रेस के लिए दस हजार रुपये स्वीकृत किये जाएँ। (४) गुरुकुल में 
क्षषि, उद्योग और व्यापार की शिक्षा के लिए पृथक्‌ विभाग व महाविद्यालय खोलने की 
स्पष्ट अनुमति दी जाए। इन शर्तों को पढ़कर यह स्पष्ट हो जाता है, कि स्वासीजी के 
सम्मुख गुरुकुल को एक बहु-उद्देशीय विश्वविद्यालय के रूप में विकसित करने की योजना 
विद्यमान थी, और इसी को क्रियान्वित करने के लिए उन्होंने पुनः गुरुकुल का आाचाये 
तथा मुख्याधिष्ठाता बनना स्वीकार किया था। जिस भ्रस्ताव द्वारा प्रतिनिधि सभा की 
अन्तरंग सभा ने स्वामीजी को ग़ुरुकुल के आचार तथा मुख्याधिष्ठाता के पदों पर पुनः 
नियुक्त किया था, उससे यह ध्वनि निकलती है कि सभा स्वामीजी को उनकी इच्छा के 
अनुसार गुरुकुल का संचालन करने देने के लिए सहमत थी । गरुरुकुल भ्राकर स्वामीजी ने 
प्रेस की उन्नति पर ध्यान दिया, और “श्रद्धा नाम से एक नये साप्ताहिक पत्र का प्रकाशन 
प्रारम्भ किया। २३ जुलाई, १६२० के “अ्रद्धा' के अंक में 'भारतवासियों पर गुरुकुल के 
अधिकार' शीर्षक से एक लेख स्वामीजी ने लिखा, जिसमें गुरुकुल के लिए बीस लाख रुपयों 
की अपील की गयी थी, और यह संकल्प प्रकट किया गया था, कि इस राशि को एकत्र 
करने के लिए स्वामीजी भारत और वरमा का दोरा करेंगे। एक मास वाद “श्रद्धा! में 
. उन्होंने 'गुरुकुल काँगड़ी की वर्तमान दशा शीष॑ंक से एक अश्रन्य लेख लिखा, जिसकी कुछ 
पंक्तियाँ निम्बलिखित. थीं--“शभ्राज ही मैं गुरुकुल के लिए स्थिर राशि एकत्र करने के 
उद्देश्य से कुलभूमि से वाहर जा रहा हूँ ।“'वहाँ से वम्वई टिक कर काम करूँगा | वम्बई 
से लोटकर कुछ दिन गुरुकुलः में बिता ब्रह्मदेश पहुँचने का विचार है । नवम्बर मास के 
मध्य से दिसम्बर के मध्य तक वहीं रहूँगा। ब्रह्मदेश से लौटकर पंजाब के ग्राम-प्राम और 
नगर-नगर में घुमने का संकल्प हैं। पंजाव की जनता में गुरुकुल के लिए असीम प्रेम है। 
गुरुकुल काँगड़ी ने देवियों के हृदय में विशेष स्थान बना लिया है। यदि आज से ही वे 
मुझे भिक्षा देने की तेयारी करने लग जाए तो आश्चयें नहीं कि ५-६ लाख रुपया पंजाब 
से ही एकत्र हो जाए।” पर स्वास्थ्य ठीक न रहने के कारण स्वामीजी अपनी यात्रा पूरी 
नहीं कर सके । फिर भी ६० हजार रुपये वह गुरुकुल के लिए एकत्र कर हीं लाए, जिससे 
आयुर्वेद और कृषि के लिए दो प्राध्यापकों के स्थिर पीठों ((०४४8) की व्यवस्था हो गयी । 
यद्यपि स्वामीजी ग्ुरुकुलविषयक अपनी योजना को क्रियान्वित करने के लिए समुचित 
धनराशि एकत्र नहीं कर सके थे, पर कृषि और आयुर्वेद सदुश जिन विषयों की शिक्षा का 
उनकी दृष्टि सें बहुत महत्त्व था, उतकी पढ़ाई के लिए कुछ घन जुटाने में उन्हें प्रवश्य 
सफलता प्राप्त हो गयी थी । 

गुरुकुल के स्वरूप के सम्बन्ध में महाशय कृष्ण और उनके साथियों के स्वामीजी 
से जो मतभेद थे, वे श्रव फिर प्रकट होने शुरू हो गये थे। जिन दिनों स्वामीजी गुरुकुल के 
स्थिर कोष के लिए घन एकतन्न करने के प्रयोजन से भारत और बरमा का भ्रमण कर रहे 
थे, महाशयजी ने अपने पत्र 'प्रकाश' में अनेक लेख लिखे, जिनमें यह बात उठायी गयी 
थी, कि गुरुकुल के उद्देश्यों का निर्वारण कर लेना बहुत श्रावश्यक है। इसका अ्रभिप्राय 
यह था, कि अ्रभी ग्रुरुकुल के उद्देश्य निश्चित नहीं हैं, और उसके सम्बन्ध में किसी भावी 
योजना के निर्माण से पूर्व यह तय कर लेना चाहिये कि भुरुकुल खोला क्‍यों गया है। जिस 
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मतभेद व विवाद का उल्लेख इस ग्रन्थ में 'डिविनिटी कॉलिज या विश्वविद्यालय शीर्षक 
से किया जा चुका है, वह फिर उठ खड़ा हुआ, भौर स्वामी श्रद्धानन्द यह अनुभत करने 
लगे कि पंजाव आये प्रतिनिधि सभा के पदाधिकारी गुरुकुल की श्रगति के उनके प्रयत्न में 
रोड़े अटका रहे हैं। इसीलिए १० जून, १६२० को उन्होंने सभामन्त्री के नाम एक पन्नमें 
लिखा था--.“गुरुकुल का कार्यभार पुनः सभालने से पहले यदि मुझे उन कठिनाइयों का 
पता लग जाता, जो इसके मार्ग में पड़ चुकी हैं, तो मैं फिर से काम संभालने का साहस 
न करता । परन्तु जब एक वार वोभ उठा चुका हूँ तो किसी मंजिल तक उसे पहुँचाने का 
यत्न करूँगा ।” इसमें सन्‍्देह नहीं, कि गुरुकुल के स्वरूप, प्रयोजन झोर उद्देश्य के सम्बन्ध 
में जो मतभेद चिरकाल से चले श्रा रहे थे, वे श्रव पुनः उग्र रूप में प्रकट होने प्रारम्भ हो 
गये थे। इस दशा में पंजाब आरय॑ प्रतिनिधि सभा ने २२ सार्चे, १६२१ को इस आवार- 
भूत मतभेद को दूर करने तथा गुरुकुल के सम्बन्ध में विविध दृष्टिकोणों में समन्वय करने 
के लिए प्रयत्न किया, और उसके परिणामस्वरूप निम्नलिखित प्रस्ताव सभा द्वारा 
स्वीकृत किया गया -- 

“(१) शिक्षा सम्बन्धी क्षमता को बढ़ाने के लिए आवश्यक प्रतीत होता है कि 
वर्तमान ग्रुरुकुल को एक ऐसे विश्वविद्यालय के रूप में परिणत किया जाए, जिसमें भिन्‍न- 
भिन्‍न विषयों की शिक्षा दी जा सके । इसलिए निश्चय हुआ कि इस विश्वविद्यालय के 
साथ निम्नलिखित महाविद्यालय सम्बन्धित होंगे--- (क) बेद महाविद्यालय, (ख) साधारण 
महाविद्यालय, (ग) आयुर्वेदिक महाविद्यालय, (घ) कृषि महाविद्यालय, (छ) व्यवसाय 
महाविद्यालय | | 

(२) संख्या क, ख का गुरुकुल में पहले से परस्पर सम्बन्ध झधिक रहा है । अब 
वे उचित परिवतंन के पश्चात्‌ काँगड़ी में पृथकू-पृथक्‌ चलाये जाएँ। उनका वाधिक व्यय 
विद्यालय के ऊपर लगभग बराबर हुआ करे। भ्रव तक का एकत्रित घन या सम्पत्ति या 
जो आगे को प्राप्त हो, इन्हीं के लिए अपित रहेगा, जिसका नाम गरुरुकुल-धन होगा, 
सिवाय उसके जो किसी विशेष कार्य के “लिए प्राप्त हो । 

(३) संख्या ग, घ, डः महाविद्यालय उनके सम्बन्धी उचित बन भाप्त होने पर 
प्रारम्भ किये जाएँगे, जब यह सभा संचित धन और स्थानादि का विचार करके 
श्राज्ञा दे । 

(४) सब विद्यालय जो सभा की ओर से या सभा की आज्ञानुसार गुरुकुल केनाम 
से खोले हुए हों या खोले जाएँ, संख्या 'ख' महाविद्यालय से सम्बन्धित होंगे । 

(५) ग, घ, डः महाविद्यालय काँगड़ी से वाहर खोले जाएँ और उनमें गुरुकुल 
विद्यालय और अन्य विद्यालयों के छात्र झत्तरंग सभा के बनाये नियमानुसार भ्रविष्ट 
होंगे । 

(६) आयुर्वेदिक भर कृषि महाविद्यालयों के पृथक्‌-पुथक्‌ खुलने तक इन विषयों 
की जो पढ़ाई अब होती है वह केवल विशेष विषय के रूप में ही साघारण महाविद्यालय 
में होती रहेगी, परन्तु अनिवार्य (20॥ए0/30०79) विषयों में इन विद्यार्थियों की योग्यता 
स्यूत न हो और इतको कोई पृथक्‌ प्रमाणपत्र नहीं दिया जाएगा और इन विषयों पर वही 
घन व्यय होगा जो इनके लिए भ्राप्त होवे। गुरुकुल के धन में से जो वार्षिक व्यय श्रव 
होता है, वह दस वर्ष में दस प्रतिशत के हिसाव से कम करके बन्द किया जाएगा। 


0260 9५ ५३ उद्याधुं 70प्रापाणा (शाशवब्वो 90 805व790 
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(७) इन सवकी पाठविधि और प्रवन्ध के नियम अन्तरंग सभा बनाएगी । 

(८) इस विश्वविद्यालय के प्रबन्ध श्रादि के लिए एक विद्यासभा वनायी जाए, 
तब तक अ्रन्तरंग सभा कार्ये करेगी ।” 

२२ मार्च, १६२१ को पंजाव आये प्रतिनिधि सभा द्वारा स्वीकृत यह प्रस्ताव गुरु- 
कुल की भावी प्रगति के लिए बहुत' महत्त्वपूर्ण था। गुरुकुल के स्वरूप और प्रयोजन के 
सम्बन्ध में श्रार्य प्रतिनिधि सभा, पंजाव में जो मतभेद चिरकाल से चला आ रहा था, इस 
प्रस्ताव द्वारा उसे' दूर कर एक ऐसी व्यवस्था का सूत्रपात करने का प्रयत्त किया गया 
था, जो दोनों पक्षों को स्वीकार्य हो । सभा द्वारा उच्च शिक्षा के लिए ग्रुरुकुल का मुख्य 
विभाग 'वेद महाविद्यालय” को वनाया गया। लाला रलाराम के हस्ताक्षरों के साथ 
प्रकाशित गुरुकुल की प्रथम नियमावली में इसी को 'वेद विभाग” कहा गया था। इसमें 
वेदों के अध्ययन को प्रमुख स्थान दिया गया था, और इसके विद्यार्थियों को पर्याय. विषय 
के रूप में भी वेदशास्त्रों का विशिष्ट अ्रध्यपयन करना होता था। साधारण महाविद्यालय 
(878 006९०) को वेद महाविद्यालय से संयुक्त रखा गया, केवल इस भेद के साथ 
कि इसके विद्यार्थी पर्याय विषय के रूप में इतिहास, रसायन, पाश्चात्य दर्शन आदि 
आधुनिक ज्ञान-विज्ञान में से किसी एक को चुन सकते थे। संस्कृत, वेद, दर्शन झ्रादि 
की पढ़ाई इनके लिए भी अनिवायय थी, और ठीक उसी स्तर की जेसी कि वेद महा- 
विद्यालय के विद्याथियों के लिए थी। गुरुकुल की प्रथम नियमावली में इसी महाविद्यालय 
को 'गौण विभाग कहा गया था। अ्रव तक कृषि और आयुर्वेद भी इतिहास, रसायन 
आदि के समान पर्याय विषय थे। अब यह निश्चय किया गया, कि इनकी पढ़ाई वेद महा- 
विद्यालय या साधारण महाविद्यालय में न होकर इन्हीं के लिए स्थापित पृथक्‌ महा- 
विद्यालयों में हो । पर जब तक कृषि महाविद्यालय और आयुर्वेद महाविद्यालय की पृथक्‌ 
रूप से स्थापना न हो जाए, इन विषयों की पढ़ाई पूर्ववत्‌ साधारण महाविद्यालय में होती 
रहे । व्यवसाय महाविद्यालय (767४8 (०॥६४७) को भी पृथक्‌ रूप से स्थापित 
करने का निर्णय श्रब सभा द्वारा कर लिया गया था। पर इन तीन (प्रायुवेंद, कृषि 
और व्यवसाय) महाविद्यालयों के सम्बन्ध में तीन ऐसी वातें तय की गयीं, जो अत्यन्त 
महत्त्व की थीं-- (१) इन महाविद्यालयों को काँगड़ी में न रखकर अन्यन्न रखा जाए । 
(२) इनमें ऐसे विद्यार्थी भी प्रवेश पा सकें जिन्होंने कि विद्यालय विभाग की शिक्षा गुरुकुल 
के छात्रावास में ब्रह्मचर्य पूर्वक रहकर प्राप्त न की हो, जिनकी शिक्षा किसी अन्य विद्यालय 
में हुई हो । (३) इन तीनों महाविद्यालयों पर केवल वही घन व्यय किया जाए, जिसे इन्हीं 
के लिए एकत्र किया गया हो । ग्रुरकुल की निधि में जो धन पहले विद्यमान है या भविष्य 
में प्राप्त हो, उसे इनके लिए खर्च न किया जा सके। क्योंकि आयुर्वेद श्र कृषि की कक्षाएँ 
गुरुकुल में खुल चुकी हैं, अत: इन पर अ्रभी गुरुकुल की निधि से ही खच्चे किया जाता रहे, 
पर प्रति वर्ष व्यय की इस राशि में १० प्रतिशत की कमी कर दी जाए, और इस प्रकार 
दस वर्षों वाद इन' विषयों पर गुरुकुल की निधि से कुछ भी खर्च न हो । 

मार्च, १६२१ में पंजाब श्रार्य प्रतिनिधि सभा द्वारा स्वीक्षत प्रस्ताव को यदि 
झ्रविकल रूप से कियान्वित कर दिया जाता, तो ग्रुरुकुल सच्चे भ्रथों में एक विश्वविद्यालय 
का रूप प्राप्त कर लेता | उस दशा में ग्रुरुकुल काँगड़ी के परिसर में गुरुकुल विद्यालय, वेद 
महाविद्यालय और साधारण महाविद्यालय की ही स्थिति रहती। इनमें केवल वे ब्रह्मचारी 
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ही शिक्षा प्राप्त करते, जिन्होंने कि सात या आठ साल की आयु में ग्रुरुकुल में प्रवेश किया 
हो और जो वहाँ निरन्तर ब्रह्म चर्यपूर्वक श्रनुशासित जीवन विताते रहे हों। काँगड़ी के इस 
गुरुकुल का वातावरण पूर्णतया प्राचीन आरण्यक-पआश्रमों या आचायकुलों के सदृश होता, 
आर उसमें पठन-पाठन के उन्हीं मूल तत्त्वों का परिपालन किया जाता, जिनका प्रतिपादन 
मह॒थि दयानन्द सरस्वती ने अपने ग्रन्थों में किया था। पर अधिक व्यापक क्षेत्र में गुरुकुल 
शिक्षा प्रणाली के लाभों को प्राप्त कराने तथा प्रारम्भ से ग्रुरुकुल में शिक्षा प्राप्त करने 
वाले ऐसे विद्याथियों, जिनकी प्रवृत्ति वेद-वेदांगों के उच्च अ्रध्ययनत की ओर न हो या जिनकी 
ब्राह्मणवृत्ति न हो, के लिए उनकी प्रवृत्ति व क्षमता के भ्रनुरूप शिक्षा की व्यवस्था करने 
के प्रयोजन से झ्रायुवेंद, कृषि तथा व्यवसाय महाविद्यालयों की स्थापना का भी सभा ने 
निर्णय कर लिया था। जैसा कि सभा के प्रस्ताव में स्पष्ट रूप से कहा गया था, यदि इन 
महाविद्यालयों को गुरुकुल काँगड़ी के परिसर में न रखकर कहीं अन्यत्र स्थापित किया 
जाता, तो गुरुकुल के वातावरण में उन तत्त्वों का प्रवेश न हो पाता, जो उसके आरण्यक- 
आश्रम के स्वरूप के लिए विधघातक हो सकते थे। 

स्वामी श्रद्धानन्द ने भी सभा के इस प्रस्ताव का स्वागत किया था । १४ फाल्गुन, 
संवत्‌ १६७७ (सन्‌ १६२०) के “श्रद्धा के प्रंक में इस प्रस्ताव पर टिप्पणि करते हुए उन्होंने 
लिखा था--“यह परिवतंन देखने में सामान्य प्रतीत होते हैं, पर वस्तुत: इनसे गुरुकुल 
का रूप ही वदल जायगा । इससे भ्रनेक परिणाम उत्पन्न होंगे। एक तो यह कि गुरुकुल 
सर्व॑सामात्य प्रजा के लिए उपयोगी हो सकेगा और दूसरा यह कि विश्वविद्यालय के जुदा 
होने से वैदिक श्रनुशीलन और आये सिद्धान्त की शोर विशेष ध्यान दिया जा सकेगा । 
इससे दोनों प्रकार की सम्मतियाँ रखने वाले लोगों का उद्देश्य सिद्ध हो जायगा । गुरुकुल 
के मौलिक दोनों उद्देश्य भिन्‍त-भिन्‍न भ्रवन्ध में परन्तु एक ही विद्यासभा के निरीक्षण में 
पूर्ण होते जायेंगे। यह जानकर आये जनता को और भी तसलली होगी कि अन्तरंग सभा 
का यह भी विचार ज्ञात हुआ है, कि प्रस्तावित विश्वविद्यालय का केच्द्र काँगड़ी में ही 
रहेगा। इस प्रस्ताव को स्वीकार करने में अन्तरंग सभा ने बड़ी बुद्धिमत्ता से कार्य 
लिया है।” 

इस प्रस्ताव के स्वीकृत होने के पश्चात्‌ के काल में यदि स्वामी श्रद्धानन्द के हाथों 
में गुरुकुल का संचालन रहता, और वह अपनी सव शक्ति व समय इस भ्रस्ताव को 
क्रियान्वित कर गुरुकुल को एक विश्वविद्यालय के रूप में विकसित करने में लगा सकते, तो 
गुरुकुल का भविष्य कितना उज्ज्वल होता, इसकी कल्पना सहज में की जा सकती है। 
गुरुकुल के स्वरूप व प्रयोजन के सम्बन्ध में आये प्रतिनिधि सभा में जो मतभेद थे, अब 
उनका अन्त हो गया था और सभा के सभी नेताओं व कार्यकर्ताओं का सहयोग गुरुकुल की 
उन्नति के लिए प्राप्त किया जा सकता था। पर भवितव्यता को यह स्वीकार्य नहीं था। 
सन्‌ १९२० में महात्मा गांधी द्वारा संचालित अगसहयोग आन्दोलन बहुत प्रवल हो गया 
था। छह मास में स्व॒राज्य प्राप्त करने का प्रोग्राम गांधीजी ने देश के सम्मुख रखा था, 
जिसके कारण जनता में ग्रनुपम राष्ट्रीय चेतना उत्पन्न हो गयी थी। स्वामी श्रद्धानन्द 
देश की स्वतन्त्रता के इस संघर्ष से अपने को पृथक नहीं रख सके। रॉलट एक्ट के 
विरुद्ध आन्दोलन में सक्तिय रूप से भाग लेने के कारण उन्होंने भारत के राष्ट्रीय नेताओं 
में अत्यन्त उच्च व सम्मानास्पद स्थिति प्राप्त कर ली थी। इस कारण भी उनके लिए 
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यह सम्भव नहीं रहा था, कि वह स्वाधीनता के लिए प्रारम्भ किये गये नये संघषे में भाग 
त्त लें । उन्होंने यही उचित समझा कि असहयोग आन्दोलन में लग जाएँ। सभा के प्रधात 
लाला रामक्ृष्ण को अपने निर्णय की सूचना देते हुए उन्होंने लिखा था --- 

“इस समय मेरी सम्मति में अ्रसहयोग की व्यवस्था के क्रियात्मक प्रचार पर ही 
मातृभूमि का भविष्य निर्भर है। यदि यह आन्दोलन अ्रक्ृतकारयं हुआ और महात्मा गांधी 
को सहायता न मिली तो देश की स्वतन्त्रता का प्रश्न पचास वर्ष पीछे जा पड़ेगा। इस- 
लिए मैं इस काम में शीघ्र ही लग जाऊँगा । यदि झ्ाप की सम्मति में इस काम में लगने के 
लिए मुझे गुरुकुल या श्रायंसमाज के काम से अलग हो जाना चाहिये तो जैसा पत्र श्राप 
तजबीज करेंगे मैं पब्लिक में भेज दूँगा। मैं इस कार्य से रुक नहीं सकता | मुझे यह काम 
इस समय सर्वोपरि दीखता है। यह पत्र स्वामीजी ने २५ सितम्बर, १६२० को लिखा 
था। पर वह इसके तुरन्त वाद गुरुकुल से नहीं चले गये । अ्रसहयोग आन्दोलन में हाथ 
बेटाते हुए भी ग्रुरुकुल का संचालन उनके हाथों में रहा । पर यह दशा देर तक नहीं रह 
सकी । जून, १६२१ में वह गरुरुकुल छोड़कर चले गये । अ्सहयोग आ्रान्दोलन में जी-जान 
से जुट जाने की आकांक्षा ही थी, जिसने उन्हें गुरुकुल से चले जाने के लिए विवश कर दिया 
था । यदि स्वामीजी शीक्र ग्रुरुकुल से न चले जाते तथा कुछ समय और इस संस्था के कर्ण- 
घार बने रहते, तो वह अपने सपत्तों को श्रवश्य पूरा कर सकते थे क्योंकि भ्रव उनके मार्ग 
में सभा द्वारा कोई बाधा उपस्थित करने का प्रश्त ही नहीं रह गया था। पर गुरुकुल से 
चले जाने के बाद भी इस संस्था का हित सदा स्वामीजी के सम्मुख रहा, और उसकी 
उन्नति व भावी प्रगति के सम्बन्ध में अपने स्वप्नों को पूरा करने के लिए वह प्रयत्न 
करते रहे । वह चाहते थे, कि गुरुकुल की रजत जयन्ती से पूर्व इतना धन एकत्र कर लिया 
जाए, जिससे कि जयन्ती के अवसर पर शिल्प महाविद्यालय या व्यवसाय महाविद्यालय की 
स्थापना की जा सके। अपने अंग्रेजी पत्र 'लिवरेटर' में 'माई स्पेशल अपी ल_ शीष॑क से उन्होंने 
एक लेख लिखा था, जिसका कुछ अंश इस प्रकार था--'मैं सवा लाख की विशेष अ्रपील 
करना चाहता हूँ। गुरुकुल की स्थापना के समय से ही मैं घरेलू उद्योग-धन्धों की शिक्षा के 
लिए शिल्प महाविद्यालय खोलने के यत्न में रहा हूँ। दो उदार दानियों ने उनके लिए 
बड़ी घनराशि देने के वायदे भी किये, किन्तु दुर्भाग्यवश उन दोनों का शीघ्र ही देहावसान' 
हो गया। गुरुकुल से विदाई ले लेने पर भी मैं सेठ रग्घूमल से उक्त महाविद्यालय के लिए 
पाँच लाख दान देने का आग्रह करता रहा । उन्होंने मुझे स्कीम वनाने के लिए कहा ही 
था, कि निष्ठर मौत ने उनको हमारे बीच में से उठा लिया। आशा है, उनके ट्रस्ट के ट्रस्टी 
गुरुकुल के इस अधिका रपूर्ण दावे को नहीं भूलेंगे। पर ऐसे दिन की प्रतीक्षा में हमें बेठे 
नहीं रहना चाहिये, जिस दिन इतना वड़ा कोई फण्ड हाथ में आए और काम शुरू हो । 
पचास हजार मकान के लिए, पचास हजार सामान के लिए और पैंतीस हजार चालू खर्च 
के लिए चाहिये । छोटी रकम से कुछ न होगा। १२५ उदार दानी ऐसे चाहिये, जो एक- 
एक हजार रुपया अपने पास से या' मित्रों से इकट्ठा करके भेज दें। कोई-कोई उदार 
दानवीर तो दो, पाँच या दस हजार तक भी दे सकते हैं। श्रपत्ती प्रिय संस्था के लिए यह 
मेरी अन्तिम भ्रपील है।” वस्तुतः, स्वामीजी की यह अ्रन्तिम अपील ही थी | कुछ समय 
बाद ही एक धर्मान्ध मुसलमान ने उनकी जीवन लीला समाप्त कर दी, और ग्रुरुकुल के 
सम्बन्ध में उनका स्वप्न पूरा नहीं हो सका। 
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स्व्रतन्त्र विश्वविद्यालय के रूप में गुरुकुल काँगड़ी की प्रगति ३३५ 


स्वामी श्रद्धानन्द इस वार केवल सवा साल के लगभग (फरवरी, १६२० से 
जून, १६२१ तक). गुरुकुल रहे। इस स्वल्प काल में उन्होंने जहाँ गुरुकुल के स्वरूप व 
उद्देश्यों को स्पष्ट रूप से निर्धारित करा दिया, वहाँ साथ ही ग्रुरुकुल में एक वेदिक 
अनुसन्धान विभाग की भी स्थापता कर दी (१६२०) | गुरुकुल के सुयोग्य स्तातक पं ० 
देवशर्मा को इस विभाग में शोधकायें के लिए नियुक्त किया गया। स्वामोजी ने इस 
काल में यह भी यत्न किया, कि विविध आयें प्रतिनिधि सभाझ्रों के तत्वावधान में स्थापित 
सव ग्ुरुकुलों को एक सूत्र में संगठित कर दिया जाए, ताकि वे सव मिल कर एक विशाल 
विश्वविद्यालय का रूप प्राप्त कर सकें | 


(२) काँगड़ी सें भयंक्रर बाढ़ और नये स्थान पर ग्ुरुकुल का पुनर्निर्माण 

जून, १६२१ में स्वामी श्रद्धानन्द के गुरुकुल से चले जाने पर पण्डित विश्वम्भर- 
नाथ को उनके स्थान पर मुख्याधिष्ठाता नियुक्त किया गया। ग्ुरुकुल की स्थापना के 
समय से ही पण्डितजी पंजाव आये प्रतिनिधि सभा और उसकी अन्‍्तरंग सभा के सदस्य 
थे, और अनेक वार सभा के कोषाध्यक्ष एवं उपग्रधान रह चुके थे। कुछ समय के लिए वह 
सभा के प्रधान भी रहे थे। स्वामीजी को उन पर बहुत विश्वास था। संन्‍्यास आश्रम 
में प्रवेश करने से पूर्व उन्होंने पण्डित विश्वम्भरनाथ को लिखा था---“उस उद्देश्य की 
पूर्ति के लिए जो मेरे और तुम्हारे लिए इतना प्रिय रहा, तुम्हें साहसपूर्वक बाहर झा 
जाना चाहिये |” पण्डितजी ने श्रव स्वामीजी की इच्छा पूर्ण की, और भुल्याधिष्ठाता 
बन कर वे गुरुकुल झा गये। झाचाय का पद स्वामी सत्यानन्द ने ग्रहण किया, और इन दो 
प्रतिष्ठित ग्राये नेताओं द्वारा गुरुकुल का कार्यभार संभाल लिया गया। शिक्षा की व्यवस्था 
प्रोफेसर रामदेव के हाथों में रही, जो भ्रव उपाचायें के पद पर नियुक्त हो गये थे। सन्‌ 
१६२४ में स्वामी सत्यानन्द के त्यागपत्र दे देने पर रामदेवजी आचार्य वन गये, और 
उपाचाय के पद पर पं ० विश्वनाथ विद्यालंकार की नियुक्ति कर दी गयी। इस प्रकार 
नये पदाधिकारियों के हाथों में गुरुकुल की बागूडोर झा गयी । 

पण्डित विश्वम्भरनाथ प्रवन्धकाय में अत्यन्त दक्ष थे। गुरुकुल की आन्तरिक 
व्यवस्था के सम्बन्ध में उन्होंने अनेक महत्त्वपूर्ण सुधार किये । गुरुकुल के बजट को उन्होंने 
नये ढंग से व्यवस्थित किया | गुरुकुल के व्यय को ब्रह्म चारियों के भरण-पोषण और शिक्षा 
--इन दो भागों में विभकत कर उन्होंने यह नियम बना दिया कि एक विभाग का धन 
दूसरे विभाग पर खर्च न किया जाए। भरण-पोषण में केवल वही घन खच किया जाए, 
जो संरक्षकों से फीस द्वारा और छात्रवृत्तियों की आमदनी से प्राप्त हो। गुरुकुल में शिक्षा 
निःशुल्क थी, अतः यह नियम बनाया गया कि शिक्षा पर वह घन व्यय किया जाए, जो 
दान से प्राप्त हो या किसी विषय की पढ़ाई के लिए दानियों द्वारा दी गई घनराशि के सूद 
से प्राप्त हो। अ्रनेक दानियों ने तीस-तीस हजार रुपये व उसके लगभग राशि दान देकर 
भुरुकुल में भ्रनेक पीठ (0४75) कायम कर दिये थे। उनकी सूद की आमदनी शिक्षा 
में व्यय की जाती थी। उस समय सूद की दर ६ प्रतिशत थी। ३०,००० रुपये का सूद 
१,८०० रुपये वा्िक प्राप्त होता था, जो प्राध्यापक के १५० रु० मासिक वेतन के लिए 
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३३६ आर्यसमाज का इतिहास 


पर्याप्त होता था ।* अनेक दानियों ने २००० से लगाकर ३०,४३० रुपये तक को राशियाँ 
इस प्रयोजन से प्रदान की थीं, कि उनके सूद से गुरुकुल के ब्रह्मचारियों को छात्रवृत्तियाँ 
दी जा सकें, और ऐसे बालक भी गुरुकुल में शिक्षा प्राप्त कर सकें, जिनके माता-पिता 
भोजन-वस्त्र का पूरा शुल्क प्रदान नहीं कर सकते। इस प्रकार की छात्रवृत्तियों के लिए 
प्राप्त घतराशि १,८४,०२१ रुपये थी । 

गुरुकुल ने श्रव विश्वविद्यालय का रूप प्राप्त कर लिया था। भरत: यह श्रावश्यकता 
समभी गईं, कि उसका एक शिक्षा पटल (80थ0 0 8प्तां&8) भी होना चाहिये । उस 
समय तक पाठविधि के निर्घारण करने का कार्य कॉलिज कौंसिल किया करती थी। सब 
प्राध्यापक उसके सदस्य हुआ करते थे | एक विषय को पढ़ाने के लिए तब प्राय: एक ही 
प्राध्यापक होता था, भर वही अपने विषय की पाठविधि निर्धारित किया करता था। यह 
बात सन्तोषजनक नहीं थी | पाठविधि बनाने और परीक्षाएँ लेने के लिए भ्रव जो शिक्षा- 
पटल बनाया गया (सन्‌ १९२३), उसके निम्नलिखित सदस्य होते थे---( १) आर्य प्रति- 
निधि सभा पंजाब का प्रधान, (२) गुरुकुल काँगड़ी का मुख्याधिष्ठाता, (३) ग्रुरकुल 


१. गुरुकुल के महाविद्यालय विभाग में प्राध्यापकों (उपाध्यायों) के वेतन के लिए 
प्रदत्त घतराशियों का विवरण इस प्रकार है -- ॥ 
(१) झरा्य॑ प्रतिनिधि सभा, ईस्ट अफ्रीका से आय सिद्धान्त 


के लिए ३०,००० रुपये 
(२) डा० प्राणजीवन मेहता, रंगून से प्राचीन भारतीय 
इतिहास एवं संस्कृति के लिए ३०,००० रुपये 
(३) पं० ठाकुरदत्त शर्मा, अमृतधारा लाहौर से वेदिक 
शोधघकाय के लिए ३०,००० रुपये 


(४) श्री वी० डी० मेहता, रंगून से आयुवद के लिए २४,००० रुपये 
(५) आयुर्वेद के लिए विविध सज्जनों का सम्मिलित 


दान ३०,८७४ रुपये 
(६) श्री क्पाराम, रावलपिण्डी से आय सिद्धान्त के 
लिए २३,००० रुपये 
(७) श्रफ्रीका के झ्रार्य॑ बन्धुओं से वेद के लिए ३०,००० रुपये 
(८) अफ्रीका के आर्य वन्बुन्पों से संस्कृत साहित्य के ह 
लिए १७,५४२ रुपये 
(९) श्री जगन्नाथ, कलकत्ता से भ्रायुवेंद के लिए २९,११८ रुपये 
(१०) लाला लब्भूराम नैयड़, लुधियातरा के मित्र मण्डल 
से प्राच्य दर्शन के लिए ३०,००० रुपये 
(११) डिपुटी निहालचन्द टृस्ट, दिल्‍ली से मुख्याध्यापक के 
लिए २५,००० रुपये 


इनके अतिरिक्त सेठ जमनालाल बजाज, वर्घा भर शाहपुरा राज्य के महाराज- 
कुमार ने तीस-तीस हजार रुपयों का व्याज प्रतिवर्ष देते रहने की व्यवस्था की 
थी, जिससे कि गुरुकुल महाविद्यालय में दो प्राध्यापकों को वेतन दिया जाता रहे । 
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स्वतन्त्र विश्वविद्यालय के रूप में गुरुकुल काँगड़ी की प्रगति ३३७ 


काँगड़ी विश्वविद्यालय के प्रत्येक महाविद्यालय के अ्रध्यक्ष, (४) ग्रुरुकुल काँगड़ी का आचायें, 
(५) प्रतिनिधि सभा की अन्तरंग सभा द्वारा निर्वाचित छह व्यक्ति, जिनमें से कम से कम 
तीन शिक्षा के विशेषज्ञ हों, (६) गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय के उपाध्यायों (प्राध्यापकों) 
द्वारा निर्वाचित तीन प्रतिनिधि, (८) ग्रुरुकुल काँगड़ी के स्थायी सेवकों और दयानन्‍्द 
सेवा सदन के सदस्यों द्वारा निर्वाचित एक प्रतिनिधि, (८) गुरुकुल के स्नातकों का एक 
प्रतिनिधि | यह व्यवस्था की गई, कि गुरुकुल काँगड़ी का मुख्याधिष्ठाता पदाधिकार से 
शिक्षा पठल का प्रधान हुआ करे, और पटल की बैठक के लिए सात सदस्यों की उपस्थिति 
अनिवाय हो । पटल का एक मन्त्री नियुक्त किये जाने की भी व्यवस्था की गईं, जिसे 
प्रस्तोता' कहा जाता था। गुरुकुल के प्रथम प्रस्तोता पण्डित महानन्द सिद्धान्तालंकार 
नियुक्त किये गये । । 

सन्‌ १६२३-२४ में गुरुकुल काँगड़ी की अनेक नयी शाखाएं भी खुलीं । इनमें सूपा 
(गुजरात) गुरुकुल विशेष रूप से उल्लेखनीय है। ग्रुजरात के आय॑ वन्धुओं को गुरुकुल 
शिक्षा प्रणाली से बहुत प्रेम था, और वहुत-से गुजराती वालक ग्रुरुकुल काँगड़ी में शिक्षा 
के लिए प्रवेश ग्रहण किया करते थे | गुजरात के आरयंस माजियों की इच्छा थी, कि उनके 
क्षेत्र में भी एक गुरकुल खोल दिया जाए, ताकि गुजराती वालकों को वचपत में काँगड़ी 
न जाना पड़े | पण्डित ईश्वरदत्त विद्यालंकार, श्री दयालजी लल्लूभाई शौर श्री कीणाभाई 
देवाभाई के परिश्रम से सन्‌ १६२३ में गुज रात में गुरुकुल खोलने के लिए २५,००० रुपये 
एकत्र हुए, और वहाँ एक गुरुकुल सभा की स्थापना कर दी गईं | सूरत जिले के बारदोली 
ताल्लुके में पूर्णा नदी के तट पर एक रमणीक स्थान गुरुकुल के लिए चुना गया, जो सूपा 
नामक गाँव के समीप था। १० फरवरी, सन्‌ १६२४ को वहाँ गुरुकुल काँगड़ी की शाखा 
खोल दी गईं, जो सूपा गाँव के नाम पर 'सूपा गरुरुकुल के नाम से प्रसिद्ध हुई। गुरुकुल 
सूपा की आधारशिला स्वामी श्रद्धानन्द महाराज के करकमलों द्वारा रखी गईं थी। इस 
शाखा गुरुकुल में उसी पाठविधि को अपनाया गया, जो ग्रुरुकुल काँगड़ी में थी। शीघ्र ही, 
सूपा में १० श्रेणियाँ हो गईं, और विद्यालय की शिक्षा वहाँ पूर्ण कर श्रधिकारी परीक्षा के 
लिए सूपा ग्रुरुकुल के विद्यार्थों काँगड़ी श्राने लगे । 

सन्‌ १६२४ में ही गुरुकुल काँगड़ी की एक शाखा भज्मर (जिला रोहतक, 
हरयाणा) में खुली और एक भटिण्डा (पंजाब) में। भज्मर गुरुकुल की स्थापना में 
स्वामी ब्रह्मानन्द, महाशय विश्वस्भरनाथ और स्वामी परमानन्द का विशेष कत्‌ त्त्व था । 
इन दोनों शाखा गुरुकुलों की आधारशिलाएंँ भी स्वामी श्रद्धानन्द द्वारा रखी गईं। यद्यपि 
स्वामीजी इस समय गुरुकुल के मुख्याधिष्ठाता व आचार नहीं थे, पर इस शिक्षण- 
संस्था की उत्तति व विकास के लिए वह निरन्तर प्रयत्तशील रहा करते थे। उनके इन्हीं 
प्रथत्नों का परिणाम था, कि सन्‌ १६२३ में कन्या गुरुकुल की भी स्थापना हुई । गुरुकुल 
काँगड़ी के सन्‌ १६२१ के वाषिकोत्सव के अवसर पर स्वामी श्रद्धानन्द ने यह घोषणा की 
थी, कि दिल्‍ली त्िवासी सेठ रग्घूमल कन्या गुरुकुल के लिए एक लाख रुपये दान देने को 
तैयार हैं। जब से काँगड़ी में गुरुकुल की स्थापना हुई थी, यह आवश्यकता अनुभव की जा 
रही थी, कि कन्याओं के लिए भी एक पृथक गुरुकुल होना चाहिए। स्वामी श्रद्धानन्द (तब 
महात्मा मुंशी राम) इसके लिए निरल्तर प्रयत्न करते रहे, और अपने पत्र 'सद्ध्म प्रचारक! 
में उन्होने अनेक वार जनता का ध्यान इसकी ओर आदक्ृष्ठ किया। गुरुकुल काँगड़ी 


09260 9५9 ५३ उद्याथुं 70फप्रावांणा (ाशाशब्वो 0 ९७5व्5णां 
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की नियमावली में यह टिप्पणि भी देर से प्रकाशित होती चली भरा रही थी, कि सावन 
जट जाने पर कन्याझञ्रों के लिए एक पृथक्‌ गुरुकुल की स्थापना कर दी. जाएगी। इस 
विचार को क्रियान्वित करने का समय सन्‌ १९२३ में श्राया, जब सेठ र्घूमल का एक 
लाख रुपये का दान कन्या ग्रुरुकुल के लिए प्राप्त हो गया। दीपावली (सन्‌ १६२३) के 
शभ अवसर पर दिल्‍ली के दरियागंज मुहत्ले में एक बड़ी कोठी किराये पर लेकर कन्या 
गुरुकुल की स्थापना कर दी गई। यह ग्रुर्कुल चार साल दिल्ली में रहा। बाद में उसे 
देहरादून ले भ्राया गया, जहाँ वह अब तक विद्यमांन है । 

यह स्वीकार करना होगा कि पण्डित विश्वम्भरनाथ (सुख्याधिष्ठाता) और 
प्रोफेसर रामदेव (आचार्य) के कुशल व सशक्त हाथों में गुरुकुल उन्नति के पथ पर 
निरन्तर अग्रस रहो रहा था। उसके स्वरूप शोर उद्देश्यों के सम्बन्ध में प्रतनिधि सभा के 
नेताओं में जो मतभेद था, वह अव दूर हो चुका था और गुरुकुल काँगड़ी का एक स्वतस्त्र 
एवं सुव्यवस्थित विश्वविद्यालय के रूप में विकास होने लग गया था। सन्‌ १६१६-२१ के 
राज्टीय आन्दोलन के वर्षों में गुरुकुल की लोकप्रियता में बहुत वृद्धि हो गई थी। महात्मा 
गांधी द्वारा प्रारम्भ किये गये अस हयोग आन्दोलन के भ्रोग्राम में सरकारी शिक्षणालयों 
के बहिष्कार को भी अन्तर्गत किया गया था। इसी के परिणामस्वरूप अनेक राष्ट्रीय 
विद्यापीठों की इस काल में स्थापना हुई थी । ये विद्यापीठ सरकारी प्रभाव से पूर्णतया मुक्त 
थे। पर गुरुकुल काँगड़ी के रूप में एक ऐसा विश्वविद्यालय पहले से ही विद्यमान था, 
जो सच्चे प्र्थों में राष्ट्रीय था और जिस पर सरकार का कोई भी त्रभाव नहीं था। यह 
स्वाभाविक था, कि देश के नेताओं का ध्यान इस राष्ट्रीय शिक्षण-संस्था की ओर आाक्षष्ट 
हो, भर असहयोग आन्दोलन के परिणामस्वरूप स्थापित नये राष्ट्रीय विद्यापीठ गुरुकुल 
से प्रेरणा प्राप्त करें। इसीलिए अनेक राष्ट्रीय नेता इस काल में गुरुकुल के वार्थिकोत्सत 
और अन्य अवसरों पर ग्रुरुकुल आते रहे, जिससे इसकी ख्याति तथा लोकप्रियता में 

मरन्तर वद्धि होती गई। 

प्ज सन्‌ १९२४ तक गुरुकुल काँगड़ी भली-भाँति व्यवस्थित हो चुका था। पण्डित 
विश्वम्भरनाथ की कुशलता से उसकी आथिक दशा सँभल गई थी, और आचार 
रामदेव शिक्षा की दृष्टि से उसे समुन्तत- करने के लिए जी-जान से प्रयत्न में लगे 
थे। पर उनके इस कांये में भ्रचानक ही एक भय॑कर बाघा उपस्थित हो गईं। सितम्वर, _ 
१६२४ में गंगा तदी में असाधारण बाढ़ भाई, झौर उससे गुरुकुल की बहुत-सी 
इमारतें नष्ट हो गयीं। उन दिलों ग्रुरुकुल में ग्रीष्मावकाश चल रहा था, अतः बहुत- 
से ब्रह्मचारी सरस्वती यात्रा पर गये हुए थे, और प्राध्यापक तथा बहुसंख्यक कर्मचारी 
भी गुरुकुल में नही ये। जो व्यक्त ग्रुरकुल के परिसर में थे, उनकी प्राणरक्षा इस 
कारण हो सकी, क्योंकि कनखल का बाँध टूट गया और जल का भ्रवाह दूसरी ओर हो 
गया। महाविद्यालय की पक्की इमारत को छोड़कर गुरुकुल के अन्य सभी भवन 
(ब्रह्मचारियों के छात्रावास, विद्यालय के कमरे, भोजन भण्डार, चिकित्सालय, परिवार- 
गृह झ्रादि) वाढ़ के कारण नष्ट हो गये। इस दशा में गुरुकुल को उस स्थान पर रख 
सकता सम्भव नहीं रह गया । गंगा की दो धाराओं के मध्य में स्थित होने के कारण 
अविष्य में भी वहाँ वाढ़ आने की सम्भावना से इल्कार नहीं किया जा सकता था। इसलिए 
गुरुकुल को किसी अन्य सुरक्षित स्थान पर ले जाने की आवश्यकता अनुभव की जाने 
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स्व॒तन्त्र विश्वविद्यालय के रूप में गुरुकुल काँगड़ी की प्रगति ३३६ 


लगी। कुछ लोग यह अवश्य कहते थे, कि गंगा के साथ-साथ बाँध बाँवकर पुरानी भूमि 
को भी सुरक्षित, बनाया जा सकता है। पर वहुसंख्यक महानुभावों का यही विचार था, 
कि भ्रव गुरुकुल को कहीं अन्यत्र ही ले जाना ठीक होगा । स्वामी श्रद्धानन्द के विचार में 
काँगडी ग्राम के उत्तर में विद्यमान शिवालिक की उपत्यका के साथ लगा हुआ्ना विस्तृत 
मैदान गुरुकुल के लिए उपयुक्त स्थान था। गंगा की धारा भी वहाँ से टूर नहीं थी, और 
ऊँचाई पर स्थित होने के कारण वाढ़ का वहाँ कोई खतरा नहीं था । यह स्थान भी बसा ही 
रमणीक, एकान्त तथा हराभरा था, जैसी कि गुरुकुल की पुरानी भूमि थी । हिमालय की 
शंखलाएँ वहाँ से भी नजर श्राती थीं। इसे प्राप्त करने के लिए घन भी खच न करना 
पड़ता, क्योंकि यह गुरुकुल के ही स्वत्वाधिकार में था। पुरानी भूमि में गुरुकुल की जो 
इमारतें सुरक्षित बच गयी थीं, उनका भी उपयोग किया जा सकता था, यदि गुरुकुल 
काँगड़ी में ही रहता । वाढ़ हर साल तो नहीं श्राया करती । वहाँ के बाग, कुएं, पवकी 
बर्मशाला तथा खेती -- सव गुरुकुल के काम में आती रहतीं, और पुरानी भूमि गुरुकुल के 
नये परिसर का अंग वनी रह सकती | पर स्वामीजी के इस विचार को पर्याप्त समर्थन' 
नहीं मिला। २१ अक्तूबर, सन्‌ १६२४ को भ्रुरुकुल में आये प्रतिनिधि सभा, पंजाब 
की अन्तरंग सभा का श्रधिवेशन हुआ, जिसमें इस प्रश्त का अन्तिम निर्णय कर लिया 
गया। स्वामीजी भी इस अधिवेशन में उपस्थित थे। ग्रुरुकुल को काँगड़ी से अन्यत्न 
ले जाने का निश्चय हो जाने पर स्वामीजी को जो मर्मान्तक दुःख हुआ, उसका अनुमान 
उस पत्र से किया जा सकता है, जो उन्होंने इस सम्बन्ध में पण्डित विश्वस्भरनाथ को 
लिखा था । 

“श्रपने गुरुकुल की जलवायु खराव बतलाकर स्थान-परिवर्तेन के लिए एक सब- 
कमेटी वनवाई है। उसके दो सभासद्‌ तो पहिले ही से श्रापके विचार के अनुकूल हैं। सभा 


>नेयह समभा है कि मेरा कभी गुरुकुल से कोई सम्बन्ध ही नहीं रहा ओर मुझसे इस 


सम्बन्ध में कुछ पूछना उचित नहीं समझा । समाचारपत्रों से मालूम हुआ है कि गुरुकुल 
को झकृतकाय सिद्ध करके लाहौर में उपदेशक पाठशाला की बुनियाद डाली जाएगी। 
जब आपकी सम्मति में गरुरुकुल केवल वैदिक धर्म या आार्यसमाज के उपदेशक उत्पन्न 
करने के लिए ही स्थापित' हुआ था और वह उद्देश्य उससे पूरा नहीं हुआ, तो उस पर 
सवा लाख से अधिक घन खर्च करने की क्या आवश्यकता है ? स्थान-परिवतेन के स्थान 
पर आप यही सम्मति क्यों नहीं देते कि गुरुकुल को वनन्‍्द ही कर दिया जाए।” 

इस पत्र में स्वामीजी ने जो भाव प्रकट किये हैं, वे यथार्थता के अनुरूप नहीं थे । 
यह सही है, कि सभा और गुरुकुल के तत्कालीन अधिकारी, विशेषतया पण्डित विश्वम्भर- 
नाथ गुरुकुल के स्थान-परिवर्तेन के पक्ष में थे; पर इसका कारण लाहोर में उपदेशक 
पाठशाला स्थापित करना नहीं था । सभा और ग्रुरुकुल का कोई भी जिम्मेदार 


_ पदाधिकारी ग्रुरुकुल को बन्द कर देना नहीं चाहता था। वे केवल इस बात के. लिए 
“उत्सुक थे, कि उसे किसी सुरक्षित स्थान पर ले जाया जाए। विचार-विमर्श के भ्नन्‍्तर 


पण्डित विश्वम्भरनाथ का यह प्रस्ताव सभा द्वारा स्वीकृत हो गया, कि गंगा के दायें तट 
पर हरिद्वार के समीप श्रव्यत्र ग्रुरकुल के लिए स्थान प्राप्त किया जाए। इस प्रस्ताव के 
स्वीकृत हो जाने पर पण्डित विश्वम्भरनाथ ने उपयुक्‍त स्थान की भ्राप्ति के लिए प्रयत्न 
प्रारम्भ कर दिया। इसके लिए उन्होंने जो घोर प्रयत्त किया, उसकी जितनी प्रशंसा की 
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३४० आयंसमाज का इतिहास 


जाए कम होगी | उनके सम्मुख दो विकल्प थे, या तो शिवालिक की उपत्यका में स्थित 
रानीपुर गाँव की उस भूमि को प्राप्त किया जाए, जहाँ वर्तमान समय में भारत हैवी 
इलेक्ट्रिकल्स का का रखाना है, और या कनखल-ज्वालापुर मार्ग के दक्षिण में गंगा की नहर 
के साथ लगी हुई वह भूमि जहाँ भ्रव गुरुकुल विद्यमान है। रानीपुर की भूमि में जल की 
समुचित सुविधा नहीं थी । जल की व्यवस्था के लिए वहाँ वहुत खर्चे करना पड़ता । अतः 
दूसरी भूमि को प्राप्त करने का प्रयत्न प्रारम्भ किया गया । यह भूमि किसी एक जमींदार 
की नहीं थी । कोई खेत किसी का था, कोई किसी का। सबसे सोदा करना बहुत कठित 
था । पर पण्डित विश्वम्भरनाथ के अ्रनथक परिश्रम से कमखल-ज्वालापुर मार्ग के दक्षिण 
में ६०० वीघे के लगभग जमीन ग्रुरुकुल के लिए क्रय कर ली गई, और वहाँ पवकी 
इमारतों के निर्माण का कार्य प्रारम्भ कर दिया गया। सन्‌ १६२६ के अन्त तक नयी भूमि 
में इतनी इमारतें वन कर तैयार हो गयी थीं, कि एप्रिल, १६३० में गुरुकुल को अपने नये 
परिसर में ले श्राया गया । पाँच साल के लगभग ग्रुरुकुल के विद्यालय विभाग की कुछ 
कक्षाएँ मायापुर वाटिका (हरिद्वार और कनखल के बीच) में रहीं, भौर महाविद्यालय 
' विभाग पुरानी भूमि में । वाढ़ से वची इमारतों को मुरम्मत करके इस योग्य बना लिया 
गया था, कि उनमें गुरुकुल को चलाया जा सके | 

सन्‌ १६२७ में काँगड़ी में गुरुकुल को स्थापित हुए २५ वर्ष हो चुके थे। झतः 
उस वर्ष का वाधिकोत्सव गुरुकुल की रजत जयन्ती के रूप में धूमधाम के साथ मनाया 
गया। इस समय तक ग्रुरुकुल बहुत लोकप्रियता प्राप्त कर चुका था, और देश के 
राजनीतिक व राष्ट्रीय क्षेत्र में भी उसकी रुयाति हो चुकी थी। इसीलिए महात्मा गांधी, 
पण्डित मदनमोहन मालवीय, बाबू राजेन्द्र प्रसाद, सेठ जमनालाल बजाज, श्री श्रीनिवास 
झायंगर भर डा० मुछ्जे आदि कितने ही अखिल भारतीय स्तर के नेता जयन्ती समारोह 
में सम्मिलिए हुए। जो बहुत-से विद्वान्‌ व शिक्षाविद्‌ इस अवसर पर ग्रुरुकुल पधारे थे, 
उनमें प्रिसिपल ध्रुव, साधु वासवानी और डा० अविनाशचन्द्र दास के नाम उल्लेखनीय 
हैं। ्रायंसमाज के तो प्रायः सभी संन्‍्यासी, नेता और विद्वान्‌ इस महोत्सव में सम्मिलित 
हुए ही थे। जयन्ती समारोह की सफलता असन्दिग्ध थी। पर स्वामी श्रद्धानन्दजी 
महाराज की अनिवाय अनुपस्थिति सवके लिए विषाद का कारण बनी हुई थी। जयच्ती 
से लगभग तीन मास पूर्व २३ दिसम्बर, १६२६ को वह दिल्‍ली में घर्मं के लिए वलिदान 
हो गये थे । इसी के परिणामस्वरूप जयन्ती महोत्सव में उत्साह व उल्लास के साथ-साथ 
गम्भीर वेदना भी मिली हुई थी। जयन्ती के अवसर पर १,५३,००० रुपये नकद प्राप्त 
हुए, और १,३०,००० की प्रतित्ञाएँ हुईं । 

जयन्ती समारोह के सफलतापूर्वक सम्पन्न हो जाने के पश्चात्‌ पण्डित विश्वम्भर- 
नाथ ने मुख्याधिष्ठाता पद से त्यागपत्र दे दिया। यह त्यागपत्र पूर्णतया स्वेच्छा से दिया 
गया था। पण्डितजी का मन्तव्य था, कि किसी व्यक्ति को पाँच वर्ष से अधिक समय तक 
किसी संस्था के संचालक के पद पर नहीं रहना चाहिये । उनके स्थान पर अ्रब आचार्य 
रामदेव को गुरुकुल का मुश्याधिष्ठाता नियुक्त किया गया। आचार के पद पर वह पहले 
ही अधिष्ठित थे। अब आचाय के साथ-साथ वह गुरुकुल के मुख्याधिष्ठाता भी हो गये । 
सन्‌ १६२७ से १६३३ तक वह मुख्याधिष्ठाता के पद पर रहे। इस काल में उतका सबसे 
महत्त्वपूर्ण कार्य गुरुकुल की नयी इमारतों के लिए घन एकत्र करना था । मुख्याधिष्ठाता 
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स्वतन्त्र विश्वविद्यालय के रूप में गुरुकुल काँगड़ी की प्रगति े ३४१ 


का पद सभालतने से पूर्व ही उन्होंने इसके लिए प्रयत्न प्रारम्भ कर दिया था। भ्रधानतया 
उन्हीं के प्रयत्त का यह परिणाम था, कि २० लाख के लगभग रुपये गुरुकुल के नये मकानों 
के लिए एकत्र किये जा सके। गुरुकुल के भ्राध्यापकों तथा गुरुकुलप्रेमी आये नर-तारियों 
ने भी इस कार्य में उनकी सहायता की । नयी इमारतें बनवाने में दिल्‍ली के प्रसिद्ध ठेकेदार 
लाला नारायणदत्त ने पूरा सहयोग दिया, और सबके सामूहिक प्रयास का ही यह 
परिणाम हुश्ना, कि गुरुकुल को सन्‌ १६३० में नयी भूमि पर लाया जा सका । 

स्वाभाविक रूप से यह प्रश्न उत्पन्न होता है, वर्तमान स्थान पर गुरुकुल को 
स्थापित करना क्या बुद्धिमत्ता का कार्य था? आचायेकुलों या गरुरुकुलों का जो विचार 
प्राचीन भारतीय परम्परा के अनुसार मह॒षि दयानन्द सरस्वती ने प्रस्तुत किया था, 
उसका यह झावश्यक तत्त्व था, कि ये शिक्षण-संस्थाएँ नगरों और ग्रामों से दूर एकान्त 
स्थान पर स्थित हों। काँगड़ी ग्राम के क्षेत्र में जो स्थान सन्‌ १९०२ में गुरुकुल के लिए 
चुना गया था, वह वस्तुतः इसी प्रकार का था। कनखल की दूरी वहाँ से तीन मील थी, 
और जाने-आग्राने का मार्ग अत्यन्त दुर्गेग था। गंगा की घारा के वीच में पड़ जाने के कारण 
काँगड़ी गाँव का भी गुरुकुल से विशेष सम्पर्क नहीं रहता था, और यह गाँव थोड़ी-सी 
भोंपड़ियों के समूह के अतिरिक्त कुछन था। पर अ्रव गुरुकुल जिस तये स्थान पर ले 
जाया गया था, वह कनखल-ज्वालापुर मार्ग पर स्थित है। कनखल से वह एक मील से 
भी कम दूरी पर है, ओर ज्वालापुर से सवा मील के लंगभग टूरी पर। जगदीतपुर और 
जमालपुर ज॑से समृद्ध गाँव उसके और भी समीप हैं । वस्तुतः, गुरुकुल की वर्तमान भूमि 
चारों ओर नगरों और ग्रामों से घिरी हुई है, जिसके कारण शहरी जीवन के कुप्रभावों 
से वहाँ रहने वाले ब्रह्मचारियों के लिए वचे रह सकता सम्भव नहीं रह गया है। 
सन्‌ १९४७ में भारत-विभाजन के परिणामस्वरूप बहुत-से हिन्दू कनखल-हरिद्दार में भी 
शरणार्थी के रूप में आ गये । उनके लिए जो वस्तियाँ सरकार द्वारा बनवायी गयीं, वे तो 
गुरुकुल के बहुत ही समीप हैं। वर्तमान समय में स्वयं गुरुकुल भी कनखल-हरिद्वार के 
आवाद क्षेत्र के अ्रन्तर्गत हो गया है, और शहरों से दूर स्थित होने की गुरुकुलों की 
विशेषता उसमें नाम को भी नहीं रह गयी है। आरण्यक-पआ्राश्नम में स्थित शिक्षण-संस्था में 
गुरु-शिष्य का जो सम्बन्ध होता था, उसके छात्र जिस ढंग से ब्रह्मचयं और तपस्या का 
जीवन विताते थे, और सांसारिक समस्याझ्रों से अछूते रहकर जिस प्रकार विद्याभ्यास में 
रत रहते थे, वह सब गुरुकुल की पुरानी भूमि (जिसे अब 'पुण्यभूमि” कहा जाता है) में 
तो सम्भव था, पर कनखल-ज्वालापुर मार्ग पर स्थित नयी भूमि में इन विशेषताओं को 
कायम रख सकता सम्भव नहीं रह गया। गुरुकुल के स्वरूप पर इसका प्रभाव पड़ना 
स्वाभाविक ही था। आगे चलकर ग्रुरुकुल के आन्तरिक प्रनुशासत, रहन-सहन और कायें- 
पद्धति में जो अनेक परिवर्तन हुए, उतके लिए उसकी नयी भूमि और नया वातावरण भी 
उत्तरदायी है। 

सन्‌ १६३० में महात्मा गांघी के नेतृत्व में सत्याग्रह आन्दोलन का प्रारम्भ हुआ | 
शीघ्र ही इसके कारण सारे देश में अंग्रेजी शासन के विरुद्ध विद्रोह की भावना प्रचण्ड हो 
उठी, और हजारों लोग विदेशी सरकार के विरुद्ध सत्याग्रह कर जेल जाने को तत्पर हो 
गये । गुरुकुल भी इसके प्रभाव से बचा नहीं रह सका। ग्रुरुकुल का वातावरण सदा से ही 
देशभक्ति और राष्ट्रीयता का रहा है। देश के लिए त्याग करने में गुरुकुल के विद्यार्थी 
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और अध्यापक कभी पीछे नहीं रहे। १६१६-२१ के आन्दोलनों में भी गुरुकुल के 
विद्यार्थियों ने भाग लिया था। उन्होंने तिलक स्व॒राज्य फण्ड के लिए धत एकत्र किया था, 
और वे कांग्रेस के कार्यकलाप में स्वयंसेवक के रूप में सम्मिलित हुए थे। १६३० के 
संत्याग्रह आन्दोलन में उनका कत्‌ त््व श्रधिक महत्त्व का था। महाविद्यालय विभाग के 
बहुत-से विद्यार्थी समीप के क्षेत्र में सत्याग्रहियों को संगठित करने के लिए तत्पर हो गये, 
और गुरुकुल के अ्रधिकारियों को विवश होकर कुछ महीनों के लिए महाविद्यालय में 
झवकाश करना पड़ा। सत्यदेव नामक एक ब्रह्मचारी ने सहारनपुर जिले में सत्याग्रही 
स्वयंसेवकों का इतना बड़ा दल संगठित कर लिया, कि वह सर्वत्र 'दलपति' नाम से प्रसिद्ध 
हो गया। सर्वेर्मित्र और सत्यभूषण नामक दो ब्रह्मचारी देहात में काम करते हुए बीमार 
पड़ गये, और वीमारी के कारण उनकी मृत्यु भी हो गयी। कितने ही प्राध्यापक और 
ब्रह्मचारी इस समय जेल भी गये, और स्वराज्य संघर्ष में पड़ कर गुरुकुल के नाम को 
उन्होंने उज्ज्वल किया । 

सन्‌ १६३२ में आचार्य रामदेव भी स्वाघीनता-संघर्ष में भाग लेने के लिए 
गुरुकुल से चले गये । उनके स्थान पर किसी अन्य व्यक्ति को सभा द्वारा मुख्याधिष्ठाता 
नियुक्त नहीं किया गया। ग्रुरुकुल का प्रबन्ध करने के लिए शव एक समिति वना दी गईं, 
जिसके तीन सदस्य ये---पण्डित चमूपति, पण्डित देवशर्मा विद्यालंकार और श्री देवराज 
सेठी । सेंठीजी तव गुरकुल के सहायक मुख्याधिष्ठाता थे, उन्हें इस समित्ति का मन्त्री वना 
दिया गया । पण्डित चमूपति समिति के प्रधान नियुक्त हुए। पर समिति के तीनों सदस्यों 
में प्राय: मतभेद रहा करता था, अतः समिति द्वारा गुरुकुल के प्रवन्ध का परीक्षण सफल 
नहीं हो सका। श्री देवराज सेठी और पं० देवशर्मा के समिति से त्यागपत्र दे देने पर 
पण्डित चमूपति को सभा द्वारा मुख्याधिष्ठाता तथा आचार्य दोनों पदों पर नियुक्त कर 
दिया गया। एप्रिल, १६३४ तक पं० चमूपति ने योग्यता के साथ गुरुकुल का कार्यभार 
सेभाला। उनके त्यागपतन्न देने पर पण्डित सत्यक्नत सिद्धात्तालंकार गुरुकुल के मुख्याधिष्ठाता 
और पण्डित देवशर्मा विद्यालंकार आचार्य नियुक्त हुए (१६३५) । 


(३) गुरुकुल कमीशन 


सन्‌ १६३१ में जब आचाय॑ रामदेव गुरुकुल के मुख्याधिष्ठाता और आाचायें थे, 
गुरुकुल को “अ्रधिक सर्वेप्रिय वनाने के साधनों की सिफारिश करने के लिए” महात्मा 
नारायण स्वामी की अध्यक्षता में एक कमीशन आय॑ प्रतिनिधि सभा, पंजाव द्वारा नियुवत 
किया गया । इसके अन्य सभासदों में तीन --पं० चमृपति, पं० देवशर्मा विद्यालंकार और 
पण्डित संत्यकेतु विद्यालंकार--य्रुरुकुल में प्राध्यापक थे। इस कमीशन की कुछ सिफारिशों 
का यहाँ उल्लेख करना इस कारण उपयोगी है, क्योंकि उनसे यह ज्ञात होता है कि उस 
समय आार्यसमाज और गुरुकुल के शिक्षाविज्ञ इस संस्था को किस दिशा में ले जाना चाहते 
थे और इसकी उपयोगिता के सम्वन्ध में उनके क्या विचार थश्रे। कमीशन की मुख्य 
सिफारिशें निम्नलिखित थीं-- 

(१) स्नातक परीक्षा के पश्चात वेद-वेदांग के विशेष अ्रध्ययन का अवन्ध किया 
जाए | वाचस्पति परीक्षा इस समय भी होती है। हम इसमें यह सुधार चाहते हैं, कि वेद- 
बेदांग के ऊँचे दर्जे के श्रध्ययन तथा गवेषणां (२९४९७:०८॥) का कार्य स्थिर कर दिया 


7  450&० ७ 34 ४ # है ६4 ४ ८४६॥6/| ॥ ७ ०//04६/०। ९०/६ ६३ ४००६१ १३९4६ ६4/॥/४ ७ ७ ६+ ४४४३ 


स्वतन्त्र विश्वविद्यालय के रूप में गुरुकुल कांगड़ी की प्रगति ३४३ 


जाए। वेद के अध्ययन में स्नातकों के अ्रतिरिक्त आवश्यक योग्यता रखने वाले श्रन्‍्य 
विद्यार्थी भी लिये जाएँ। उन पर अविवाहित होने का वन्धन न हो । 

गुरुकुल के स्‍्तातक इस समय भी एक अच्छी बड़ी संख्या में वेद-प्रचार का कार्य 

' कर रहे हैं। वैदिक साहित्य जितना भी इस समय तक तैयार हुआ है, उसकी एक बड़ी मात्रा 
स्नातकों द्र/रा निर्मित हुई है। परल्तु इसमें सस्देह नहीं कि इसमें उत्नति तथा वृद्धि की 
बहुत बड़ी गृंजाइश है। जहाँ श्रायंसमाजिक साहित्य का मान (8/क्षातं्ा0) ऊँचा उठाने 
की जरूरत है, वहाँ उसकी मात्रा भी भ्रव की अपेक्षा कहीं अधिक होनी चाहिये। 
स्नातकोत्तर शिक्षा का उद्देश्य इस आवश्यकता की पूर्ति होता चाहिये। उस समय 
विद्याथियों का श्राधार वन चुका होता है, भौर गुरुकुल के बाहर के भी जो महानुभाव 
वैदिक धर्म के प्रचार को अपने जीवन का लक्ष्य वनाएँगे, उनका नैतिक प्रभाव हानिकारक 
नहीं होगा । अविवाहित रहने का बन्धन हम इसलिए हटाते हैं कि इस प्रकार के ऊँचे दर्जे 
के विद्यार्थी पर आश्रम की वाबवा न रहे। जब भी कोई चाहे विद्योपार्जन के इस शुभ 
संकल्प को पूरा कर सके | झ्रायंसमाज के इस भश्रकार के ऊँचे दर्जे के अध्ययन का प्रवन्च 
अनेक स्थानों पर हो सके -यह भी असम्भव है। अतः गुरुकुल में ही ऐसे सव विद्यार्थियों 
के लिए प्रवन्ध किया जाना चाहिये। 

(२) साधारण महाविद्यालय में इस समय बहुत कम विद्यार्थी आते हैँ। वेद 
महाविद्यालय से इस महाविद्यालय की पढ़ाई का कुछ बड़ा अन्तर भी नहीं है। हमने 
सिफारिश की है कि इन दोनों महाविद्यालयों को मिलाकर एक कर दिया जाये | उस एक 
महाविद्यालय का नाम वेद महाविद्यालय हो। उसमें बेद-वेदांग के साथ-साथ आधुनिक 
विषयों की भी शिक्षा दी जाती रहे। इस महाविद्यालय का उद्देश्य गुरुकुल की वेदाध्ययन 
आदि अपनी विशेषताओं को कायम रखते हुए उच्च उदार शिक्षा देना होगा । 

(३) गुरुकुल के विद्यार्थियों की संख्या को बढ़ाने के लिए हमारा भ्स्ताव यह है. 
कि गुरुकुल को कुछ विशेष स्थानों तक ही परिमित नहीं रखना चाहिये, किन्तु इस शिक्षा 
प्रणाली का प्रचार एक देशव्यापी आन्दोलन के रूप में करना चाहिये। प्रत्येक समर्थ 

- झ्रायसमाज गुरुकुल के ढंग की एक छोटी-सी पाठशाला खोल दे, जिसमें गुरुकुल के जीवन 
के मुख्य-मुख्य अंगों का पालन अवश्य किया जाए। एक अध्यापक, जो स्तातक हो तो उत्तम 
है, वहाँ रहे भर वालकों को गुरुकुल शिक्षा के कुछ एक मूलभूत विषयों का ज्ञान करा 
दे तथा उनके रहन-सहन, आचार-व्यवहार पर दृष्टि रखे। जिलों और प्रान्तों में मध्यमा 
(8००णा०क्षाए) दर्जे के विद्यालय खोले जाएँ। इन विद्यालयों में पाँचवीं श्रेणि तक के 
विद्यार्थी प्रविष्ट हो सकें। इसके पश्चात्‌ विद्यार्थी केन्द्रीय महाविद्यालय में आएँ। इस 

' प्रकार सम्भव है कि विद्यार्थी अधिक हो जाएँ, और गुरुकुल के संकुचित जीवन का आंशिक 

प्रसार हो सके। सम्भवतः, स्नातकों की आजीविका का भरश्न भी इस प्रथा द्वारा किसी 
अंश तक हल हो जाएगा। 

हम इस व्यवस्था की आवश्यकता इसलिए भी समभतते हैं कि विद्यार्थी छोटी आयु 
में अपने घरों के श्रधिक निकट रह सकेंगे, और जहाँ उनके माता-पिता पर व्यय का भार 
कम होगा वहाँ उन्हें पारिवारिक जीवन के लाभप्रद प्रभावों से लाभ उठाने का अवसर भी 
झधिक मिल सकेगा। 


जिक्ा20 0५9 ५४ उचद्याधु 70फ्रातं्वांणा (शाशब्रीं 30 85790 


३४४ झ्रायंसमाज का इतिहास 


इस प्रकार यदि छोटे-छोटे गुरुकुलों का देश-भर में जाल फैला दिया जाए और वे 
सब ऋ्रमशः वढ़ते-बढ़ते गुरुकुल काँगड़ी के महाविद्यालय तथा वेदिक गवेषणा विभाग पर 
झाकर मिल जावें, तो गुरुकुल शिक्षा प्रणाली का रूप एक शंकु (०००) का-सा हो 
जाएगा जिसका आधार सारे देश में फैला हुआ होगा और शिखर हिमालय की पर्वंतमाला 
के बीच में गवेषणा विभाग के रूप में शोभायमान होगा । वेद-बरदांग की गंगा इस पुनीत 
शिखर से प्रवाहित होकर देश-देशान्तर को झरार्य॑धर्म के पवित्र सन्देश का स्नान कराएगी। 

गुरुकुल कमीशन ने गुरुकुल की शिक्षा के प्रयोजन के सम्बन्ध में अपने विचार को 
स्पष्ट करते हुए लिखा था, कि “ग्ुरुकुल की विशेषता प्राचीन भारतीय शास्त्रों का भ्रार्य- 
समाज की दृष्टि से अनुशीलन' तथा तचार ही है। शेष जो कुछ भी यहाँ होता है, वह 
मानो इस उद्देश्य की सिद्धि के लिए है या 'प्रामं गच्छन्‌ तृण्ण स्पृशति' के सदृश केवल 
प्रासंगिक रूप में उपलब्ध हो जाने वाली वस्तु है ।” पर यह उद्देश्य गुरुकुल के विद्यालय 
या महाविद्यालय विभागों हारा पूरा नहीं किया जा सकता, क्योंकि “अधिकारी परीक्षा 
तक विद्यार्थी की बुद्धि बहुत कम विकसित हो पाती है। बुद्धि का विशेष विकास उन वर्षो 
में होता है, जो विद्यार्थी महाविद्यालय विभाग में व्यतीत करता है। उस समय वह 
स्वतन्त्रता से सोचने लगता है। वह उदार शिक्षा का भूखा होता है।“वह स्वतस्त्र 
सत्यान्वेषी सच्चे भ्रर्थों में विद्यार्थी वतता है। मानसिक व्यायाम के इस समय में चतुर 
ग्रध्यापक उसके विचारों को किसी विशेष दिशा में प्रवृत्त करने का प्रयत्त कर सकता 
है।“विशेष घामिक सिद्धान्तों तथा मन्तव्यों को दृष्टि में रखकर किसी विषय का 
अनुशीलन इसके पश्चात्‌ आना चाहिये, और इसमें वही लोग प्रवृत्त होने चाहिये जो 
विद्याध्ययन के क्षेत्र में पूर्ण स्वतन्त्रतापूर्वक विचर-विचरा कर अ्रव एक ओर केवल भुक 
ही नहीं चुके हैं किन्तु उनके जीवन का लक्ष्य उक्त प्रकार का अ्रध्ययत्त तथा उस अध्ययन 
द्वारा उपाजित विद्या का प्रचार हो गया हैं।” कमीशन की सिफारिश थी, कि ऐसे 
विद्यार्थी -चाहे वे गुरुकुल के हों या वाहर के हों--संनातक परीक्षा के पश्चात्‌ बेद-वेदांग 
का उच्च स्तर का अध्ययन करें और शोधकार्य में भी प्रवृत्त हों। उनके लिए विवाहित 
न होने की शर्ते की भी कमीशन की दृष्टि में कोई उपयोगिता नहीं थी । खेद है, कि वेद- 
वेदांग एवं प्राचीन सत्य आार्ष शास्त्रों के उच्चतम अ्रध्ययन तथा मौलिक. शोध के सम्बन्ध 
में कमीशन की सिफारिश को क्रियान्वित करने का प्रयत्न गुरुकुल द्वारा नहीं किया-गया । 

गुझुकुल में विद्यार्थियों की संख्या बढ़ाने के लिए कमीशन द्वारा जो सिफारिश की 
गयी थी, उसे मह॒धि दयानन्द सरस्वती के शिक्षाविषयक मन्तव्यों के पूर्णतया अनुकूल नहीं 
कहा जा सकता । पर समय की परिस्थितियों श्र क्रियात्मक आवश्यकता की दृष्टि से 
उसे भ्रनुचित कह सकेना भी सम्भव नहीं है। यदि वस्तुतः ग्रुरुकुल शिक्षा प्रणाली को एक 
जन-आन्दोलन का अंग बनाया जा सकता, और सामाजिक न्याय की स्थापना के लिए 
उसकी उपयोगिता को जनता के सम्मुख रखा जाता, तो शायद गुरुकुलों में विद्याथियों की 
कमी न रहती । ु 

कमीशन द्वारा गुरुकुल के ब्रह्मचारियों के रहन-सहन और व्यय के सम्बन्ध में भी 
कुछ सिफारिशें की गयी थीं-- (१) महाविद्यालय विभाग में प्रत्येक विद्यार्थी कम से कम 
तथा अधिक से अधिक कितना खर्च कर सके, यह गुरुकुल द्वारा निर्धारित हो । इस मर्यादा 
के भीतर रहते हुए खर्च को कम या अधिक करने की विद्यार्थियों को स्वतन्त्रता रहे । 
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स्व॒तन्त्र विश्वविद्यालय के रूप में गुरुकुल काँगड़ी की प्रगति ३४५ 


(२) निम्नलिखित म॒दों के लिए निर्धारित राशि गुरुकुल विद्यार्थियों से लिया करे-- 
प्रकाश, जल प्रवन्ध, स्वास्थ्य रक्षा, चिकित्सा, अग्निहोच्र, पाठय-पुस्तकें और करीड़ा- 
सामग्री । शेष सव खर्च विद्यार्थी अपनी इच्छानुसार कर सकें.] पर कौन-सी वस्तु किस 
प्रकार की ली जाए, यह अश्रधिकारियों के नियन्त्रण में रहे। विद्यार्थी खर्चे के लिए धन 
अपने पास न रखकर डाकखाने में रखें, जहाँ से वे अधिकारियों की श्रनुमति के बिना घन 
प्राप्त न कर सकें। (३) यदि यह परीक्षण महाविद्यालय में सफल हो, तो विद्यालय विभाग , 
की उच्च कक्षाओ्रों में भी इसके समुचित अंशों को धीरे-घीरे प्रारम्भ किया जाए। (४) जो 
ब्रह्मचारी अपने अतिरिक्त समय में गरुरुकुल के श्रन्य नियमों का पालन करते हुए किसी 
प्रकार के श्रम द्वारा अपने मासिक शुल्क की पूर्ति के लिए घत उपार्जन करना चाहें, उन्हें 
उसकी अ्रनुमति होनी चाहिये तथा उन्हें इसके लिए उपयुक्त सुविधाएँ दी जानी चाहिये । 
(५) वर्तमान समय में महाविद्यालय विभाग के ब्रह्मचारी सन्रान्तावकाश में, जो दो मास 
का होता है, घर जा सकते हैं।*““परन्तु हम अ्रनुभव करते हैं कि विद्यालय विभाग के 
ब्रह्मचारियों को घर जाने की छुट्टी न मिलते के कारण वे पारिवारिक जीवन के लाभ- 
दायक (स्वास्थ्यकर) प्रभावों से वंचित रह जाते हैं और उनमें अपने माता-पिता, भाई- 
बहिन तथा झन्य निकट सम्वन्धियों से भी उपरामता का भाव झा जाता है और उनके 
प्रति अपने कतंव्यों को समभने तथा पूर्ण करने की श्रवृत्ति कम हो जाती है ।*““हमारी 
सम्मति में श्रष्टम, नवम तथा दशम के विद्यार्थी भी इतने बड़े और समभदार हो जाते हैं 
कि यदि उनको इस अवकाश का आधा अ्रर्थात २२ दिन घर जाने की छुट्टी मिल सका करे 
तो इससे वे पारिवारिक जीवन के स्वास्थ्यप्रद प्रभावों से लाभ उठा सकेंगे। (६) ग्रुरुकुल 
में विद्यार्थी किस प्रकार का वेश पहिनें, जूता, छतरी का प्रयोग करें या नहीं, इन तथा 
इसी प्रकार के अन्य रहन-सहन के प्रश्तों पर गुरुकुल के प्रेमियों में कुछ वृथा विवाद रहता 
है। इस विषय में हम यह स्पष्ट कर देना चाहते हैं कि इन सब बातों का निर्णय ग्रुरुकुल 
के तपस्यामय जीवन, सादगी तथा ब्रह्मचयं के वातावरण को कायम रखने की दृष्टि से 
ही होना चाहिये । इनका वेदिक धर्म तथा गुरुकुल शिक्षा प्रणाली के आधारभूत सिद्धान्तों 
से कोई विशेष सम्बन्ध नहीं है। गुरुकुल के विद्यार्थियों में तपस्या, सादगी तथा ब्रह्मचये 
को कायम रखते हुए, स्वास्थ्यरक्षा के नियमों की दृष्टि से जो परिवतंन अपेक्षित हों, उन्हें 
स्थान और समय के अनुसार करने में कोई हानि नहीं है। (७) महिलाओं के गुरुकुल का 
निरीक्षण करने में अ्रनेक प्रकार की रुकावट वर्तमान समय में हैं। साथ ही, विशेष रूप से 
पाग्चात्य शिक्षा प्राप्त तथा पाश्चात्य महिलाशों में गुरुकुल का अवलोकन करने के सम्बन्ध 
में भेद भी किया जाता है। हमारी सम्मति में महिलाओं को गुरुकुल देखने में कोई रुकावट 
नहीं होनी चाहिये | (८) ग्रुरुकुल में विद्याथियों के शयत का जितना समय निश्चित है, 
वह हमारी सम्मति में पर्याप्त नहीं है, उसमें वृद्धि की जानी चाहिये । 

ग्रुरुकुल कमीशन की ये सब सिफारिशें भी ऐसी हैं, जिनके लागू हो जाने पर 
भ्ुरुकुल के ब्रह्मचारियों का रहन-सहन व जीवन उससे पर्याप्त रूप से भिन्‍त हो जाता, जो 
कि उनका वीसवीं सदी के प्रथम चरण में था। न सबके वस्त्र एक सदृश रहते, और न 
भोजन | गरीब-अमीर का भेद भी उसमें प्रकट होने लग जाता, क्योंकि अपने अतिरिक्त 
समय में वे ब्रह्मचारी ही श्रम द्वारा कमाई किया करते जिनके माता-पिता नि्बंन होने 
के कारण उनके भरण-पोषण का पूरा खर्चे त उठा सकते हों। गुरुकुल शिक्षा प्रणाली के 
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आधारभूत सिद्धान्तों के श्रतुसार आचारयंकुल में रहते हुए ब्रह्मचारियों का अपने माता-पिता 
व परिवार से कोई भी सम्बन्ध नहीं रह जाना चाहिये । पर कमीशन ने यह आवश्यकता 
अनुभव की, कि ब्रह्मचारियों का माता-पिता व भाई-बहिन आदि से सम्पर्क वना रहना 
चाहिये और इसके लिए उस द्वारा सिफारिश भी की गयी। समय की परिस्थिति एवं 
आवश्यकता को दृष्टि में रखते हुए कमीशन की इत सिफारिशों में किस अंश तक झौचित्य 
था, इस पर मतभेद स्वाभाविक है । पर भागे चलकर गुरुकुल की इसी दिशा में प्रगति 
हुईं। न केवल विद्यालय विभाग की उच्च कक्षाओं के विद्यार्थी ही, भ्रपितु छोटे ब्रह्मचारी 
भी छुट्टियों में घर जाने लग गये । महिलाओं के गुरकुल में आने-जाने में कोई रुकावट 
नहीं रह गयी, और ब्रह्मचारियों की वेशभूषा में जूते आदि का भी समावेश हो गया। 

गुरुकुल के प्रवन्धकर्ताओों के सम्बन्ध में कमीशन की एक महत्त्वपूर्ण सिफारिश 
यह थी---“गुरुकुल कुछ निश्चित उद्देश्यों तथा आदर्शों को दृष्टि में रखकर स्थापित किया 
गया है । इसलिए हम समभते हैं, कि गुरुकुल का संचालन क्रने के लिए मुख्य श्रधिकारी 
को नियत करते हुए यह ध्यान में रखना चाहिये कि ऐसे महानुभाव को इस पद पर नियत 
करें, जिसका क्रियात्मक जीवन गुरुकुल के उद्देश्यों तथा आदर्शों के श्रधिक से श्रधिक 
अनुकूल हो और इस मुख्य श्रधिकारी के लिए आचार्य ' शब्द प्रयुक्त होता चाहिये, क्योंकि 
गुरुकुल की दृष्टि से यही शब्द अनुकूल तथा उपयुक्त है। इस आचार्य के सहयोग के लिए 
दो सहायक होने चाहिये, जिनमें से एक के आधीन शिक्षा का कार्य हो ओर दूसरा सामान्य 
प्रवन्ध का कार्य करे।” गुरुकुल के लिए श्राय प्रतिनिधि-सभा द्वारा गठित एक पृथक्‌ 
विद्यासभा होनी चाहिये, कमीशन इस विचार के पक्ष में नहीं था। उसका यह मत था, कि 
गुरुकुल का प्रवन्ध व संचालन पूर्ववत्‌ श्रन्तरंग सभा के ही अधीन रहना चाहिये, पर 
मुख्याधिष्ठाता को परामर्श तथा सहायता देने के लिए एक सहायक सभा व परामर्श सभा 
(&0रां5०9 0०णाणं)) बना दी जाए जिसमें गुरुकुल के प्राध्यापकों को भी स्थान 
प्राप्तहो। ' 


(४) विद्यासभा का संगठन और उसके श्रधीन गुरुकुल की प्रगति 


यद्यपि भुरुकुल कमीशन का यह मत था, कि गुरुकुल के प्रवन्ध के लिए किसी 

पृथक्‌ सभा की आवश्यकता नहीं है, भ्रौर उस हा प्रबन्ध व संचालन अन्तरंग सभा के ही 

अधीन रहना चाहिये, फिर भी पृथक्‌ विद्यासभा के संगठन की माँग निरन्तर जोर पकड़ती 

"गयी । विद्यासभा का विचार बहुत पुराना था। सबसे पूर्व महात्मा मुंशी राम ने सन्‌ १६१० 
में इसे प्रकट किया था। जिस प्रस्ताव द्वारा पंजाब आये प्रतिनिधि सभा ने सन्‌ १६२१ 
में गुरुकुल को विश्वविद्यालय के रूप में परिवर्तित किया, उसमें भी ग्रुरकुल के लिए पृथक्‌ 

विद्यासभा के निर्माण की वात की पुष्टि की गयी थी। सन्‌ १६३४ में इसके लिए प्रबल 

आन्दोलन प्रारम्भ हुआ, जिसमें गुरुकुल के स्तातक-भण्डल का प्रमुख हाथ था। इस समय 

तक झाय॑ प्रतिनिधि सभा का कार्यक्षेत्र बहुत विस्तुत हो गया था। आर्यंसमाजों की संख्या 

निरन्तर बढ़ती जा रही थी, श्रौर वेदप्रचार की समुचित व्यवस्था करने के लिए प्रतिनिधि 

सभा को वहुत ध्यान देना पड़ रहा था। इस दशा में उसके लिए गुरुकुल की उन्नति व 

विकास के लिए शक्ति लगा सकना क्रियात्मक नहीं था । १६३४ में झाये प्रतिनिधि सभा 

के नये पदाधिकारियों का. चुनाव होना था, और साथ ही सभा के नये सदस्यों का भी । 
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जो लोग गुरुकुल के लिए पृथक्‌ विद्यासभा के पक्षपाती थे, प्रयत्न करके वे बड़ी संख्या में 
सभा के सदस्य निर्वाचित हों गये, जिसके परिणामस्वरूप १९३४ के सभा के अधिवेशन 
में गुरुकुल के लिए पृथक्‌ विद्यासभा संगठित करने का प्रस्ताव स्वीकृत हो गया । 
इस समय विद्यासभा का जो संगठन बनाया गया, उसका स्वरूप इस प्रकार 
था-- 
(१) विद्यासभा के कुल सदस्यों की संख्या २७ हो | 
(२) इन २७ सदस्यों में कम-से-कम १८ पंजाब आये प्रतिनिधि सभा के सदस्य 
हों। ह 
(३) प्रतिनिधि सभा के निम्नलिखित पदाधिकारी अपने पद के कारण विद्या- 
सभा के सदस्य हों-- 
(क) सभा का प्रधान, (ख) सभा के तीनों उपप्रधान, (ग) सभा का मन्‍्त्री, 
ओर (घ) सभा का कोषाध्यक्ष । 
(४) इन छह पदाधिकारियों के अतिरिक्त कम से कम वारह व्यक्ति झायें प्रति- 
. निधि सभा, पंजाव द्वारा विद्यासभा के लिए निर्वाचित किये जाएँ। इन 
सदस्यों को चुनते हुए यह ध्यान में रखा जाए, कि वे विद्या आदि विशेष 
गुणों से सम्पन्न हों । 
(५) ग्रुरुकुल के निम्नलिखित पदाधिकारी अपने पद के कारण विद्यासभा के 
सदस्य हों --(क) गरुरुकुल का मुख्याधिष्ठाता, (ख) गुरुकुल का आचार्य, 
(ग) कन्या गुरुकुल का मुख्याधिष्ठाता, और (घ) कत्या गुरुकुल की आचार्या। 
(६) ग्रुरुकुल काँगड़ी और कल्या गुरुकुल के छात्रों के संरक्षकों का एक प्रतिनिधि। 
(७) गुरुकुल के स्तातकों और स्नातिकाओ्रों के तीन प्रतिनिधि, जिनमें से एक 
अवश्य ही स्तातिका हो । 
(८) ग्रुरुकुल के उपाध्याय (प्राध्यापक) वर्ग का एक प्रतिनिधि । 
यह निश्चय किया गया, कि विद्यासभा के सदस्य केवल एसे ही व्यक्ति बन सकें, 
जिन्हें गुरुकुल शिक्षा प्रणाली से वास्तविक प्रेम हो और जो स्वयं अपने बालकों व 
बालिकाशों को गुरुकुल में पढ़ाने के लिए उद्चत होकर गुरुकुल-प्रेम का साक्षात्‌ प्रमाण देने 
को उद्यत हों। विद्यासभा के संगठन के सम्बन्ध में श्राय प्रतिनिधि सभा, पंजाब का यह 
निर्णय अत्यन्त महत्त्व का था। गुरुकुल की गणना देश की सामान्य शिक्षण-संस्थाओ्रों के 
अ्न्तगंत नहीं की जा सकती थी। उसके कुछ झ्राधारभूत सिद्धान्त थे, जिनमें से अनेक 
आधुनिक समय की शिक्षा पद्धति विषयक मान्यताओं के प्रतिकूल थे। शिक्षा के क्षेत्र सें 
. गुरुकुल शिक्षा प्रणाली एक क्रान्ति के समान थी, भौर क्रान्ति के मूल सिद्धान्तों को जनता 
द्वारा मान्य होने में समय तथा प्रयत्न की अपेक्षा होती है। इसलिए प्रतिनिधि सभा का 
यह निश्चय बहुत महत्त्व का था, कि गुरुकुल का संचालन ऐसे लोगों के ही हाथों में रहे, 
'जो इसके मूलभूत क्रान्तिकारी सिद्धान्तों में विश्वास रखते हों भौर जो अपनी सन्तान को 
ग्ुरुकुल में प्रविष्ट कराने को उद्यत हों । महात्मा मुंशी राम झौर झाचाये रामदेव के समय 
में गुरुकुल ने जो उन्‍्तति की, उसका कारण यही था कि इन्हें गुर्कुल शिक्षा पद्धति में पूर्ण 
विश्वास थां, और इन्होंने अपनी सनन्‍्तान को शिक्षा के लिए गुरुकुल में ही प्रविष्ट कराया 
था। यदि प्रतिनिधि सभा के इस निर्णय को क्रियान्वित किया जा सकता, तो गुरुकुल की 
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बहुत उन्नति होती और महथि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित यह शिक्षा प्रणाली 
अत्यन्त लोकप्रिय हो जाती । 

सन्‌ १६३४ में गुरुकुल के प्रवन्ध व संचालन के लिए पृथक्‌ विद्यासभा का संगठन 
कर दिया गया था। उसी वर्ष एप्रिल मास में पण्डित चमृपति ने गरुरुकुल से त्यागपत्र दे 
दिया था। विद्यासभा ने उनके स्थाव पर पण्डित सत्यन्नत सिद्धान्तालंकार को मुख्या- 
धघिष्ठाता नियुक्त किया, और पण्डित देवशर्मा विद्यालंकार को श्राचार्य । ये दोनों गुरुकुल 
के सुयोग्य स्तातक थे, और गुरुकुल की परम्पराओं, मान्यताओं तथा आधारभूत सिद्धान्तों 
से भली-भाँति परिचित थे। प्राध्यापक के रूप में भी चिरकाल से गुरुकुल के साथ इनका 
सम्बन्ध था। दो वर्ष आचायें के पद पर रहकर पण्डित देवशर्मा ने संन्यास आश्रम में 
प्रवेश कर लिया, और स्वामी अभयदेव वन गये। वह अब प्राय: पाण्डिचेरी के श्ररविन्द 
झ्ाश्रम में जाकर रहने लगे । 

सन्‌ १९३४५ से १६४२ तक पण्डित सत्यक्नत सिद्धास्तालंकार गुरुकुल के प्रमुख 
पदाधिकारी व संचालक रहे। गुरुकुल के इतिहास में यह काल बड़े महत्त्व का है। उस 
समय गुरुकुल का खर्च चलाने के लिए प्रधानतया दान पर निर्भर रहना पड़ता था, और 
दान को चन्दे द्वारा ही प्राप्त किया जाता था' | केवल ग्रुरुकुल के मुख्याधिष्ठाता व झ्ाचार्य 
ही नहीं, भ्रपितु प्राध्यापक व भ्रन्य कर्मचारी भी प्रतिवर्ष चन्दे के लिए जाया करते थे, और 
वाधिकोत्सव के श्रवसर पर जो धन एकन्न हो जाए, उसी से गुरुकुल का खर्च चलता था। 
स्थायी निधि में घन की बहुत कमी थी। चन्दा करना कितना कष्टसाध्य है, इसे पण्डित 
सत्यक्नत भली-भाँति जानते थे, क्योंकि वह भी धन एकन्न करने के लिए जाया करते थे। 
उन्होंने प्रयत्न प्रारम्भ किया, कि किसी प्रकार आशिक दृष्टि से गुरुकुल स्वावलम्वी वन 
जाएं, और अपने खे के लिए उसे चन्दे पर निर्भर न करना पड़े | उनका ध्यान गुरुकुल 
फार्मेसी की ओर गया। आयुर्वेद की शिक्षा गुरुकुल में सन्‌ १६१६ में शुरू हो चुकी थी, और 
विद्यार्थियों को ओषधि-निर्माण का क्रियात्मक ज्ञान देने के लिए शास्त्रोक्त विधि से आयुर्वेदिक 
दवाइयाँ भी वनायी जाने लगी थीं | गुरुकुल फार्मेसी द्वारा निर्मित दवाइयों की वहुत माँग 
थी, क्योंकि लोगों को उनकी शुद्धता पर विश्वास था। ग्रुरकुल का अपना प्रिंटिंग प्रेस भी 
था, और प्रकाशन विभाग भी । उन दिनों गुरुकुल महाविद्यालय में रसायनशास्त्र के 
प्राध्यापक प्रो० फकीरचन्द च्रेहन थे, जिन्हें मौद्योगिक रसायन ([7008774। (]धयां509) 
में बहुत रुचि थी। बह सियाही, फिनाइल और साबुन आदि अपने विद्यार्थियों से वतवाया 
भी करते थे । पण्डित सत्यत्रत ने विचार किया, कि यदि आयुर्वेदिक फार्मेसी, प्रिंटिंग प्रेस, 
पुस्तक प्रकाशन और रासायनिक उत्पादन को समुन्नत करने का प्रयत्न किया जाए, तो 
इनसे इतनी झामदनी प्राप्त की जा सकती है कि गुरुकुल का सब खर्च चलने लगे और 
चन्दा माँगने की आवश्यकता न रह जाए। उन्होंने फार्मेसी की उन्‍नति पर विशेष रूप से 
ध्यान देने का निश्चय किया। इसी प्रयोजन से उन्होंने पृथक्‌ व्यवसाय पटल का संगठन 
किया, जिसके कारण फार्मेंसी के अधिकारी सभा के अनावश्यक हस्तक्षेप के बिना समुचित 
स्वतन्त्रता के साथ ओषधियों की विक्री बढ़ाने के लिए आवश्यक पग उठाने में समर्थ हो 
गये । पण्डित सत्यत्रत से प्रोत्साहन पाकर प्रोफेसर फकी रचन्द त्रेहन ने फिनाइल, सियाही 
भ्रादि का बड़े पैमाने पर निर्माण प्रारम्भ किया। क्‍योंकि इनके निर्माण में शुद्धता और 
गुणों की उत्कृष्टता पर विशेष ध्यान दिया जाता था, अतः बाजार में इनकी माँग भी बढ़ने 
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लगी, भ्ौर अनेक म्युनिसिपलिटियों, बैंकों तथा व्यापारिक संस्थानों ने अपनी आवश्यकता 
की पूर्ति गुरुकुल से बनी वस्तुओं से करनी प्रारम्भ कर दी | इसी प्रकार प्रेस एवं प्रकाशन' 
विभाग की उन्नति पर भी पं० सत्यन्नत ने ध्यान किया। वीसवीं सदी के प्रथम चरण में, 
जव गुरुकुल ऐसे स्थान पर था जहाँ बिजली उपलब्ध नहीं थी, गुरुकुल मुद्रणालय में न 
केवल सद्धमें प्रचारक, श्रद्धा और वेदिक मैगजीन सदृश पत्र-पत्रिकाशों की ही छपाई की 
जाती थी, अपितु अनेक पुस्तकें भी उस द्वारा' छापी जाती थीं। मह॒षि दयानन्‍द के पत्र, 
भौतिकी, रसायन, भारतवर्ष का इतिहास (तीन भाग), पुराणमतपर्यालोचन और श्रार्य- 
भाषा पाठावली आ्रादि कितनी ही पुस्तक गुरुकुल के प्रेस में ही छपी थीं, और वहीं से 
प्रकाशित हुईं थीं। अव गुरुकुल ऐसे स्थान पर झा गया था, जहाँ विजली आदि की सब 
सुविधाएँ थीं, जिनके कारण प्रेस में उन्नत मशीनों को प्रयुक्त कर सकना भी सम्भव हो गया 
था। पण्डित सत्यव्रत चाहते थे कि गुरुकुल के प्रेस तथा प्रकाशन विभाग को इतना उन्नत 
कर दिया जाए, कि वे भी श्रामदनी के महत्त्वपूर्ण साधन बन जाएँ । रासायनिक उत्पादन, 
प्रिंटिंग प्रेस तथा प्रकाशन विभाग के विकास में पण्डित सत्यक्नत को विशेष सफलता नहों 
हुईं। रासायनिक उत्पादन विभाग तो कुछ समय वाद बन्द भी हो गया। पर आयुर्वेदिक 
फार्मेंसी की उन्नति व विकास में उन्हें वहुत सफलता प्राप्त हुईं। सन्‌ १६३६९ में फार्मेसी 
से गुरुकुल को १३,३४२ रुपयों का शुद्ध लाभ हुआ था, जो उस समय सात प्रोफेसरों के 
वेतन के लिए पर्याप्त था। बाद में फार्मेसी से प्राप्त होने वाले मुनाफे की मात्रा में निरन्तर 
वृद्धि होती गयी । यह स्वीकार करना होगा, कि मुख्याधिष्ठाता के अपने सात साल के 
कार्यकाल में पं ० सत्यन्नत ने आर्थिक दृष्टि से गुरुकुल को पर्याप्त रूप से आत्मनिर्भर बना 
दिया था। हे 

सन्‌ १६४२ में पं० सत्यव्रत ने त्यागपत्र दे दिया। इसका कारण उनके स्वास्थ्य 
का खराव होना था। अव विद्यासभा ने ग्रुरुकुल के प्रवन्ध तथा संचालन के लिए यह 
व्यवस्था की, कि पण्डित इन्द्र विद्यावाचस्पति को मुख्याधिष्ठाता नियुक्त किया जाए और 
क्योंकि उनके लिए अधिक समय गुरुकुल में रहना सम्भव नहीं था, अतः आन्तरिक प्रबन्ध 
का कार्य भी आचार्य के हाथों में दे दिया जाए, जो मुख्याधिष्ठाता के निदेशन में शिक्षा के 
अतिरिक्त प्रबन्ध का कार्य भी सभाला करे। इस व्यवस्था के अनुसार भ्रव गुरुकुल का सब 
प्रबन्ध व संचालन स्वामी श्रभयदेव (पं० देवशर्मा विद्यालंकार) के हाथों में भ्रा गया, जो 
पहले से ही झ्राचायं के पद पर नियुक्त थे । पर स्वामीजी देर तक ग्रुरुकुल के संचालक नहीं 
रहे। नवम्बर, १९४२ में उन्होंने अभ्रपने पद से त्यागपत्र दे दिया, और पं० बुद्धदेव 
विद्यालंकार को उनके स्थान पर झाचार्य नियुक्त किया गया। पर वह भी देर तक गुरुकुल 
में कार्य नहीं कर सके। मई, १६४३ में उन्होंने झाचाय पद से त्यागपत्र दे दिया। अब 
उनके स्थान पर पण्डित श्रियन्नत वेदवाचस्पति ग्रुरकुल के झाचार्य नियुक्त हुए। वह 
सन्‌ १६६८ तक आचार्य के रूप में युरुकुल का संचालन करते रहे । उस समय तक गुरुकुल 
को यनिवर्सिटी के समकक्ष स्थिति प्राप्त हो चुकी थी। १६६८ में पं० प्रियत्रत गुरुकुल के 
वाइस-चान्तलर नियुक्त कर दिये गये, और जून, १६७१ तक वह इस पद पर रहे। इस 
. प्रकार २८ वर्ष के सुदी्ध काल तक (१६४३ से १६७१ तक) वह गुरुकुल के प्रमुख पदा- 
घिकारी रहे, और उनके कारण इस संस्था में एक प्रकार की स्थिरता झ्रा गयी, जिसका 
वहाँ पिछले कुछ वर्षों में ग्रभाव रहा था । पण्डित प्रियत्नत गुरुकुल के सुयोग्य स्नातक झौर 
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वेदशास्त्रों के प्रकाण्ड पण्डित हैं । वैदिक धर्म और महषि दयानन्द सरस्वती के मच्तव्यों में 
उनकी अगाघ श्रद्धा है। वह प्रभावशाली वक्ता और सुलेखक भी हूँ । कई वर्ष तक पंजाब 
आर्य प्रतिनिधि सभा के अ्रवीच उन्होंने वेदप्चार का कार्य किया, और उपदेशक विद्यालय, 
लाहौर के वह आ्राचार्य भी रहे । आ्रर्यजगत्‌ से उनका घनिष्ठ सम्पर्क है, और श्रा्यं जनता 
उन्हें आदर की दृष्टि से देखती है। उन्होंने भरसक प्रय्त किया, कि गुरुकुल से भायें- 
समाज की झआाशाएं पूर्ण हो सकें, और उन्हें झंंशिक रूप से सफलता भी प्राप्त हुई । 

मुख्याधिष्ठाता के पद पर पण्डित इन्द्र विद्यावाचस्पति नियुक्त थे, पर वह प्रायः 
दिल्‍ली रहा करते थे। सन्‌ १६५३ में उनकी सहायतार्थ सहायक मुख्याधिष्ठाता के रूप सें 
पं० घर्मपाल विद्यालंकार की नियुक्ति हुई। पण्डित घर्मपाल बड़े परिश्रमी व कुशल प्रशासक 
थे.। इन्द्रजी की अनुपस्थिति में गुरुकुल के प्रवत्ध का सब कार्य उन्होंने वड़े अच्छे ढंग से 
सँभाला हुआ था, और क्रियात्मक दृष्टि से वही गुरुकुल के प्रवन्धकर्ता व व्यवस्थापक थे । 
लगभग वीस वर्ष पण्डित घर्मंपाल ग्रुदकुल के सहायक मुख्याधिष्ठाता रहे, और अपनी 
उत्तरदायिता को उन्होंने वड़ी कुशलता से निवाहा । 


(५) स्व॒तन्त्र भारत की सरकार द्वारा गुरुकुल विश्वविद्यालय को सान्‍्यता 


सन्‌ १६४७ में भारत ने अंग्रेजी शासन से मुक्त होकर स्वतन्त्रता प्राप्त की | 
स्थापना के समय से १६९४७ तक लगभग आ्राघी सदी के सुदीर्घेकाल में गुरुकुल ने सरकार 
के साथ कोई भी सम्बन्ध नहीं रखा, और पूर्णतया स्वाघीच रूप से ही श्रपना विकास 
किया। विदेशी सरकार के साथ कोई सम्बन्ध न रखना और उससे किसी भी अकार की 
कोई भी सहायता प्राप्त न करना गुरुकुल के लिए सर्वेथा उचित व स्वाभाविक था, क्योंकि 
उसकी स्थापना में जहाँ भ्रन्य अनेक कारण थे, वहाँ अंग्रेजी सरकार द्वारा आरम्भ की गयी 
शिक्षा प्रणाली के विरुद्ध प्रतिक्रिया रूप एक राष्ट्रीय शिक्षणालय को प्रस्तुत करना भी 
उसका एक प्रयोजन था। पर अब स्थिति बदल गयी थी। भारत में ग्रव स्वतन्त्र राष्ट्रीय 
सरकार की स्थापना हो गयी थी, भौर उसके साथ सम्पर्क से बचे रहने का कोई कारण नहीं 
था। इसीलिए अव यह प्रयत्न किया गया, कि भारत की केन्द्रीय सरकार तथा उत्तरप्रदेश 
की राज्य सरकार से शुरुकुल के लिए आर्थिक अनुदान प्राप्त किया जाए, झौर साथ ही 
विविध सरकारों तथा यूनिवर्सिटियों से गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय की डिप्रियों को भी 
मान्यता दिलायी जाए । इस समय तक “विद्यालंकार' झादि की जो डिग्रियाँ गुरुकुल द्वारा 
दी जाती थीं, सरकार तथा स्कूल-कॉलिजों की सबिस प्राप्त करने के लिए उनका कोई 
मूल्य नहीं था। गुरुकुल के स्नातकों को इस कारण बहुत दिक्कत उठानी पड़ती थी । जहाँ 
तक सर्विस का सम्बन्ध था, वे गुरुकुल काँगड़ी तथा उसकी शाखाओं में, भ्रन्य गुरुकुलों में, 
आये प्रतिनिधि सभा एवं आर्येसमाजों में भ्रध्यापक, प्रचारक व उपदेशक की सर्विस अवश्य 
प्राप्त कर सकते थे। पर इनसे वहुत कम स्नातकों की समस्या हल हो पाती थी। जो 
स्नातक स्व॒तन्त्र व्यापार व व्यवसाय करने की स्थिति में हों या घर से सम्पन्न हों, उनकी 
बात और है, पर सामान्यतया स्नातकों के सम्मुख यही मार्ग रह जाता था कि पहले वे 
प्राज्ष विशारद और शास्त्री या रतन, भूषण और प्रभाकर की परीक्षाएँ उत्तीर्ण कर केवल 
अंग्रेजी में मैद्रिक्युलिशन, एफ० ए० और बी० ए० की परीक्षाएँ उत्तीर्ण करें और फिर 
किसी स्कूल या कॉलिज में संस्कृत या हिन्दी के श्रध्यापक की सबविस प्राप्त करें। इसमें 
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उनके कई वर्ष नष्ट हो जाते थे, और जब सबिस मिलती भी थी, तो वह उसकी योग्यता 
के अनुरूप नहीं होती थी। कुछ स्नातकों ने जमनी, इटली या फ्रांस जाकर वहाँ की 
यूनिवर्सिटियों से डाक्टरेट की उपाधि प्राप्त की, और उसके आधार पर वे भारत में अच्छी 
सविस प्राप्त करने में समर्थ हुए। भारत के समान ग्रेट ब्रिटेन तथा ब्रिटिश साम्राज्य के 
अन्तगत अन्य देशों में गुरुकुल की डिग्री की मान्यता नहीं थी। पर म्यूनिच (जमेनी), रोम 
(इटली) श्ौर पेरिस (फ्रांस) आदि की यूनिवर्सिटियों ने योग्यता के श्रावार पर गुरुकुल 
की डिग्रियों को मान्यता प्रदान की, और उसके स्तातकों को डाक्टरेट करने का अवसर 
प्रदान किया | डा० प्राणनाथ विद्यालंकार, डा० ईश्वरदत्त विद्यालंकार, डा० सत्यकेतु 
विद्यालंका र, डा० वर्मानन्द भ्रायुर्वेदा लंकार, डा० वलराम आयुर्वेदा लंकार, डा० नारायण- 
दत्त आयुर्वेदालंकार, डा० सुरेशचन्द्र विद्यालंकार आदि कितने ही स्वातकों ने यूरोप 
जाकर डाकटरेट का उपाधि प्राप्त की, और स्वदेश लौटकर यहाँ की शिक्षण-संस्थाओं में 
व अन्यत्र सम्मानास्पद स्थान प्राप्त किये। पर सबके लिए विदेश जाकर डिग्री प्राप्त कर 
सकता सम्भव नहीं था। अतः स्वृतन्त्र भारत की केर्रीय तथा प्रादेशिक सरकारों और 
विविध यूनिवर्सिटियों से गुरुकुल की डिग्रियों को मान्यता प्राप्त कराने का प्रयत्न सर्वथा 
समुचित था। इससे गुरुकुल के स्तातकों को सर्विस प्राप्त करने तथा जीवन संघर्ष में सफल 
होने में बहुत सहायता मिली | 

(१) र४ मई, १९४४८ को विहार सरकार ने सन्‌ १६४७ तक जिन विद्यार्थियों ने 
गुरुकुल से विविध डिग्रियाँ प्राप्त कर ली थीं, उनको मान्यता प्रदान कर दी। विहार में 
अ्रधिकारी को मैट्रिक के, अलंकार को बी० ए० के और वाचस्पति को एम ० ए० के समकक्ष 
मान लिया गया । ह 

(२) ५ जुलाई, १६४८ को उत्तरप्रदेश सरकार ने गुरुकुल की श्रलंकार डिग्री को 
बो० ए० के समकक्ष स्वीकार कर लिया | 

(३) ६ नवम्बर, १६४८ को हिमाचल प्रदेश की सरकार ने गुरुकुल की विद्या- 
घिकारी को मेट्रिकुलिशन के, अलंकार (विद्यालंकार, वेदालंकार, सिद्धान्तालंकार और 
आ्युर्वेदालंकार) को बी० ए० के और वाचस्पति' (वेदवाचस्पति ग्रौर विद्यावाचस्पति) 
को एम० ए० के समकक्ष स्वीकृत किया । 

(४) ६ मई, १६४६९ को भारत की केन्द्रीय सरकार ने गुरुकुल के स्नातकों को 
सामयिक रूप से सरकारी यूनिवर्सिटियों के ग्रेजुएट के समकक्ष मान लिया। 

(५) १३ अक्तूबर, १६४६ को पंजाव सरकार ने और १४५ दिसं॑म्बर, १६४६ को 
बम्बई की सरकार ने गुरुकुल की अ्रलंकार डिग्री को वी० ए० के बराबर स्वीकार कर 
लिया । 

विविध सर्विसों के लिए केन्द्रीय लोकसेवा आयोग तथा विविध राज्यों के लोक- 
सेवा आयोगों द्वारा जो परीक्षाएँ ली जाती हैं, उनमें बेठने के लिए बी० ए० होना पर्याप्त 
होता है। क्योंकि भ्रव ग्ुरुकुल की 'अलंकार' डिग्री को केन्द्रीय सरकार तथा अनेक राज्य 
सरकारों ने बी० ए० के समकक्ष मान लिया था, भरत: गुरुकुल के स्तातकों के लिए इन 
परीक्षाओं में बैठ सकने में कोई वाघा नहीं रह गयी थी और सरकारी सबविस प्राप्त करने 
का मार्ग उनके लिए खुल गया था | 
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३५२ आ्येसमाज का इतिहास 


. विविध यूनिवर्सिटियों द्वारा भी गुरुकुल की अलंकार डिग्री को मान्यता प्रदान 
कर दी गयी। २६ जुलाई, १९४८ को आगरा यूनिवर्सिटी के रजिस्ट्रार ने सूचित किया, 
कि यूनिवर्सिटी की सीनेट ने अपने प्रस्ताव द्वारा यह निर्णय किया हैं कि गुरुकुल से 
अलंकार परीक्षा उत्तीर्ण किये हुए व्यक्ति बी० ए० परीक्षा उत्तीर्ण किये बिना ही आगरा 
यूनिवर्सिटी की संस्क्ृत, हिन्दी, पाश्चात्य दर्शन, राजतीतिशास्त्र और अर्थशास्त्र विषयों में 
एम० ए० परीक्षा में बैठ सकते हैं। बी० ए० परीक्षा उत्तीर्ण किये बिना गुरुकुल के 
स्नातक संस्कृत और हिन्दी विषयों में एम ० ए० कर सकें, हिन्दू विश्वविद्यालय काशी ने 
भी यह स्वीकृत कर लिया । जिन अन्य यूनिवर्धिटियों तथा शिक्षा परिषदों ने गुरुकुल 
काँगड़ी विश्वविद्यालय की परीक्षाप्रों व डिग्रियों को स्वीकृत किया, वे निम्नलिखित हैं -- 
(१) राजपूताना यूनिवर्सिटी --हिल्दी, संस्क्रत, पाश्चात्य दर्शन, अर्थशास्त्र और राजनीति 
विज्ञान से एम० ए० करने के लिए अलंकार डिग्री। (२) बिहार यूनिवर्सिटी --हिन्दी 
और संस्कृत में एम० ए० करने के लिए 'अलंकार' डिग्री। (३) माध्यमिक शिक्षा परिषद्‌, 
संयुक्त प्रान्त (उत्तरप्रदेश) --ग्रुरुकुल की अधिकारी परीक्षा उत्तीर्ण (विद्याधिकारी) को 
हाई स्कूल॑ की परीक्षा के समकक्ष। (४) दिल्‍ली यूनिवर्सिटी--हिन्दी, संस्कृत और 
पाश्चात्य दर्शन में एम० ए० करने के लिए “अलंकार डिग्री को बी० ए० के समकक्ष 
सान्‍्यता। (५) उस्मानिया यूनिवर्सिटी-- हिल्‍्दी और संस्कृत में एम० एु० के लिए 
अलंकार' के वी० ए० के समकक्ष होने की स्वीकृति | (६) संस्कृत विश्वविद्यालय, वाराणसी . 
__ नैरूक्त प्रक्रिया और सामान्य दर्शन की आचार्य परीक्षा में प्रविष्ट होने के लिए गुरुकुल 
काँगड़ी के वेदालंकार और विद्यालंकार को अनुमति । 

गुरुकुल की आयुर्वेदालंकार' डिग्री को भी अनेक सरकारों द्वारा मान्यता प्रदान 
कर दी गयी, जिसके कारण इस परीक्षा में उत्तीर्ण हुए स्तातकों को इन सरकारों के 
शासन क्षेत्र में श्रायुवेंद की चिकित्सा करने में कोई वाघा नहीं रह गयी। मध्यप्रदेश, 
बंगाल, पेप्सू (पटियाला एवं पूर्वी पंजाब राज्य यूनियन), संयुक्त आच्त (उत्तरप्रदेश), और 
उड़ीसा की सरकारों द्वारा भ्रायुवेंदालंकार डिग्री को स्वीकृत कर लिया गया था, और 
नेपाल की सरकार ने भी आयुर्वेदिक डिस्पेन्सरियों में आयुर्वेदालंकारों को नियुक्त कर 
सकना मान लिया था। 

गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय के लिए यह सब बड़े ही महत्त्व का था। उसके 
स्नातकों के सम्मुख अब सर्विस प्राप्त करने में कोई विशेष रुकाबंठ नहीं रह गयी थी, और 
वे सरकारी यूनिवर्सिटियों से एम० ए० परीक्षा उत्तीर्ण कर अन्यत्र भी कॉलिजों तथा यूनि- 
वर्सिटियों में प्राध्यापक नियुक्त हो सकते थे । एम० ए० परीक्षा उत्तीर्ण कर वे डावटरेट भी 
कर सकते थे, और इस प्रकार शिक्षा के क्षेत्र में उच्च स्थिति प्राप्त कर सकते थे। लोकसेवा 
प्रायोगों की परीक्षाओ्रों में बैठ सकना उनके लिए सम्भव हो गया था, झोर लॉ कॉलिजों 
में प्रविष्ट होकर तथा एल-एल० बी० परीक्षा उत्तीर्ण कर वे वकालत' भी कर सकते थे । 
बहुत-से स्नातकों ने इससे लाभ उठाया, और हिन्दी, संस्कृत, राजनीतिशास्त्र आदि विषयों 
में एम० ए० कर वें अ्रच्छी सर्विस प्राप्त करने में समर्थ हुए। पर गुरुकुल काँगड़ी की 
स्थिति अ्रव भी एक स्वतन्त्र विश्वविद्यालय की थी। उस पर कोई सरकारी नियन्त्रण 
नहीं था। पाठ्यक्रम का निर्वारण करना और परीक्षाएँ लेना पूर्णतया शिक्षा पटल के हाथ 
में था, और गुरुकुल की व्यवस्था तथा संचालन विद्यासभा के। इनमें सरकार का कोई 
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लिज, लाहोर के आदि-संस्थापक एवं संचालक 


चंदिक का 


एंग्लो 


दयानन्द एंर 


६ >>>००० ०5 


५): 


१९५५४ * 
आम 


ह/त्मा हंसराज 


एयटी, लाहौर 


प्रथम प्रधान 
वीं० सोस 


रायबहादुर लाला लालचन्द 


डी ०76 


... प्रथमआचाये 
० ए० बी० कॉलिज, लाहौर 


कं 


डी 


ह्् 


की 


लाला लाजपतराय 
वी० कॉलिज, लाहौर 
स्थापना में प्रमुख सहयोगी 


डी० ए ० 


डी० ए० वी० कॉलिज, लाहोर की 
स्थापना में प्रमु्त सहयोगी 


पण्डित गरुदत्त विद्यार्थी 
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गुरुकुल काँगड़ी विध्वविद्यालय के संस्थापक एवं भूतपूर्व झ्राचायं श्रादि 
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ू “ मुंशी असर्नासह 
महात्मा सूंशोरास ह हक.) 
गुरुकुल काँगड़ी के संस्थापक एवं गुरुकुल काँगड़ी के लिए सम्पत्ति 


प्रथम मुख्याधिंष्ठाता' की : . दान देने वाले दानी 


ल्‍ हे कनान+ 3२० जय यरनानननममज] पक कर 


््ऋ 


रे पक 3 न के 


झाचायय रामदेव पण्डित विदवस्भरनाथ._ 
गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय के गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय के 
भूतपूर्व आचाये भूतपूर्व मुख्याधिष्ठाता 
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डो० ए०'वी० कॉलिज, लाहौर के भूतपूर्व प्रसिपल तथा 
डो० ए० वी० शिक्षण-संस्थाश्ं के प्रधान उन्‍नायक 
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लाला लाईदास लाला मेहरचन्द 
डी० ए० वी० कॉलिज के भूतपूर्व प्रिसिपल, डी० ए० बी० कॉलिज लाहौर के 
(महात्मा हंसराज के उत्तराधिकारी) भूतपूर्व प्रधान 
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. श्री गोवर्धनलाल दत्त प्रिसिपल सूरजभान 
डी० ए० वी० आन्दोलन के अमुख डी० ए० बी० आल्दोलन के प्रमुख 
उन्नायक, भूतपूर्वे प्रिसिपल उनन्‍नायक, भूतपूर्व प्रिसिपल 
एवं वाइस-चांसलर एवं वाइस-चांसल र 
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संस्थापक एवं संचालक 


कुल महाविद्यालय, ज्वालापुर के 


गुरु 


हर 


2.82 0०4 


बंद 


श्री स्वामी नारायणमुनिश्चचतु 
क्ष्मीनारायण चतुर्वेदी) 
ज्वालापुर के 


ज्वालापुर 


य 
के दाता 


६ 


महा विद्याल 
पूमि 


बाबू सीताराम 


तब 


गुरुकुल म 


का भ|। 


किक... 


जी) 


शः 


जी महाराज 
ज्वालापुर के 


शद्धबोधतीय॑ 
गंगादत्त 
प्रथम आचार 


(पण्डित ग 
गुरुकुल महाविद्यालय 


पण्डित नरदेव शास्त्री 


गुरुकुल महाविद्यालय 


स्वामी 


व 


तपूर्व झ्राचाय 


पं० लक्ष्मीना' 
गुरुकुल महाविद्यालय 
भृ 


( 


तैड- 
[७ 
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ब् 2 डर 
जिल्तिए 
च्नरपण 
एि४छिधधटि 
रण १५५ ०० 
पएः 
क्र 
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स्वामी दर्घंधाननद सररवती 4 पण्डित भगवानदीन 
गुरुकुल वुन्दाबन, ग्रुरुकुल महाविद्यालय *. गुरुकुल वृन्दावन के.भूत[ूर्व 
ज्वालापुर आदि अनेक ग़रुरुकुलों के ेल्‍ 5 मुख्याधिष्णाता 
आदि-संस्थापक हा 
मु 55 
ध 
5: 
| 
कुँश्रर (राजा) महेन्द्र प्रताप महात्मा नारायण प्रसाद 
... गुरुकुल वृन्दावन के लिए भूमि प्रदाता (महात्मा नारायण स्वामी) 


चर गरुकल वन्दावन' के भतपर्व मर्याधिष्साता': 


एिक्वीा220 9५ 98४ उच्याधुं 720प्राएवणा (शाशब््षं 80 805घा590णा 


राजस्थान में दयानन्द एंग्लो-वदिक शिक्षण-संस्थाओं के संस्थापक एवं संचालक 


छः 


पण्डित जियालाल आाचाय दत्तात्नेय वाब्ले 


४ ं कॉलिज, अजमेर तथा 

राजस्थान के प्रसिद्ध आय॑ नेता. डी० ए० वी० कॉलिज, अजमे हे 

शिक्षाशास्त्री एवं डी० ए० बी० झजमेरकी अन्य डी० ए० ० हक 
शिक्षणालय के संस्थापक के प्रधान संचालक एवं भूतपूर्व आचा 


उत्तर प्रदेश की डी० ए० बी० संस्थाओं के प्रधान उन्‍्तायक 
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प्रिसिपल दीवानचन्द घ्रितिपल कालकाप्रसाद भटनागर 


ब्री० कॉलिज. के 
कॉलिज कानपुर के डी० ए० वी० कॉलिज, कानपुर 
४ जग आम के भूतपूर्व आचाये एवं प्रधान उत्तायक 
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स्थाओं के 


बेदिक शिक्षण-सं 


संस्थापक व प्रमुख उन्‍्नायक 


प्रान्त (उत्तरप्रदेश) में दयानन्द एंग्लो- 


संयुक्त- 


शुंतः 
डर ् 
-फ्र क्र 
(प्र ॥6 [& 
० कु रि 
फ़्छ़ः धर 
| ७० [6 ण्प्ध् 
+ 3" फ़ छ र्गर्‌ 
0 ७ 
कि हक 
। पूंट॒ क्र ७८४ ०५ ५. 
। टि हि कं 
। ट ४८ कि 
! >> 
मा * हज 3 * फ्रि कु 
77%: 770 एज 578 हा [ 
फ ु 420] ्् | ्ि 
। ; हक हर [ ः 
; ह हि क्र प्र | | ० 
४ 882 ष्ि ० लि | ९; पद 
कं की | ० 
ड्‌ 4] दि । [4 पएि 
५४ ४३ 2 (77 फ्नि ७ हि 
है 2027 ४2 धृंट 7 पु 
* [6 ड्ि हि 
। 74 7 5 40 
छिप ए४ [८ 
॥ तः्फ् कि गि£ि 
; ४ ( ॥ | भ्तः 
कं 3; । फ्फ 
न्‍ 6६०४ ४ है. "50 । फ 
हु 5८ ब3४ +०४४००३००४ ध्डेल्जसण्थ 2७ ध52 5 
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.- दयानन्द एंग्लो-वेदिक शिक्षण-संस्थाओं के प्रधान संचालक एवं उन्‍्तायक 


भ्री जस्टिस मेहरचन्द महाजन 
पाकिस्तान में विस्थापित डी० ए० बी० 
संस्थाओं को भारत में पुनः स्थापित 
करने में जिनका सर्वप्रधान योगदान रहा 
(सुप्रीम कोर्ट के भूतपूर्व चीफ जस्टिस ) 


प्रिप्तिपल कुमारी आनन्द 


हँसराज महिला महाविद्यालय की 
भूतपूव आचार्या 


(2086: म 452287 हहर ३ 3 नल + डा च++५* ः ध्स्च््ज धन कया इन दस 


/५ । 
05 


श्री वेद्यनाथ प्रसाद 


(महात्मा दाढ़ी बाबा) 


सीवाम (विहार राज्य) में डी० ए० वी ० 
शिक्षण-संस्थाओ्ं के संस्थापक 


-ताऊ्यु 


पदकरुराण यप चए हा पाया 
लि 


रह 


७००० ०७५७१ ८१९१-१६ 7 ४7० 
का ए१ १.०० 


पण्डित मेहरचन्द 
डी० ए० वी० कॉलिज, जालन्धर के 
भूतपृव प्रिसिपल एवं प्रधान उच्तायक 
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गुरुकुल काँगड़ो विश्वविद्यालय के भूतपूर्व मुख्याधिष्ठाता और कुलपति 


अडतजक बन्‍ू- 
ह 


पण्डि एृच्ध विद्यावाचस्पति 
गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय के 
भूतपूर्व मुख्याधिष्ठाता 


पण्डित रघुवोरासह शास्त्री 
गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय के 
भूतपूर्व कुलपति 


ह/०४ ७7. 7५ 


हु 


लत 


बे 3क >चछ ४४-7२ *०८६ / #एहू 
<.. है 


हर 


पण्डित सत्यक्षत सिद्धान्तालंकार 
गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय के भूतपूर्व॑ 
मुख्याधिष्ठाता और कुलपति 


पण्डित प्रियक्षत वेदवाचस्पति 
गुरुकुल कागड़ी विश्वविद्यालय के 
भूतपूर्व आचाये एवं कुलपति 
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पद्मश्नी बहन सुभाषिणी देदी 
(हरयाणा विद्यापीठ भैंसवाल तथा (कन्या गरुरुकुल खानपुर-कलां की 
कन्या गुरुकुल खानपुर-कलां के आचार्या) 


संस्थापक सा 


* पण्डित आ्ानन्दप्रिय पण्डित ब्रह्मदत्त जिज्ञाशु 
कन्या गुरुकुल महाविद्यालय बड़ौदा के आरा पंडति से संस्क्तत व्याकरण के प्रमुख 
प्रधान उत्तायक एवं झाचाय॑ तथा ग्‌जरात प्राष्यापक एवं अनेक श्रार्य शिक्षण- 


में आय॑ शिक्षणालयों के प्रधान उन्‍्नायक संस्थाओं के संस्थापक 


8 ॥4750/&- ० है ४ ह है है 4 ू7६५१8॥6६| 8 ७०4१३ ६48॥0/६॥ ४ 65०३ 8६ 648 ६408४ ७ ७०६4 / ७ ०३ ३ 


गुरुकुल काँगड़ी के शाखा-गुरुकुलों के संस्थापक एवं संचालक 


घीधरो पीकर ह पण्डित प्रियक्गत विद्यालंकार 
गुरुकुल मटिण्डू (सोचीपत) के गुरुकुल कुरुक्षेत्र के संचालक एवं 
संस्थापक आदि-आचाये 


| 
| 


+. 


जज | ५००+.२७००००- 


महात्मा प्रभुआश्चित झाचायें वशपाल 
श्री विरजानन्द स्मारक संस्कृत गुरुकुल मटिण्डू के भूतपूर्व आचाये तथा 
महाविद्यालय, गुरुकुल करतारपुर कन्या गुरुकुल खरखोदा के 


के आदि-संचालक संस्थापक 
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झ्राष शिक्षापद्धति के प्रमुख उन्‍्तायक तथा श्रार्ष गुरुकुलों के संस्थापक 


९३०, ० २>ब००क०अकक क०ा&७००१७ ७० 2० क 


पण्डित बुद्धदेव विद्यालंकार 
(पं० युधिष्ठिर विद्यालंकार) गुरुकुल महाविद्यालय प्रभात आक्षम 
भूतपूर्व आचाये एवं संस्थापक (मेरठ) के संस्थापक एवं आदि-संचालक 


गुरुकुल चित्तौड़गढ़ 


सहाशय हरद्वारीलाल पाये पण्डित श्लोमप्रकाश वेदालंकार 
आषे गुरुकुल सिहपुरा (रोहतक) के आर्ष ग्ुरुकुल रोहणियाँ (बरेली) के 
संस्थापक संस्थापक 
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गुरुकुल आत्मशुद्धि आश्रस 
बहादुरगढ़ हरयाणा के 


स्वामी सुलक्षणानन्द सरस्वती स्वामी धर्मंमुनि परिन्नाजक 
प्रारम्भ, से गुरुकुल भज्भर के प्रवन्धकर्ता व सुख्याधिष्ठाता गुरुकुल वहादुरगढ़ 


स्वासी सच्चिदानन्दजी योगी श्री भसोतीलाल सामनन्‍्त 
गुरुकुल महाविद्यालय, गुरुकुल काडरचण्डी 


गौतमनगर, नयी दिल्‍ली के संस्थापक (पश्चिमी बंगाल) 
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हावदिलय, 


संचालक 


गुरुकुल स 
के 


सहर्षि दयानन्द 
गाजियाबाद 


बट 


भानु शास्त्री 


आचाये समर 


मेइवरानन्द सरस्वती 


स्वामी रा 
गुरुकुल धरौंदा के संस्थापक तथा आये नेता 


रः 


गुरुकुल के आचाय 


ः 


महाविद्यालय, किरठल (सेरठ) के भूतपुर्तवे संचालक 


्‌ः 


आये गुरुकुल महा 


; 


!। 
4५७ 


«५ 


/& 
हि 
93 
क्र छ 
8-4 59 
7 
फ्ि 


त्त 


आनचाये 


भूतपूर्व 


पण्डित जगदेवासह सिद्धान्ती 
गुरुकुल किरठल के भूतपूर्व संचालक 
तथा श्रायंसमाज के प्रसिद्ध नेता 
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सर्वेदानन्द संस्कृत महाविद्यालय साधु साश्रम, भ्रलीगढ़ के संस्थापक एवं संचालक 


323) 
४284: 
5 > 2 7पैड3-22 /अम 


: स्वामी सर्वेदानन्दंजी महाराज ४ '._ स्वामी श्रुवानन्द सरस्वती 
सर्वंदानन्द संस्क्ृत महाविद्यालय के (पण्डित घुरेन्द्र शास्त्री) 
१2 २० अल्थापक संस्कृत महाविद्यालय के भूतपूर्व 


संचालक-सहयोगी 
श्रार्ष गुरुकुल(गंगीरी/ (अलीगढ़) के संस्थापक|तथा संचालक 


ब्ब् 


स्वामी योगानन्द सरस्वती श्राचार्य विंश्वबन्धु शास्त्री 
- गुरुकुल गंगीरी के संस्थापक 


गुरुकुल गंगीरी के संचालक 
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. कन्या गरकुल सासनी (हाथरस) तथा अन्य गुरुकुलों के संचालक व संस्थापक 


कि 


ब॑; 


ला 


>ब० 09 ५००० ००७१०७०५७ ७३ जह३*. 
कक * ४ 


श्रोमती प्रक्षयकुमारीजी पण्डित महेद्धप्रताप शास्त्री 
संचालक, कन्या गुरुकुल सासनी 


कर्मवोर ठाकुर संसार्रासह स्वामी ब्रह्मानन्द सरस्वती 
कन्या गरुरुकुल कनखल के संस्थापक एवं उड़ीसा में गुरुकुल वेदव्यास तथा अन्य 
१४४ भूतपूर्व संचालक तथा प्रसिद्ध अनेक आय शिक्षण-संस्थाओ्रों के 


आय नेता संस्थापक तथा प्रसिद्ध श्रार्य नेता 
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आय शिक्षण-संस्थाओ्रों के प्रसुख उनन्‍नायक 


पण्डित लक्ष्मीदत्त दीक्षित डा० दुखनरांम 
(स्वामी विद्यानन्द सरस्वती) झ्रायंसमाज के भ्रसिद्ध नेता 
आय॑ कॉलिज पानीपत के भूतपूर्व आचाय॑ गुरुकुल काँगड़ी के भूतपूर्व विजिटर तथा 
एवं संचालक अनेक आय॑ शिक्षण-संस्थाओं के संचालक 


शी गोवधेन शास्त्री प/्डत कुन्दनलाल 
उत्तर-पश्चिमी सीमा प्रान्त (पाकिस्तान) में श्रायं कॉलिज, पानीपत के प्रमुख 
अनेक आय॑ शिक्षण-संस्थाओं के संस्थापक एवं ह उन्तायक 


संचालक तथा संघड़ विद्या सभा के संस्थापक 
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कन्या महाविद्यालय, जालन्धर के संस्थापक तथा संचालक 


लज्जावती 
जालन्धर की प्रथम 


श्रीमती कुमारी लज्जाव 
आचार्या 


कन्या महाविद्यालय जाल 


सस्थापक 


कन्या महाविद्यालय, जालन्धर के 


कन्या गुरुकुलों की संचालिकाएँ 


झाचार्या सुमित्रा देवी जी 


झाचारया दमयन्ती 


द् 


कन्या गुरुकुल,-नरेला की 
आचार्या 


आचार्या 


[७] 


का आचाय 


दहरादून 


दे 


गुरुकुल, 
एवं निर्मात्री 


कन्या 
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पूर्वी श्रफ़ीका सें आये शिक्षणालयों के आदि-संस्थापक 


0 पी की 
९७-४००७--, - »« 


54५ 
० ० 20 *, ६, कं 
७; शिक्षा 


श्री बद्रीनाथ 


सथुराप्रसाद 


पण्डित स 


पंण्डत बेशाखीरास 


थक 


शिक्षा के प्रधान उन्‍नायक 


में आये 


दक्षिणी अ्रफ्रीका 


>फ्ड ्र 


' 


डर 


>>. 


दि 


पर 


2] 


| 


बेदालंकार 
वेदनिकेतन तथा हिन्दी 


के सचालक 


।]५4 
तेए / 
(८ हि 
प्र दि 
्ट्र 
शध् 
छ् 
प्र्ट 
बंप 
्ि हर 
फैन 
ण्फः टि्‌ 
(हि 
7 प्घि 
हि 
8 


स्वामी 


दक्षिणी अफ्रीका में आये 
प्रथम आन्दोलनकर्ता 
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फीजी में झाये शिक्षणालयों के उन्‍तायक 


न्दः 
प्र 


00७७७ ऋऋोो' ” 02 


पा अमन फआजभ 5 


डत गोपेन्द्र नारायण पथिक 


* ;;क्‍ 8५ 
44] 
(2६३१५ 
“0 


के 
09५२३ ९५२ 
00:3५, 
थ्द “४४5४ 


३००० 


(४४5४४, 


फीजी के विद्यार्थी (ग्रुरुकुल वृन्दावन में) 
वीच में आचाय॑ बृहस्पति विराजमान हैं । 
बायीं शोर से बंठे हुए प्रथम दो छात्र थाईलैंड (स्याम) के हैं। 


अर 
2४ 


पण्डित विश्वम्भरदासजी 
(गुरुकूल भज्मर के संस्थापक) 


गुरुकुल शिक्षा प्रणाली के उन्‍तायक 


स्वामी आदित्यवेद &.. भ्रो सनुभाई पटेल 
गुरुकुल महाविद्यालय, शुक्रताल हे कन्या महाविद्यालय, इटोला 
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भी सदस्य नहीं था, जिसके कारण सरकार के किसी भी प्रकार के हस्तक्षेप व नियन्त्रण 
के बिना ग्रुरुकुल अ्रपना सब कार्य स्वतन्त्र रूप से कर सकने में समर्थ था। ग्रुरुकुल को 
सरकार द्वारा आर्थिक भ्रनुदान भी मिलने लग गया था । सन्‌ १६५० के वापिकौत्सव 
(जो ग्रुरुकुल की स्वर्णजयन्ती के रूप में था) पर नवस्तातकों का जो दीक्षान्त' संस्कार 
हुआ, उसमें दीक्षान्त भाषण राष्ट्रपति डॉ० राजेन्द्रप्रसाद द्वारा दिया गया था। भाषण 
के अन्त में उन्होंने भारत' सरकार द्वारा ग्रुरकुल को एक लाख रुपये के श्रनुदान की 
घोषणा की थी । उसके वाद भारत सरकार और उत्तरप्रदेश की राज्य सरकार से अनुदान 
के रूप में अनेक राशियाँ गुरुकुल को प्राप्त होती रहीं | इनमें विज्ञान महाविद्यालय के भवन 
के लिए एक लाख रुपये और उपकरणों के ऋय के लिए पैंसठ हजार रुपये तथा पुस्तकालय 
भवन के लिए पचास हजार की राशियाँ उल्लेखनीय हैं, जो भारत सरकार द्वारा प्रदान 
की गयी थीं। उत्तरंप्रदेश सरकार द्वारा आयुर्वेद महाविद्यालय तथा म्यूजियम के लिए 
समुचित बनराशियाँ प्रदान की गईं, जिनकी मात्रा चार लाख के लगभग थी। सरकारी 
अनुदान के सम्बन्ध में यह वात ध्यान देने योग्य है कि इसके साथ कोई शर्तें नहीं लगायी 
गयी थी, सिवाय इसके कि घनंराशि उसी का में प्रयुकतत की जाए, जिसके लिए वह दी 
गयी है। इस प्रकार श्रव गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय एक स्पृहणीय स्थिति में श्रा गया 
था | उसकी डिय्रियों को मान्यता प्राप्त हो गयी थी, और सरकारी अनुदान भी उसे प्राप्त 
होने लग गया था । पूर्णतया स्वतन्त्र व स्वायत्त रह कर यथेष्ट विकास कर सकने में उसके 
मार्ग में अब कोई वाघा नहीं रह गयी थी । गुरुकुल शिक्षा प्रणाली के कुछ ऐसे अपने लाभ 
थे, जिनसे आ्राकृष्ट होकर उस समय भी लोग अपनी सन्‍्तान को वहाँ भ्रविष्ट कराते थे। 
जब गुरुकुल की डिग्रियों की बाजार में कोई कीमत नहीं थी, और खच् चलाने के लिए 
वह पूर्णतया चन्दे पर निर्भर था, उस समय भी गुरुकुल काँगड़ी में ब्रह्मचारियों की संख्या 
चार सौ के लगभग रहा करती थी, और उसके शाखा-गरुरुकुलों के ब्रह्मचारियों को भी 
यदि गिन लें, तो यह संख्या एक हजार तक पहुँच जाती थी। भ्रव जब कि विद्याधिकारी 
और अलंकार, दोनों को भारत के अ्रच्छे बड़े भाग में मान्यता प्राप्त हो गयी थी, भ्रुरुकुल 
में श्रपती सन्‍्तान को शिक्षा दिलाने में माता-पिता को कोई भी हिंचकिचाहट नहीं होनी 
चाहिये थी। यदि उस समय ग्रुरुकुल की शिक्षापद्धति के लाभों तथा गुरुकुल की नयी 
स्थिति की ओर उत्साहपूरवंक जनता का ध्यान आक्ंष्ट किया जाता, तो अपनी 
परम्परागत विशेषताओं को कायम रखते हुए भी ग़ुरुकुल उन्नति के पथ पर तेजी के साथ 
अग्रसर हो सकता था । 
पर गुरुकुल के पदाधिकारी केवल इतने से ही सन्‍्तोष भ्रनुभव नहीं करते थे। 
स्वाघीनता के वाद भारत में जो नयी परिस्थिति उत्पन्न हो गयी थी, उससे लाभ उठाने के 
लिए गुरुकुल के संचालकों ने यह्‌ विचार किया, कि उसे एक चार्टर्ड यूनिवर्सिटी बनाने का 
प्रयत्न किया जाये । चार्टर्ड यूनिवर्सिटियों पर सरकार का नियन्त्रण रहता है, और अनेक 
मामलों में उनकी स्वायत्तता भी सीमित हो जाती है । ग्रुरकुल के संचालकों का विचार था, 
कि स्वराज्य सरकार के नियन्त्रण में रहने से ग्ुरकुल को कोई हानि नहीं होगी, भौर पहले 
की तुलना में उसका अधिक विकास हो सकेगा। इसीलिए १० जनवरी, सन्‌ १९४८ के 
दिन विद्यासभा द्वारा निम्नलिखित प्रस्ताव (निश्चय संख्या १ ख) स्वीकार किया गया--- 
“ग्व वह समय आ गया है जबकि ग्रुरुकुल विश्वविद्यालय के वर्तमान प्रबन्ध और संचालन 
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में परिवर्तेत करके उसे सरकार से चार्टर प्राप्त विश्वविद्यालय के रूप में चलाया जाए। 
झतः गुरुकुल को एक चार्टर प्राप्त विश्वविद्यालय बनाने के लिए सब आवश्यक प्रयत्न भौर 
व्यवस्था यथासम्भव शीघ्र से शीक्र की जानी चाहिये। परल्तु चार्टर प्राप्त करने में इस 
बात का पूर्ण ध्यान रखा जाए कि जिससे ग्रुरुकुल को अपने मौलिक सिद्धान्तों और आदशों 
को छोड़ना न पड़े । २९ और ३० जनवरी, १६४६ को विद्यासभा की बैठकों में गुरुकुल 
काँगड़ी विश्वविद्यालय (चार्टर्ड यूनिवर्सिटी) के उस बिल का आारूप विचारार्थ॑ प्रस्तुत 
किया गया, जिसे सरकार से स्वीकृत कराके गुरुकुल को चार्टेर प्राप्त यूनिवर्सिटी बनाना 
था। विद्यासभा ने इस प्रारूप की प्रत्येक धारा पर विशद रूप से विचार किया, श्र 
यथोचित संशोधनों के साथ उसे स्व्रीकार कर यह निश्चय किया कि इसे क्रियान्वित 
कराने के प्रयत्न प्रारम्भ कर दिए जाएँ। 

ग्ुरुकुल काँगड़ी को चार्टर्ड यूनिवर्सिटी बनाने के प्रयत्त तो सफल नहीं हुए, पर 
भारत सरकार और उत्तरप्रदेश सरकार द्वारा उसे इतनी सहायता अवश्य भ्राप्त होती 
रही, जिससे भ्रतेक दिशाओं में वह अपना विकास कर सका। सरकारी सहायता से इस 
समय गुरुकुल में कृषि विद्यालय और विज्ञान महाविद्यालय पृथक्‌ रूप से स्थापित हुए । 
२२ मार्च, १६९२१ को पंजाब प्राय प्रतिनिधि सभा द्वारा गुरुकुल महाविद्यालय के पाठ्य- 
क्रम में क्रषि को भी एक पर्याय विषय के रूप में सम्मिलित कर दिया गया था, पर १६२४ 
में गंगा में वाढ़ आरा जाने के कारण जब खेती की भूमि अस्त-व्यस्त दशा में हो गयी, तो 
इस विषय की पढ़ाई को वन्‍्द कर देना पड़ा । गुरुकुल के नये परिसर में कृषि योग्य भूमि 
की कमी नहीं थी। अतः १६ सितम्बर, १६५१ को विद्यासभा ने गुरुकुल में एक पृथक 
कृषि विद्यालय खोलने का निश्चय किया। केन्द्रीय सरकार भर उत्तरप्रदेश की राज्य 
सरकार ने इसके लिए पर्याप्त धनराशि अनुदान के रूप में प्रदात की, और सन्‌ १६५५ 
में कृषि विद्यालय व्यवस्थित रूप से' स्थापित हो गया । उत्तरप्रदेश सरकार हारा निर्घारित 
पाठ्यक्रम के अनुसार कृषि विद्यालय में शिक्षा की व्यवस्था व गयी, और दो साल वहाँ 
शिक्षा प्राप्त कर जो विद्यार्थी सरकारी परीक्षा उत्तीर्ण कर लेते थे, उन्हें कृषि का सरकारी 
डिप्लोमा प्रदान किया जाता था। विचार यह था कि इस विद्यालय को विकसित 
कर भविष्य में कृषि महाविद्यालय के रूप में परिवर्तित कर दिया जाये | पर यह विचार 
क्रियान्वित नहीं हो सका । कृषि विद्यालय ग्रुरुकुल का अंग केवल मात्र इस अर्थ में था, 
कि वह गुरुकुल के परिसर में स्थित था और उसके प्रवन्ध के लिए जो समिति बनायी गयी 
थी, उसमें गुरुकुल के पदाधिकारियों का भी हाथ था। पर इस विद्यालय का सम्पूर्ण खचे 
सरकार उठाती थीं, और उसके शिक्षकों की नियुक्ति भी प्रायः उसी द्वारा क्री जाती थी। 
कृषि विद्यालय में प्रवेश सम्बन्धी नियम भी प्रायः वही थे, जो इस प्रकार के अन्य कृषि 
विद्यालयों के लिए सरकार द्वारा निर्वारित थे । गुरुकुल की विशेषताओं और मान्यताओं 
को दृष्टि में रखकर उनमें कोई परिवतंन नहीं किया गया था। गुरुकुल के विद्या््रियों 
से जिस प्रकार के जीवन की अ्रपेक्षा की जाती थी, कृषि विद्यालय के विद्यार्थियों को भी 
उसी के प्रनुकूल अपना रहत-सहन बताने के लिए प्रेरित व विवश किया जाएं, इसकी 
कोई व्यवस्था नहीं की गयी थी । कृषि विद्यालय के अन्तर्गत उत्तरप्रदेश के राज्य नियोजन 
विभाग की शोर से ग्राम प्रशिक्षण केन्द्र की भी स्थापना की गयी, जिसमें ग्राम सेवकों 
को प्रशिक्षित करने का कार्य होता था। इन प्रशिक्षणाथियों की संख्या ११० थी । 
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सरकार द्वारा इसकी इमारत के लिए भी घन दिया गया था, और इसका भी सब खर्च 
सरकार द्वारा किया जाता था। कृषि विद्यालय तथा ग्राम प्रशिक्षण केन्द्र में विद्याथियों व 
प्रशिक्षणाथियों की कुल संख्या २३० के लगभग थी, और ग्रुरुकुल के संचालक इनके 
व्यवस्थित रूप से सन्‍्तोष अनुभव कर सकते थे । पर इनके द्वारा गुरुकुल के उद्देश्यों व 
आदर्शों की पूर्ति में कोई सहायता मिल रही है या नहीं, इस विषय में मतभेद की पूरी 
गुंजाइश थी। 
आयुर्वेद महाविद्यालय ने भी इस काल में एक नया रूप प्राप्त किया । ग्रुरुकुल 
के महाविद्यालय विभाग में भ्रायुर्वेद की शिक्षा एक पर्याय विषय के रूप में प्रारम्भ की 
गयी थी | जो विद्यार्थी पर्याय विषय के रूप में ्रायुवेद पढ़ते थे, संस्कृत, अंग्रेजी, वेद और 
दर्शन उन्हें भी अनिवार्य रूप से पढ़ने होते थे । इन विद्याथियों को पहले विद्यालंकार की 
उपाधि दी जाती थी, जिसे सन्‌ १९२७ में 'आ्रायुवेदालंकार' के रूप में परिवर्तित कर दिया 
गया था। आ्रायुवेंद विषय ग्रुरुकुल में बहुत लोकप्रिय था, क्योंकि इसे पढ़कर विद्यार्थियों के 
लिए स्नातक होने के पश्चात्‌ श्राजीविका कमाना सुगम हो जाता था। यही कारण है कि 
सन्‌ १६५६ तक गुरुकुल से शिक्षा प्राप्त कर जो विद्यार्थी स्नातक हुए, उनमें आयु्वेदा- 
लंकारों की संख्या सवसे अधिक थी । कुल ६३४ स्नातकों में २५२ आयुर्वेदालंकार थे। सन्‌ 
१९५० में विद्यासभा द्वारा एक ऐसा निर्णय किया गया, जिससे गुरुकुल के आायुवेद महा- 
विद्यालय के विद्यार्थियों की संख्या में और भी भ्रधिक वृद्धि होने लगी। १६ जनवरी, १६५० 
की बेठक में विद्यासभा द्वारा निम्नलिखित प्रस्ताव स्वीकृत किया गया--“अआ्रायुर्वेद 
महाविद्यालय में ऐसे विद्यार्थी (डे स्कालसे) भी पढ़ने के लिए प्रविष्ट हो सकेंगे जो किसी 
कारण ग्रुरुकुल आश्रम में निवास न कर सकते हों, और केवल आयुर्वेद महाविद्यालय में 
पढ़ने के लिए आना चाहते हों। ऐसे विद्यार्थियों के लिए गुरुकुल के आयु, शभ्रविवाहित 
जीवन, निरामिष भोजन, मादक वस्तुओं के सेवन न करने तथा शिक्षा, योग्यता आदि 
विषयक नियमों का पालन करना आश्चमवासी विद्यार्थियों की भाँति ही आवश्यक होगा । 
इन छात्रों से निर्धारित शुल्क लिया जाएगा ।” विद्यासभा के इस प्रस्ताव के परिणाम- 
स्वरूप आयुर्वेदिक कॉलिज का स्वरूप मूलतः परिवर्तित होना शुरू हो गया । भ्रब इसमें 
, गुरुकुल विद्यालय से 'विद्याधिका री' परीक्षा उत्तीर्ण विद्याथियों के अतिरिक्त ऐसे विद्यार्थी 
भी प्रविष्ट किये जाने लगे, जो मेट्रिक्युलेशन परीक्षा उत्तीर्ण हों, और संस्क्ृत सें जिनकी 
योग्यता भ्राज्ञ के समान हो। सन्‌ १९५२ से इण्डियन मेडिसन बोडं, उत्तरप्रदेश द्वारा 
आयुर्वेद की शिक्षा के लिए निर्धारित पाठविधि ग्रुरुकुल के आयुर्वेदिक कॉलिज में भी 
प्रचलित कर दी गयी, भर यह निर्णय कर लिया गया कि पाँच वर्ष तक इस पाठविधि के 
अनुसार शिक्षा प्राप्त कर जो विद्यार्थी परीक्षा उत्तीर्ण कर लें, उन्हें सरकारी ए० एम० 
वी० एस० की डिग्री प्रदान की जाए। इससे आयुर्वेदिक कॉलिज की लोकप्रियता में बहुत 
वृद्धि हुई, और उसमें विद्याथियों की संख्या निरन्तर बढ़ती गयी। सरकार से अनुदान 
प्राप्त कर उसमें झाघुनिक चिकित्सा पद्धति की शिक्षा का प्रवन्ध भी समुचित रीति से 
किया गया। पर अभी आयुर्वेदालंकार की उपाधि को भी कायम रखा गया, और जो 
ग्रुरुकुल के अपने विशेष पाठ्यक्रम के अनुसार आयुर्वेद की परीक्षा उत्तीर्ण करलें, उन्हें 
झयुवेंदालंकार की डिग्री भी पूवंवत्‌ दी जाती रही। ग्रुरुकुल झ्रायुवेंद महाविद्यालय की 
इस समय बहुत उन्नति हुईं। निदान प्रयोगंशाला, शवच्छेद भवन, शल्यक्रियां भवन, 
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एक्स-रे, प्रकृतिविज्ञान संग्रहालय आदि की स्थापना की गयी, और रोगियों की चिकित्सा 
के लिए बाह्य डिस्पेन्सरी के साथ-साथ इन-डोर हॉस्पिटल भी खोला गया । 

गुरुकुल के महाविद्यालय विभाग में विज्ञान को शुरू से ही पर्याय विषय के रूप 
में स्थान दिया गया था, और रसायनशास्त्र की शिक्षा की वहाँ समुचित व्यवस्था थी। 
स्वतन्त्रता-प्राप्ति के वाद जब गुरुकुल के चौमुखे विकास का भ्रयत्न किया जा रहा था, 
१६ दिसम्बर, १९५१ के अधिवेशन में विद्यासभा ने एक प्रस्ताव यह भी स्वीकृत किया, 
कि गुरुकुल विश्वविद्यालय के अन्तगंत एक विज्ञान महाविद्यालय (सायल्स कॉलिज) की 
स्थापना के निमित्त एक लाख रुपये की श्रपील की जाए झौर ६० हजार रुपये एकन्न हो 
जाने पर इस योजना को क्रियान्वित कर दिया जाए। इस भ्रस्ताव के अ्रनुसार विज्ञान महा- 
विद्यालय की दो श्रेणियाँ शीघ्र ही खोल दी गईं, जिनमें प्रवेश पाने के लिए विद्यार्थी को 
विद्याधिकारी या मैट्रिक्युलेशन परीक्षा उत्तीर्ण होता झ्रवश्यक था। इन दो श्रेणियों में 
उत्तरप्रदेश की माध्यमिक शिक्षा परिषद्‌ (जिसे उस समय बोर्ड ऑफ हाईस्कूल एण्ड 
इण्टरमीडिएट एजुकेशन कहा जाता था) द्वारा एफ० एस-सी० के लिए निर्धारित पाठ- 
विधि की पढ़ाई होने लगी। विज्ञान महाविद्यालय की पहली और दूसरी (इण्टरमीडिएट) - 
श्रेणियाँ श्ारम्भ करने के साथ ही यह भी निश्चय कर लिया गया था, कि दो वर्ष पश्चात्‌ 
अगली दो श्रेणियों (बी० एस-सी०) की पढ़ाई की. भी व्यवस्था कर दी जाए। इसी समय 
एक अत्यस्त महत्त्वपूर्ण निर्णय यह किया गया, कि जब तक गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय 
चार्टेर प्राप्त यूनिवर्सिटी च वन जाए या यूनिवर्सिटी ग्राण्ट कमीशन द्वारा उसकी स्थिति 
यनिवर्सिटी के समकक्ष न मान ली जाए, तव तक बी० एस-्सी० श्रेणियों को श्रागरा 
यनिवर्सिटी के साथ सम्बद्ध रखा जाए। ग़रुरुकुल में अब विज्ञान महाविद्यालय अवश्य खुल 
ग्या था, पर उसकी पहली दो श्रेणियाँ उत्तरप्रदेश की माध्यमिक शिक्षा परिषद्‌ से सम्बद्ध 
थीं, और अगली दो श्रेणियाँ आगरा यूनिवर्सिटी से। उतका स्वरूप प्रायः वसा ही था, 
जैसा कि सरकार के नियन्त्रण में स्थापित इण्टरमीडिएट व डिग्री कॉलिजों का होता है। 
गुरुकुल के परिसर में अब तीन ऐसी संस्थाएँ हो गई थीं, जो सरकारी नियन्त्रण में 
थीं, जिनमें किसी सरकारी यूनिवर्सिटी व वोडड द्वारा निर्धारित कोर्स पढ़ाया जाता था 
और जिनसे पढ़े हुए विद्याथियों को सरकारी डिग्री या डिप्लोमा दिये जाते थे। ये संस्थाएं ५ 
कृषि विद्यालय, आयुर्वेद महाविद्यालय श्र विज्ञान महाविद्यालय थीं | इतके वहुसंख्यक 
विद्यार्थी ऐसे ये, जो गुरुकुल के किसी छात्रावास में नहीं रहते थे, और जिनकी प्रारम्भिक 
व विद्यालय की शिक्षा भी गुरुकुल प्रणाली से नहीं हुईं थी । 

१६ जनवरी, सन्‌ १९५० के अ्रधिवेशन में विद्यासभा ने वेद महाविद्यालय और 
साधारण महाविद्यालय में प्रवेश के सम्बन्ध में भी एक प्रस्ताव स्वीकृत किया था, जो इस 
प्रकार था--“निंश्चवय॒ किया गया कि वेद महाविद्यालय और साधारण महाविद्यालय में 
बाहर के ऐसे विद्यार्थी भी प्रविष्ट हो सकेंगे जिनका कि वोग्दान त हुआ हो और जिनकी 
आयु १८ वर्ष से श्रधिक न हो, जिनका उपनयन हो चुका हो और सदाचार की दृष्टि से 
गुरुकुल भ्राश्नम में निवास के योग्य हों तथा मैट्रिक परीक्षा उत्तीर्ण होने के साथ-साथ संस्कृत 
की मध्यमा, विशारद अथवा इनके समकक्ष की कोई और परीक्षा उत्तीर्ण हों।” इस 
निर्णय के परिणामस्वरूप गुरुकुल के महाविद्यालय विभाग में भी ऐसे विद्यार्थियों के प्रवेश 
का मार्ग प्रशस्त हो गया, विद्यालय विभाग की जिनकी शिक्षा गुरुकुल पद्धति से न हुईं हो। 
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स्वतन्त्र विश्वविद्यालय के रूप में गुरुकुल काँगड़ी की प्रगति ३५७ 


इसमें सन्देह नहीं, कि विद्यासभा द्वारा श्रपने प्रस्ताव में यह सावधानी वरती गई थी, कि 
बाहर के केवल ऐसे विद्यार्थी ही वेद और साधारण महाविद्यालयों में प्रवेश पा सकें, जो 
सदाचारमय जीवन की दृष्टि से गुरुकुल के छात्रावास (आश्रम) में रहने के योग्य हों। पर 
धीरे-धीरे इस नियम में शिधिलता आती गयी, और इन महाविद्यालयों में प्रौढ़ भ्रायु तक 
के व्यक्ति प्रवेश पाने लगे | साथ ही, विद्यार्थियों के लिए छात्रावास में रहना भी प्रावश्यक 
नहीं रह गया । ह 

गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय को चार्टर प्राप्त यूनिवर्सिटी वनाने का प्रयत्न तो 
सफल नहीं हुआ, पर सन्‌ १६६२ में विश्वविद्यालय अनुदान श्रायोग (यूनिवर्सिटी ग्राण्ट 
कमीशन) ने उसे यूनिवर्सिटी की स्थिति की राष्ट्रीय महत्त्व की संस्था स्वीकार कर लिया । 
इस प्रकार ग्रुरुकुल को उसी ढंग से यूनिवर्सिटी की स्थिति प्राप्त हो गई, जंसी कि काशी 
विद्यापीठ, जामिया मिल्लिया इस्लामिया आदि की थी। उसका सव खच्चे यू० जी० सी० 
(यूनिवर्सिटी ग्राण्ट कमीशन) द्वारा दिया जाने लगा, और उसे अपने खर्चो के लिए न 
चन्दे पर निर्भर करने की आवश्यकता रह गई झौर न फार्मेसी व प्रेस आदि की श्रामदनी 
पर। इस समय से ग्रुरुकुल के इतिहास में एक नया युग प्रारम्भ हुआ, जिसमें इस संस्था 
के स्वरूप में श्रामूलचूल परिवर्तन हो गया। 


(६) गुरुकुल काँगड़ी की प्रगति तथा कार्यकलाप का सुल्यांकन 

साठ वर्ष के लगभग (सन्‌ १६९०० से १९६२ तक) गुरुकुल काँगड़ी की प्रगति एक 
ऐसी शिक्षण-संस्था के रूप में हुई थी, जिसका सरकार के साथ कोई सम्बन्ध नहीं था, ओर 
जिसमें मह॒धि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित शिक्षाविषयक मन्तव्यों को समय की 
परिस्थितियों के अनुसार क्रियान्वित करने का प्रयत्न किया जाता था। सन्‌ १६०२ में जब 
काँगड़ी ग्राम के समीपवर्ती जंगल में गुरुकुल की स्थापना की गयी, तो उसका स्वरूप प्राचीन 
आचार्यकुलों के सदूश था जो आरण्यक-आश्रमों में स्थित हुआ करते थे। गुरुकुल स्वयं 
एक आरण्यक-प्राश्रम ही था । पर धीरे-घीरे गुरुकुल के इस स्वरूप में जो परिवर्तन होता 
गया, उस पर प्रकाश डालना उपयोगी होगा। 

काँगड़ी गुरुकुल में मह॒षि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित शिक्षाविषयक 
जिन सिद्धान्तों व मन्तव्यों को क्रियान्वित किया गया था, वे निम्नलिखित थे---_ 

(१) विद्या पढ़ने का स्थान या ग्रुरुकुल शहर व ग्रामों से दूर एंकान्त में हो । 
काँगड़ी ग्राम के जिस स्थान पर सन्‌ १६०२ में गुरुकुल खोला गया था, वह ठीक ऐसा 
हीया। 

(२) लड़कों झौर लड़कियों के गुरुकुल पृथक्‌-प्‌थक्‌ हों। “जो वहाँ भ्रष्यापिका 
और अध्यापक पुरुष वां भृत्य, अनुचर हों वे कन्याओ्रों की पाठशाला में सब स्त्री और 
पुरुषों की पाठशाला में पुरुष रहें। स्त्रियों की पाठशाला में पाँच वर्ष का लड़का.और पुरुषों 
की पाठशाला में पाँच वर्ष की लड़की भी न जाने पावे।” ग्रुरुकुल काँगड़ी बालकों की 
शिक्षा के लिए था, अतः वहाँ सब शिक्षक, भृत्य व कर्मचारी पुरुष ही रखे गये थे। जो 
शिक्षक व कर्मचारी संपरिवार गुरुकुल में रहते थे, उतके परिवारगृह पृथक्‌ बने हुए थे 
और उनमें ब्रह्मचारियों का जाना-आना निषिद्ध था। कोई भी स्त्री या बालिका बह्म- 
चारियों के छात्रावांस (भाश्रम) में नहीं भ्रा सकती थी। वाषिकोत्सव के समय यह भी 
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यत्त किया जाता था, कि ब्रह्मचारी स्त्रियों के सम्पर्क, मेंन आने पाएँ। यह सर्वथा 
स्वाभाविक था, कि वाधिकोत्सव के अवसर पर आयी हुई स्त्रियाँ भी ब्रह्मचारियों के 
छात्रावास, भोजन भण्डार भ्रादि को देखना चाहें । इसके लिए एक विशेष दिन व समय 
नियत कर दिया जाता था, और तब ब्रह्मचारियों को गरुरुकुल के परिसर के वाहर 
जंगल में 'वनवास' के लिए भेज दिया जाता था। उस दिन वे वहीं स्नान आदि नित्यकर्म 
करते थे, और वहीं उनका भोजन होता था | जब स्त्रियाँ गुरुकुल देखने आती थीं, तो 
वहाँ एक भी ब्रह्मचारी नहीं होता था। १५ बर्ष के लगभग तक गुरुकुल में इस व्यवस्था 
का निरपवाद रूप से पालन किया जाता रहा । 

(३) “(ग्रुरुकुल) में सब को तुल्य वस्त्र, खान-पान, आसन दिये जायें, चाहे वे 
राजकुमार वा राजकुमारी हों चाहें दरिद्र के सन्‍्तान हों" गुरुकुल में ऊँच-नीच, 
छूत-प्रछृत भौर गरीब-अमीर का कोई भेद न करके सवका रहन-सहन, खान-पान 
और वस्त्र श्रादि एक सदृश होने चाहिये, और सबको एक सदृश शिक्षा दी जानी 
चाहिये । मनु के श्रनुसार जन्म से सब कोई शूद्र होते हैं, और शिक्षा व संस्कार द्वारा 
ही वे द्विज बनते हैं। अतः गुरुकुल में शिक्षा पाते हुए किसी को ब्राह्मण, क्षत्रिय या शूद्र 
नहीं कहा जा सकता। जन्म के समय किसी की कोई जाति नहीं होती। जाति, वर्ण या 
सामाजिक स्थिति का निर्धारण शिक्षा की समाप्ति के पश्चात्‌ योग्यता, ग्रुण, कर्म और 
स्वभाव के अनुसार होना चाहिये। ग्रुरुकुल काँगड़ी में यह तत्त्व या सिद्धान्त पूर्णतम्ा 
क्रियान्चित था। वहाँ जो ब्रह्मचारी शिक्षा पाते थे, जन्म के आधार पर उनका किसी- 
न-किसी वर्ण या जाति से सम्वन्ध होता ही था। उनमें जन्म से ऊेची जाति के विद्यार्थी 
भी होते थे, और शूद्र व हरिजन जातियों के विद्यार्थी भी । पर गुरुकुल के किसी ब्रह्मचारी 
को यह ज्ञात नहीं होता था, कि कौन किस - वर्ण या किस जाति का है, कौन परिवार से 
गरीब व कौन अमीर है, और किस के माता-पिता की सामाजिक स्थिति ऊँची या नीची 
है। सव एक साथ खाते-पीते थे, एक साथ रहते थे, और एक सदृश वस्त्र पहनते थे । 
न किसी में हीन भावना उत्पन्त होती थी, और न अपने ऊँचे होने का विचार | गुरुकुल 
के भोजन भण्डार और चिकित्सालय में पाचकों और कम्पाउण्डरों का काम ऐसे व्यक्ति भी 
करते थे, जिन्हें भ्राज 'हरिजन! कहा जाता है, पर कोई उन्हें अ्छूत नहीं समझता था। यह 
कोई नहीं जानता था, कि महात्मा मुंशीराम और भण्डारी शालिग्राम जसे पदाधिकारी, 
शिक्षक व कमंचारी किस जाति के हैं। कोई भ्रपने नाम के साथ जाति को सूचित करने 
वाला उपनाम प्रयुक्त नहीं करता था। जो ब्रह्मचारी पूरी तरह से निःशुल्क होकर ग्रुरुकुल 
में प्रविष्ठ थे, या निर्धन होने के कारण जिन्हें छात्रवृत्तियाँ दी जा रही थीं, उनके विषय 
में इस वात को भी कोई ब्रह्मचारी नहीं जानता था। ब्रह्मचारियों और शिक्षकों के वेश 
नियत ये। ब्रह्मचारी पीली घोती और सफेद कुरता पहनते थे, और शिक्षक पीला 
दुपटूठा, झोड़ते थे। ब्रह्मचारियों का रहंन-सहन सादा तथा तपस्यामय था। वे जूते नहीं 
पहनते थे, और छतरी भी नहीं लगाते थे। लगभग चौथाई सदी तक ग्रुरुकुल में यही 
दशा रही। वाद में धीरे-वीरे परिवतंत्त होने लगा। श्रनेक शिक्षकों व कर्मचारियों ने 
अपने नामों के साथ जातिवाचक शब्द लगाने शुरू कर दिये। ब्रह्मचारियों के नामों के 
साथ भी पाठक, पाण्डे श्रादि जातिसूचक शब्द लिखे जाने लगे। जिन ब्रह्मचारियों पर 
फीस.की रकम चढ़ जाती थी, उन्हें फीस ले आने के लिए घर भेजा जाने लगा, भ्ौर 
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छुट्टियों में घर जाने की अनुमति हो जाने के कारण सवको भ्रपत्री जन्म-जाति, झ्राथिक 
स्थिति और समाज में स्थान का परिज्ञान होने लगा। वेशभूपा में भी परिवततेन हुआ । 
, ब्रह्मचारी पीली घोती के स्थान पर पाजामा पहनने लगे, और प्राध्यापकों के लिए वेश- 
भूषा की कोई मर्यादा नहीं रह गयी। * 

(४) ग्रुरुकुल में प्रविष्ट हो जाने के पश्चात्‌ बालकों व वालिकाओ्रों का अपने 
माता-पिता के साथ कोई सम्पर्क नहीं रहना चाहिये । मह॒षि के शब्दों में, “उनके माता- 
पिता अपने सन्‍्तानों से वा सन्‍्तान अपने माता-पिताओ्रों सेन मिल सर्के और न किसी 
प्रकार का पत्रव्यवहार एक दूसरे से.कर सकें, जिससे संसारी चिन्ता से रहित होकर केवल 
विद्या बढ़ाने की चिन्ता रबखें |” शुरू में मह॒षि के इस मन्तव्य को भी गुरुकुल काँगड़ी में 
क्रियान्वित करने का पूरा-पूरा प्रयत्न किया गया था। ब्रह्मचारी छुट्टियों व ग्रीष्मावकाश 
में भी घर नहीं जा सकते थे । परिवार में यदि कोई विवाद हो या नामकरण संस्कार 
झादि का कोई समारोह हो, तो भी ब्ह्मचारियों को घर जाने की अनुमति नहीं थी । 
माता-पिता सदृश किसी भ्त्यन्त निकट सम्बन्धी के भयंकर रूप से रूण होने की दशा में 
ही ब्रह्मचारियों को घर जाने की अनुमति दी जाती थी, और वह भी पाँच-सात दिन के 
लिए। माता-पिता व अन्य पारिवारिक जन गुरुकुल आ्राकर ब्रह्मचारी से मिल सकते थे, 
पर अधिष्ठाता से अनुमति लेकर और उसकी उपस्थिति में केवल झ्राधे घण्टे के लगभग 
समय के लिए। वे उसे कोई खाद्य वस्तु या अन्य पदार्थ नहीं दे सकते थे। यदि वे कोई 
मिठाई, फल आदि अपने बालक के लिए लाते, तो वह अधिष्ठाता के सुपुर्द कर दी जाती 
और उसे श्रेणि के सव ब्रह्मचारियों में वाँठ दिया जाता | पत्रव्यवह्मर की अनुमति नहीं 
थी, पर यदि किसी ब्रह्मचारी के नाम कोई पत्र श्राता, तो अधिष्ठाता उसे खोल लेते 
और उसे पढ़ कर ही ब्रह्मचारी को देते । ब्रह्मचारियों के स्वास्थ्य तथा शिक्षाविषयक 
प्रगति के सम्बन्ध में मासिक रिपोर्ट संरक्षकों के पास भेजी जाती थी, भर यह रिपोर्ट 
ही माता-पिता को अपनी सचन्‍्तान के विषय में जानकारी प्राप्त करते रहने का प्रधान 
साधन थी । पर समयान्तर में इन सव बातों में भी शिथिलता झा गयी । ब्रह्मचारी छुट्टियों 
में घर जाने लगे | प्रीष्मावकाश के दिलों में तो झ्राश्नम (छात्रावास) में कोई ब्रह्मचारी 
रह ही नहीं जाता था, और भोजन भण्डार वल्द कर दिया जाता था। माता-पिता जब 
अपने वालक से मिलने के लिए ग्रुरुकुल भ्ाते, तो वे उसे घुमाने के लिए हरिद्वार अपने 
साथ ले जाते और वालक जो वस्तुएँ चाहता, उसे खरीद देते। पहले दीर्घावकाश में 
ब्रह्मचारियों को सरस्वती-यात्रा पर ले जाया जाता था। ग्रीष्म ऋतु होने के कारण नेनी- 
ताल, मसूरी, काश्मीर आदि पहाड़ी स्थानों पर ब्रह्मचारियों को ले जाने की व्यवस्था 
ग्रुरुकुल की ओर से की जाती थी और सुदूर पावेत्य स्थानों की पंदल यात्रा कर ब्रह्मचारी 
जहाँ स्वास्थ्य लाभ करते ये, वहाँ साथ ही बाह्य संसार के जनजीवन से परिचय प्राप्त करने 
का भी उन्हें प्रवसर मिल जाता था। ब्रह्मचारियों की आयु के अनुसार उनकी सण्डलियाँ 
वनाकर.उन्हें भिन्न-भिन्न स्थानों की यात्रा के लिए भेजा जाता था। बहुत छोठे 
ब्रह्मचारियों के लिए देहरादून, चकराता, कालसी सदृश समीपतवर्ती स्वास्थ्यप्रद स्थानों पर 
छुट्टियाँ विताने का प्रबन्ध कर दिया जाता था। पर यह सव परम्परा धीरे-धीरे नष्ट 
हो गयी, झौर ब्रह्मचारियों की छुट्टियाँ स्रपने घरों पर ही बीतने लगीं। 
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(५) गुरुकुलों में विद्याथियों का जीवन तपस्थामय होना चाहिये भौर उन्हें 
ब्रह्मचय॑ व्रत का अविकल रूप से पालन करना चाहिये । प्रारम्भ में ग्रुरुकुल में महर्षि के 
इस मल्तध्य के अनुसार कार्य करने पर भी समुचित ध्यान दिया गया था। ब्रह्मचारी 
लकडी की तख्तों पर सोते थे, नंगे पैर और नंगे सिर रहते थश्रे; मि्चे-मसाले के बिना 
सादा भोजन करते थे, प्याज, लहसुन, लाल मिर्च और खटठाई का प्रयोग निषिद्ध था, 
और विविय प्रकार के व्यायाम, आसन और प्राणायाम द्वारा वे अपने शरीर को बलवान्‌ 
तथा नीरोग वनाने के लिए प्रयत्नशील रहते थे। ग्रुरुकुल में अपने वालक को प्रवेश कराते 
समय माता-पिता को यह प्रतिज्ञा करनी होती थी, कि वे २५ वर्ष की आयुसे पूर्व 
ब्रह्मचारी का विवाह नहीं करेंगे। गुरुकुल की पाठविधि में रघुवंश सदृश जो काव्य रखे 
गये थे, उनसे शंगार रस के श्लोक व प्रसंग निकाल कर उनके ऐसे संस्करण छुपवा लिये 
गये थे जो ब्रह्मचारियों के लिए पूर्णतया निर्दोष थे। ग्रुरुकुल के संचालकों का निरन्तर 
यह प्रयत्व रहा, कि तपस्यामय जीवन और ब्रह्मचर्य के सम्वन्ध में मह॒थि के जो मच्तव्य 
थे, उन्हें विद्याथियों के लिए क्रियान्वित करने में शिथिलता न आये | इसीलिए जब 
विद्यासभा ने श्रायुवेंद महाविद्यालय तथा वेद व साधारण महाविद्यालयों में बाहर के 
विद्यार्थियों को प्रविष्ट होने की अनुमति देने का निश्चय किया, तो यह्‌ शर्त लगा दी कि 
उन्हें ग्रविवाहित व सदाचारी होना चाहिये । पर वाद में क्रिया में इस शर्त का भी पूर्ण 
तया पालन नहों हो सका । 

(६) ग्रुरु-शिष्य में पिता-युत्र सदूश सम्बन्ध गुरुकुल शिक्षा प्रणाली की एक 
महत्त्वपूर्ण विशेषता है। शुरू में इसके लिए भी गुरुकुल काँगड़ी में समुचित प्रयत्न किया 
गया था । ब्रह्मचारी महात्मा मुंशीराम को पितृ तुल्य मानते थे, ओर वह भी ब्रह्मचारियों 
के हित-कल्याण व योगक्षेम का उसी प्रकार ध्यान रखते थे जैसे कि पिता श्रपती सन्तान 
का रखता है। पण्डित विश्वम्भरनाथ तथा आचार्य रामदेव सदृश उनके उत्तराधिकारियों 
की वृत्ति भी महात्मा मुंशीराम के सदृश ही रही थी। पर गुरु-शिष्य भाव भी गुरुकुल 
काँगड़ी में देर तक कायम नहीं रहा। वहाँ भी पदाधिकारियों व शिक्षकों के विरुद्ध 
हड़तालें होने लगीं, प्रदर्शन किये जाने लगे और विविध प्रकार से उनके प्रति विरोध 
प्रकट किया जाने लगा। 

(७) शिक्षा में संस्कृत भाषा, वेद-वेदांग तथा आर ग्रन्थों को प्रमुख स्थान दिया 
जाए, पर साथ ही अंग्रेजी भाषा, गणित, इतिहास, भूगोल, राजनीतिशास्त्र, रसायन, 
चलिकित्साशास्त्र श्रादि ज्ञान-विज्ञान के अ्रध्ययन की भी समुचित व्यवस्था हो; युरुकुल में 
जो पाठविधि निर्धारित की गयी थी, उसमें इस वात को पूरी तरह से ध्यान में रखा गया 
था। हिन्दी और संस्कृत भाषाश्रों की शिक्षा पहली श्रेणि से ही प्रारम्भ कर .दी जाती थी, 
और संस्कृत पढ़ाने के लिए प्रायशः उसी पठच-पाठनविधि का अनुसरण किया जाता था, 
जिसका प्रतिपादन मह॒पि दयानन्द सरस्वती द्वारा अपने ग्रन्थों में किया गया है। संस्कृत 
व्याकरण की पढ़ायी के लिए भ्रष्टाध्यायी का प्रयोग किया जाता थां, और दसवीं कक्षा 
तक ब्रह्मचारी न' केवल सम्पूर्ण अ्रष्टाध्यायी (काशिका वृत्ति के साथ) ही पढ़ लेते थे, 
भ्रपितु महाभाष्य का नवाह्लिक भाग भी उन्हें पढ़ा दिया जाता था। संस्कृत भाषा और 
साहित्य में वे शास्त्री परीक्षा के स्तर की योग्यता प्राप्त कर लेते थे। दर्शनशास्त्रों का 
प्रारम्भिक ज्ञान भी उन्हें हो जाता था। वे संस्कृत में भाषण दे सकते थे, लेख लिख सकते 
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थे और अपने विचारों को भली-भाँति अभिव्यक्त कर सकते थे। महाविद्यालय विभाग 
में संस्कृत, वेद तथा दर्शन विषयों का भ्रध्ययन सवके लिए श्रनिवाय था, चाहे वे सावारण 
महाविद्यालय के विद्यार्थी हों भौर चाहे भ्रायुवेंद महाविद्यालय के । पर बाद में इस दशा में 
भी परिवतंन आने लगा, विद्यालय के विद्यार्थियों के लिए संस्कृत के कोर्स को सरल वनाने 
का प्रयत्न किया गया। यह वात कही जाने लगी, कि ग्रुरुकुल में विद्यारथियों की कमी 
का एक कारण यह है कि वहाँ की पढ़ाई बहुत कठिन है और संस्कृत की शिक्षा का स्तर 
इतना ऊँचा है कि विद्यार्थियों के लिए उसे पढ़ सकना ओर उसकी परीक्षा में उत्तीर्ण 
होना कठिन हो जाता है। इसे दृष्टि में रखकर गुरुकुल विद्यालय की संस्कृत की पाठ- 
विधि को सरल बनाने के लिए उसमें ऐसे परिवतंन किये गये, जिनके कारण गुरुकुल में 
संस्क्ृत का स्तर पहले के समान ऊँचा नहीं रहा । 

गरुरुकुल के रहन-सहन भ्ौर शिक्षा में जो ये परिवर्तन हुए, वे सव एकदम व एक 
साथ नहीं हो गये। वे धीरे-धीरे हुए, और उनमें बहुत समय लगा। सन्‌ १६६२ में जब 
गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय को सरकार द्वारा यूनिवर्सिटी की स्थिति दी गयी, इस 
संस्था का स्वरूप वहुत परिवर्तित हो चुका था । प्राचीन शैली के आचाय॑कुल व आरण्यक- 
आश्चमों की तुलना में उसका स्वरूप आधुनिक समय के स्कूल-कॉलिजों से अ्रधिक मिलता- 
जुलता हो गया था । 

ग्रुरुकुल की स्थापना वहुत ऊँचे आद्शों व उद्देश्यों को सम्मुख रखकर की गयी 
थी। जनता को उससे वड़ी-वड़ी आशाएँ थीं। लोग समभते थे, कि ग्रुरुकुल से पढ़कर जो 
विद्यार्थी स्नातक बनेंगे, वे उत्कृष्ट व श्रेष्ठ प्रकार के पुरुष होंगे, और उन' द्वारा महर्षि का 
मिशन पूरा हो सकेगा। इसीलिए शुरू में गुरुकुल के वाधिकोत्सवों पर जब ये भजन गाये 
जाते थे, कि “लहराती है खेती दयानन्द की और “आएँगे खंत अरव से जिनमें लिखा 

होगा, ग्रुरुकुल का ब्रह्मचारी हलचल मचा रहा है” तो उन्हें सुन-सुन कर आर्य जनता 

भूम-भूम जाती थी। प्रश्न यह है कि ग्रुरुकुल से जनता की ये झआाशाएँ किस हद तक पूरी 
हुईं। साथ ही, यह भी विचारणीय वात है कि किन कारणों से ग्रुरुकुल में ऐसे परिवर्तन 
हुए, जिनसे कि उसका स्वरूप निरन्तर बदलता गया। 

यथार्थ और आदश में भ्न्तर हुआ करता है। मह॒षि दयानन्द सरस्वती ने गुरुकुल 
शिक्षा प्रणाली के जो सिद्धान्त व मूल तत्त्व प्रतिपादित किये थे, गुरुकुल उनका पूर्ण रूप 
से अनुसरण नहीं कर सका। महर्षि का यह भी मन्तव्य था, कि यह राजनियम और 
जातिनियम होना चाहिये कि जब वालक व बालिकायें आठ वर्ष की आयु के हों, तो वे 
घर पर न रह सकें, उन्हें भ्रनिवायं रूप से पाठशाला वा गरुरुकुल में भेज दिया जाये,. जो 
न भेजें वे दण्डनीय हों। ग्रुरुकुल शिक्षा प्रणाली की सफलता के लिए यह एक आवश्यक 
शर्तें है। इस प्रणाली द्वारा केवल शिक्षा के क्षेत्र में ही एक नयी पद्धति का श्रतुसरण नहीं 
किया जाता, अपितु इस द्वारा ही समाज संगठन को न्याय व ओऔचित्य पर आधारित 
बनाया जा सकता है। “सबको योग्यता प्राप्ति का समान अवसर” इस प्रणाली का 
आधारभूत तत्त्व है। किसी एक शिक्षण-संस्था में इस प्रणाली को क्रियान्वित कर देने से 
न्याय पर आधारित समाज का निर्माण कर सकना सम्भव नहीं है। महर्षि ने जिस ढंग से 
गुरुकुल शिक्षा प्रणाली का प्रतिपादन किया है, उसे क्रियान्वित करने पर समाज के संगठन 
व स्वरूप में क्रान्तिकारी परिवर्तन हो. जाना अवश्यम्भावी है। क्योंकि इस प्रणाली के 
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शहर - आरार्यसमाज का इतिहास 


अनसार शिक्षाकाल में सव का रहन-सहन, खान-पान आदि एक सदृश होगा, चाहे वे 
राजकुमार या घनकुवेर की सन्तान हों श्नौर चाहे गरीव मजदूर की। शिक्षा की समाप्ति 
पर गुरुवर्ग ढ्वारा यह निश्चय किया जाएगा, कि कौन किस कार्य के योग्य है, ओर जो जिस 
कार्य के योग्य होगा, उसे वही कार्य राजसभा द्वारा दिलाया जाएगा। यदि राजनियम और 
जातिनियम द्वारा इस शिक्षा प्रणाली का सवत्र प्रचलत किया जाए, तभी यह सम्भव हो 
सकेगा कि शिक्षाकाल में विद्यार्थियों का रहन-सहन, उसी प्रकार का रहे, जैसे कि शुरू के 
वर्षों में गुरुकुल काँगड़ी में था । पर जब उसके ब्र ह्ाचारी स्नातक होकर जीवन संघर्ष में 
तत्पर हुए, तब उनके सम्मुख अनेकविध समसस्‍्याएँ उत्पन्न होने लगीं। आजीविका की 
समस्या इससें प्रधान थी। सरकारी सविस उन्हें मिल नहीं सकती थी, स्कूलों-कॉलिजों में 
उन्हें शिक्षक नियुक्त नहीं किया जा सकता था, वे वकालत कर नहीं सकते थे। व्यापार में 
पड़ सकना भी उनके लिए सुगम नहीं था, क्योंकि चोदह साल दुनिया से पृथक्‌ रहने के 
कारण उनमें वे गुण विकसित ही नहीं हो पाते थे, जिनसे मनुष्य सफल व्यापारी वनता 
है। यदि किसी स्नातक को किसी ग्रुरुकुल में, किसी आर्यसमाज में या ञ्रा्य प्रतिनिधि 
सभा में सविस मिल जाती, तो उसका सौभाग्य था | उनके सम्मुख एक मार्ग किसी हिन्दी 
की पत्र-पन्निका में सविस प्राप्त कर लेने का भी था। पर बीसवीं सदी के प्रथम चरण 
में हिन्दी की पत्र-पत्रिकाएँ अधिक नहीं थीं, और जो थीं भी उनकी आ्राथिक दशा सन्तोष- 
जनक नहीं थी | इस दशा में अनेक स्तातक शास्त्री आदि की परीक्षाएँ देकर झ्राजीविका 
की समस्या का समाधान करने के लिए प्रवृत्त हुए। श्रव यथार्थ स्थिति लोगों के सामने 
झ्ाने लगी । सन्‌ १६१०-१५ तक यह दशा थी, कि सौ-सवा सौ बालक प्रतिवर्ष गुरुकुल 
में प्रवेश पाने की इच्छा लेकर आया करते थे, जिनमें से २५-३० को ही प्रवेश मिल पाता 
था। पर भ्रव प्रवेशाथियों की संख्या में कमी होने लगी, और जनता में गुरुकुल के लिए 
जो उत्साह था वह घटने लग गया | यदि राजनियम भर जातिनियम के अनुसार प्रत्येक 
वालक-वालिका को अनिवार्य रूप से गुरुकुलों में जाकर शिक्षा प्राप्त करनी होती, और 
फिर ग़ुरुजनों के निर्णय के आधार पर राज्यसंस्था ढ्वरा सबको उनके योग्य कार्य प्राप्त 
कराने की व्यवस्था होती, तो स्नातकों के लिए आजीविका का प्रश्न ही उत्पन्न न होता । 
महषि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित गुरुकुल शिक्षा प्रणाली जहाँ शिक्षाजगत्‌ में एक 
महान्‌ क्रान्ति थी, वहाँ समाज-संगठन में भी उससे क्रान्तिकारी परिवर्तन अवश्यम्भावी 
थे। गुरुकुल के लिए जो प्रयत्व महात्मा मुंशी राम द्वारा किया गया, वह एक ऋन्तिकारी 
श्रान्दोलन का रूप प्राप्त नहीं कर सका । उस द्वारा समाज से ऊंच-नीच व छूत-अछूत का 
भेद मिटाया जा सकता है, जाति-भेद का अन्त किया जा सकता है, और सबको शिक्षा व 
योग्यता-प्राप्ति का समान अवसर देकर जो जिस योग्य हो उसे उसकी योग्यता के अनुसार 
सामाजिक व श्राथिक स्थिति प्रदान की जा सकती है; गरुरुकुल शिक्षा प्रणाली के इस 
क्रान्तिकारी पहलू पर जनता का ध्यान आकृष्ट नहीं किया गया। इसी कारण उसका 
यथेष्ट प्रचार नहों किया जा सका । क्रान्तिकारी आन्दोलन समाज को बदल दिया करते 
हैं। पर जब किसी आन्दोलन में क्रान्ति की ज्वाला नहीं होती, तो समाज उसे दबा' देता 
है, देश और काल की परिस्थितियाँ आन्दोलन की चिनगारी को ज्वाला का' रूप ग्रहण" 
नहीं करने देतीं । यही वात गुरुकुल के सम्बन्ध में हुईं। स्तातकों के सम्मुख जो कठिनाइयाँ . 
आरा रही थीं, उन्हें दृष्टि में रखकर ही उन परिवतंनों का प्रारम्भ हुआ, जितके कारण' 
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धीरे-धीरे गुरुकुल का स्वरूप ही परिवर्तित हो गया । 

पण्डित विश्वम्भरनाथ सन्‌ १६९२७ तक सात वर्ष ग्रुरुकुल के मुख्याधिष्ठाता रहे । 
वे स्तातकों की कठिनाइयों व समस्याञ्रों को भली-भाँति अनुभव करते थे। जब उन्होंने 
गुरुकुल का कार्य संभाला (सन्‌ १६२१), तव तक युरुकुल से शिक्षा प्राप्त कर ९० ब्रह्मचारी 
स्नातक हो चुके थे। गुरुकुल की डिग्नियों को सरकार द्वारा मान्यता प्राप्त न होने के 
कारण उन्हें जिन कठिनाइयों का सामना करना पंड़ रहा था, उन्हें दृष्टि में रखकर 
पण्डित॒जी का यह विचार बना कि ग्रुरुकुलों में प्रायशः वही पाठविधि अपनायी जानी 
चाहिये जो सरकारी स्कूलों-कॉलिजों की हैं। उतका कहना था, कि गुरुकुल शिक्षा प्रणाली 
का आधारभूत तत्त्व वह आश्रम पद्धति है, जिसमें गरुरु-शिष्य पिता-पुन्न सम्बन्ध से साथ- 
साथ रहते हैं, विद्यार्थी ब्रह्मचयंपूर्वंक तपस्या का जीवन व्यतीत करते हैं, भर ग़ुरुओों द्वारा 
उनकी अन्तनिंहित शक्तियों व योग्यता का विकास किया जाता है। जिस किसी भी शिक्षण- 
संस्था में आश्रम पद्धति की ये विशेषताएँ हों, उसे गुरुकुल कहा जाना उचित होगा । एक 
विशेष प्रकार की पाठविधि का भ्रनुस रण गुरुकुल की अ्रनिवाय॑ विशेषता नहीं है । पण्डितजी 
का मन्तव्य था, कि आयंसमाज को अपनी सभी शिक्षण-संस्थाओं में इस झ्ाश्वम पद्धति 
का प्रयोग करना चाहिये । उस द्वारा ऐसी छोटी-छोटी पाठशालाएँ सर्वेत्र स्थापित की 
जानी चाहिये, जितके साथ प्राश्रम (छात्रावास) हों और जिनमें विद्यार्थी ब्रह्मचयं व्रत 
का पालन करते हुए गुरुओं के पास रहकर शिक्षा प्राप्त किया करें। इनमें वही पाठविधि 
हो, जो सरकारी स्कूलों में होती है, पर संस्कृत और धर्मशिक्षा की पढ़ाई अ्रतिरिक्त व 
अनिवाय हो। इन पा5शालाओं में शिक्षा प्राप्त कर विद्यार्थी गुरुकुल काँगड़ी और अन्य 
गुरुकुलों में शिक्षा के लिए आएं, और वहाँ भी पाठविधि ऐसी हो, जिससे विद्याधिकारी 
(दसवीं कक्षा) की शिक्षा पूरी कर विद्यार्थी, यदि चाहें, तो सरकारी मैट्रिक्युलेशन की 
परीक्षा में बैठ सकें और उसे उत्तीर्ण करने में उन्हें कोई कठिनाई न हो । इससे माता- 
पिता को अपनी सन्‍्तान को ग़रुरुकुल में शिक्षा प्राप्त कराने के लिए भेजने में कोई बाधा 
नहीं रह जायेगी, भौर गुरुकुल के विद्यार्थो, यदि चाहें, तो दस कक्षा तक गुरुकुल में पढ़कर 
बाद में सरकारी कॉलिजों में प्रवेश पा सकेंगे । इससे उन्हें गुरुकुल की शिक्षा का पूरा-पूरा 
लाभ प्राप्त हो जायेगा और वे सरकारी स्कूलों में पढ़ने वाले विद्यार्थियों से किसी भी दृष्टि 
से घाटे में नहीं रहेंगे। पण्डित विश्वम्भरनाथ के गुरुकुल का भुख्याधिष्ठाता पद संभालने 
से पूर्व ही पंजाब आये प्रतिनिधि सभा वह प्रस्ताव स्वीकार कर चुकी थीं (२२ साचें, 
१६२१), जिसमें गरुरुकुल का विकास एक स्वतन्त्र विश्वविद्यालय के रूप में हे जाने के 
पक्ष में निर्णय हुआ था। गुरुकुल की भावी प्रगति किस दिशा में हो, इस विषय में पण्डित 
विश्वम्भरनाथ कोई नया पग अब नहीं उठा सकते थे, क्योंकि सभा द्वारा सर्वेसम्मत रूप से 
किये गये निर्णय में गुरुकुल की पाठविधि को सरकारी शिक्षणालयों के सदृश कर देने के 
गंजाइश नहीं थी। पर पण्डितजी भ्रपने विचारों को स्पष्टतया प्रकट करने में संकोच 
करते थे, भर इसी कारण गुरुकुल की पाठविधि और आश्रम जीवन में ऐसे परिवततेन होते 
गये, जो क्रियात्मक दृष्टि से श्रधिक उपयोगी थे। ग्रुरुकुल की आर्थिक समस्या को हल 
करने के लिए पण्डितजी विशेष रूप से प्रयत्वशील थे। ब्रह्मचारियों के भरण-पोषण केलिए 
जो शल्क निर्धारित था, यदि वह प्राप्त न हो या समय पर न मिले, तो गुरुकुल का खर्चे 
. कैसे चल सकता था, क्योंकि दान की राशि शिक्षा व्यय के लिए भी पर्याप्त नहीं होती थी । 
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३६४ आ्रायसमाज का इतिहास 


इसीलिए गुरुकुल में इस प्रथा का प्रारम्भ हुआ, कि जिन ब्रह्मचारियों की फीस बड़ी मात्रा 
में प्राप्तव्य हो, उन्हें घर वापस भेज दिया जाये, ताकि फीस की राशि के लिए माता- 
पिता पर जोर पड़ सके । वस्तुओं की कीमत गिरने पर ब्रह्मचारियों को भोजन में घी, 
दूध की मांत्रा अधिक दी जाये, पालन-पोषण के लिए ली जाने वाली सब फीस ब्रह्म- 
चारियों पर ही खर्च की जाये और ब्रह्मचारी उसका हिसाब भी देख सकें, यह व्यवस्था 
भी पण्डितजी द्वारा कर दी गयी । इसके परिणामस्वरूप गुरुकुल के विद्यार्थी सांसारिक 
व्यवहार से परिचित होने लगे। जब गुरुकुल काँगड़ी को पुरानी भूमि से गंगा के दायीं 
ओर कनखल-ज्वालापुर मार्ग पर ले आया गया, तो शिवालिक की उपत्यका के जंगलों 
के बजाय हरिद्वार और ज्वालापुर के बाजारों में ब्रह्मचारियों का जाता-श्राना शुरू हो 
गया, और वे सांसारिक जीवन की यथार्थंता के निकट सम्पर्क में आने लग गये। १६ 
जनवरी, सन्‌ १६५० के अधिवेशन में जब विद्यासभा द्वारा इउठुल के महाविद्यालय 
विभाग में वाहर के विद्यार्थियों का प्रविष्ठ किया जाना भी स्वीकार कर लिया गया, और 
उनके लिए गुरुकुल के छात्रावास (आश्रम) में रहना आवश्यक नहीं रहा, तो गुरुकुल शिक्षा 
प्रणाली की सबसे बड़ी विशेषता का गुरुकुल काँगड़ी में गोण स्थान हो गया, और वाद में 
यह स्थिति झा गयी कि ग्रुरुकुल में साघारण और बेद महाविद्यालयों के विद्यार्थियों के लिए 
कोई भी छात्रावास नहीं रहा । 

सन्‌ १६६२ से गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय के इतिहास में एक नये युग का 
प्रारम्भ छुआ, जिसमें वह एक स्वायत्त व आत्मनिर्भर शिक्षण-संस्था न रहकर अपने खर्च 
के लिए पूर्णतया भारत सरकार पर निर्भर हो गया । अपने जीवन के ६० साल के लग- 
भग समय तक जव ग्रुरुकुल एक स्वतन्त्र व स्वायत्त शिक्षणालय था, इस संस्था' की 
उपलब्धियाँ किस हद तक सन्तोषजनक थीं, और उनसे आये जनता की आशाएँ किस अंश 
में पूरी हुई थीं, इस पर भी कुछ विचार कर लेना आवश्यक हैं। साठ वर्षों के इस काल 
क्रो दो भागों में विभक्त किया जा सकता है । पहला काल सन्‌ १६४७ तक का है, जब ग्रुरु- 
कुल की विद्याधिकारी व भ्रलंकार डिप्रियों को सरकार व सरकारी यूनिवर्सिटियों, किसी 
से भी मान्यता प्राप्त नहीं थी, दूसरा काल सन्‌ १९४७ से १६६२ तक का है जब गुरुकुल 
की स्व॒तन्त्र व स्वायत्त स्थिति कायम थी; पर भारत सरकार तथा अनेक राज्य सरकारों 
द्वारा 'अलंकार' डिग्री को वी० ए० के समकक्ष मान लिया गया था| सन्‌ १६४७ तके 
गुरुकुल के जो भी स्नातक हुए, जीवन-संघर्ष में वे तभी उन्नति कर सकते थे जबकि वे 
वस्तुत: योग्य हों और अपनी विद्धत्ता व योग्यता के आधार पर उपदेशक, भ्राध्यापक व 
सम्पादक की सबिस प्राप्त करने में समर्थ हो जाएँ। पर गरुरुकुलों के अतिरिक्त अन्य स्कूल- 
कॉलिजों में वे तभी सर्विस प्राप्त कर सकते थे, जबकि या तो वे शास्त्री, बी० ए० आदि 
परीक्षाएँ उत्तीर्ण कर लें भौर या जर्मनी, फ्रांस, इटली आदि जाकर डाक्टरेट की उपाधि 
प्राप्त कर लें | डा० प्राणनाथ विद्यालंकार, डा० ईश्वरदत्त विद्यालंकार, डा० सत्यकेतु 
विद्यालंकार, डा० बलराम आयुर्वेदालंका र, डा० धर्मानन्‍्द आयुर्वेदालंकार, डा० सुरेशचन्ध 
विद्यालंकार और डा० जयदेव विद्यालंकार आदि कितने ही स्नातक यूरोप गये और 
अ्रपनी योग्यता के श्राधार पर वहाँ की यूनिवर्सिटियों में प्रवेश प्राप्त कर पी-एच० डी ०, 
डी० एस-सी ०, डी० लिंटू० और एम० डी० सदृश डिग्रियाँ प्राप्त करने में समर्थ हुए । 
भारत लौटकर उन्होंने विविध विश्वविद्यालयों में प्राध्यापक की सर्विस भी प्राप्त की । 
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गुरुकुल के स्नातकों की यह विशेषता होती थी, कि इतिहास, भ्रथ॑शास्त्र, पाश्चात्य 
दर्शन आदि किसी आधुनिक विषय के अच्छे ज्ञाता होने के साथ-साथ वे प्राचीन भारतीय 
ज्ञान (700089५) के भी पारंगत विद्वान होते थे | संस्कृत पर उनका पूरा-पूरा अधिकार 
होता था, और वेद, वेदांग, दर्शन तथा आप ग्रन्थों में उनकी भ्रच्छी गति होती थी । प्राच्य 
और पाश्चात्य, प्राचीन ओर श्रर्वाचीन, संस्कृत और अंग्रेजी--सवमें समान गति होना 
गुरुकुल के स्नातकों की एक ऐसी विशेषता थी, जो न स रका री कॉलिजों के ग्रेजुएटों में पायी 
जाती थी और न पुराने ढंग के पण्डितों में । यही कारण है, कि ग्ुरुकुल काँगड़ी के अनेक 
विद्यालंका र, वेदालंकार व पसिद्धान्तालंकार विद्वत्ता भर शिक्षा के क्षेत्र में सम्मानास्पद 
स्थिति प्राप्त करने में समर्थ हुए । ड(० प्राणनाथ विद्यालंकार, डा० ईश्वरदत्त विद्यालंकार, 
पण्डित जयचन्द्र विद्यालंकार और श्री जयदेव विद्यालंकार झ्रादि कितने ही स्तातकों ने 
यूनिवर्सिटियों में उच्च स्थिति प्राप्त की। कितने ही साहित्यकार, कवि ओर उपन्यास-लेखक 
गुरुकुल ने उत्पन्न किये। डा० सत्यकेतु विद्यालंकार भर पण्डित चन्द्रगुप्त विद्यालंकार 
सुप्रसिद्ध कहानी लेखक और उपन्यासकार हैं । पण्डित इन्द्र विद्यावाचस्पति, श्री विद्यानिधि 
सिद्धान्तालंकार, पं० सत्यकाम विद्यालंकार, पं ० सत्यपाल विद्यालंकार और श्री विराज 
विद्यालंकार आदि अनेक स्नातकों की साहित्यिक रचनाओं का हिन्दी साहित्य में उच्च 
स्थान है। पं० बुद्धदेव विद्यालंकार, पण्डित वागीश्वर विद्यालंकार, पण्डित वंशीघर विद्या- 
लंकार, आदि कितने ही स्तातकों ने हिन्दी के काव्य साहित्य में भी उल्लेखनीय वृद्धि की 
है। वेद, दर्शन, व्याकरण, साहित्यालोचन, इतिहास, जीवन चरित्र, राजनीति, अथंशास्त्र, 
आयुर्वेद आदि विषयों पर जिन स्नातकों ने उच्च कोटि के ग्रल्थ लिखकर साहित्यिक 
संस्थाओं तथा सरकार से पुरस्कार प्राप्त किये, उनकी संख्या तो बहुत ही अधिक है। 
इनमें पं० जयचन्द्र विद्यालंकार, पं० सत्यत्रत सिद्धान्तालंकार, डा० सत्यकेतु विद्यालंकार, 
डा० ऋषिदेव विद्यालंकार, पण्डित अन्रिदेव विद्यालंकार, प्रो० ब्रह्मदत्त आयुर्वेदा लंका र, 
प्रों० हरिदत्त वेदालंकार, डा० जयदेव विद्यालंकार, डा० निरूपण विद्यालंकार, डा० 
रामनाथ वेदालंकार, प्रों० सत्यभूषण वेदालंकार, डा० कृष्णकुमार आयुवंदालंकार, 
ड० सत्यकाम आयुर्वेदालंकार और डा० प्रशान्तकुमार वेदालंकार भ्रादि के नाम उल्लेख- 
नीय हैं । हिन्दी की पत्रकारिता के क्षेत्र में तो ग्रुरकुल के स्वातकों का स्थान बहुत ही 
प्रतिष्ठित है। सम्भवत:, यह कहना गलत नहीं होगा, कि बीसवीं सदी के मध्य भाग तक 
हिन्दी के सर्वश्रेष्ठ पत्रकारों में ग्रुएकुल के स्‍्तातक सबसे अधिक संख्या में थे। पण्डित 
इन्द्र विद्यावाचस्पति, पण्डित सत्यदेव विद्यालंकार, पण्डित भीमसेन विद्यालंकार, पण्डित 
रामगोपाल विद्यालंकार, पण्डित अ्रवनीन्द्र कुमार विद्यालंकार, पण्डित दीनानाथ 
घिद्धान्तालंकार, पण्डित शिवकुमार विद्यालंकार, पण्डित क्ृष्णचन्द्र विद्यालंकार, पण्डित 
नरेन्द्र विद्यावाचस्पति, पण्डित क्षितीश वेदालंकार, पण्डित दत्तात्रेय विद्यालंकार, पण्डित 
प्रम विद्यालंकार, पण्डित भ्रावन्‍द विद्यालंकार, पण्डित घीरेन्द्रकुमार विद्यालंकार, पण्डित 
विद्यासागर विद्यालंकार, पण्डित नारायणदत्त विद्यालंकार, पण्डित सच्चिदानन्द विद्या- 
लंकार, पण्डित ब्रह्मदत्त विद्यालंकार आदि कितने ही नाम हैं; जो हिन्दी पत्रकारिता के 
इतिहास में सदा प्रतिष्ठा के साथ स्मरण किये जाएँगे। । 

व्यापार, व्यवसाय और उद्योगों के क्षेत्र में भी गुरुकुल के अनेक स्नातकों ने बहुत 
उन्नति की । पण्डित सत्यदेव वेदालंकार संस्कृत के भ्रध्यापक के रूप में केनिया (पूर्वी 
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३६५६ आयंसमाज का इतिहास 


अफ्रीका) गये, और कुछ ही वर्षों में अपने अध्यवसाय से वह वहाँ के एक सफल व समृद्ध 
उद्योगपति वन गये । उनकी गिनती अब पूर्वी श्रफ्रीका के बड़े उद्योगपतियों में की जाती 
है, और इंग्लैण्ड तथा भारत में भी उनके अनेक बड़े-बड़े कारखाने विद्यमान हैं। पण्डित 
विवेकानल्द विद्यालंकार और पण्डित युधिष्ठिर विद्यालंकार ने फिल्‍म निर्माण तथा सिनेमा 
उद्योग में अच्छा नाम कमाया | कितने ही अन्य स्मातकों ने कल-कारखानों और व्यापार 
द्वारा अ्रच्छी बड़ी मात्रा में घन का उपाज॑न किया है। आरण्पक-आश्चम में जीवन का प्रथम 
चरण विताकर भी ये सफल उद्योगपति व व्यापारी बन सके, इसका श्रेय शुरुकुल की 
शिक्षा को भी अवश्य दिया जाना चाहिये। उस द्वारा ग्रात्मनिर्भ रता, साहस और उद्यम 
की जो प्रवृत्ति गुरुकुल के विद्यार्थियों में उत्पन्न हो जाती है, वह जीवन के सभी क्षेत्रों में 
संघर्ष करते हुए भागे वढ़ते रहने के लिए उन्हें प्रेरित करती रहती है। 

राजनीतिक क्षेत्र में भी गुरुकुल के अनेक स्नातक पर्याप्त रूप से सफल हुए। देश 
की स्वाधीनता के लिए जो भी संघर्व बीसवीं सदी के द्वितीय चरण में कांग्रेस के नेतृत्व में 
हुए, सभी में गुरुकुल के स्मातकों व विद्यार्थियों ने उत्साहपूर्वक भाग लिया। पण्डित 
अमरनाथ विद्यालंकार, पण्डित विनायकराव विद्यालंकार, पण्डित शंकरदेव विद्यालंकार 
और पण्डित दीनदयालु शास्त्री सिद्धान्तालंकार विविध राज्यों की मन्त्रि-परिषदों के 
सदस्य रहे, और कितने ही स्नातक भारत की संसद्‌ तथा राज्यों के विधानमण्डलों के 
सदस्य निर्वाचित हुए। 

इन सव तथ्यों को दृष्टि में रखने पर यह स्वीकार करना होगा, कि एक शिक्षण- 
संस्था के रूप में गुरुकुल काँगड़ी अपनी उपलब्धियों पर न केवल सच्तोष अनुभव कर 
सकता है, भ्रपितु गत भी कर सकता है। किसी भी अन्य शिक्षण-संस्था की तुलना में 
गुरुकुल काँगड़ी का कार्य-कलाप कम गौरवपूर्ण नहीं है । 

पर भ्रधिक महत्त्वपूर्ण प्रश्न यह है, कि क्या ग्रुरुकुल से आर्यसमाज की झाशाएँ भी 
पूर्ण हुई हैं ? आर्य प्रतिनिधि सभा, पंजाव की स्थापना जिन उद्देश्यों को सम्मुख रखकर 
की गयी थी, उनमें प्रथम उद्देश्य निम्नलिखित था--“वेदों तथा श्राचीन आएं ग्रन्थों की 
पढ़ाई के लिए तथा आयरपिदेशकों की तैयारी के लिए एक विद्यालय की स्थापना 
करना।” सभा द्वारा इसी उद्देश्य की पूर्ति के लिए ग्रुरुकुल खोला गया था। भ्रश्त यह हैँ 
कि क्‍या गुरुकुल द्वारा सभा का यह उद्देश्य पूरा हुआ है ? जहाँ तक वेदों तथा प्राचीन 
आाष ग्रस्थों की पढ़ाई का सम्बन्ध है, ग्रुरकुल ने इस विषय में वहुत सनन्‍्तोषजनक कार्य 
किया है। मह॒पषि दयानन्द सरस्वती के पश्चात्‌ आर्यसमाज में ऐसे विद्वानों का प्रायः अभाव 
था जो वेद-बेदांगों के प्रकाण्ड पण्डित हों, और जो इनकी उच्च स्तर की शिक्षा दे सके । 
इसीलिए जब गुरुकुल काँगड़ी में महाविद्यालय विभाग की पढ़ाई शुरू हुई, तो वेद-बेदांगों के 
भ्रध्यापन के लिए पण्डित काशीनाथ शास्त्री और पण्डित सूर्यदेव सदृश सनातनी विद्वानों की 
नियुक्ति की गयी । दर्शन-शास्त्रों तक के अध्यापन के लिए पण्डित योगेन्द्रनाय भट्टाचाय॑ 
और पण्डित॑ सुरेन्द्रनाथ को नियुक्त किया गया, जो झायंसमाजी न होकर सनातनी थे और 
भ्रद्वैतवाद में विश्वास रखते थे। वेद-बेदांगों के उच्चकोटि के विद्वान्‌ तब झार्यसमाज में 
नहीं ये, इसी कारण विवश होकर इनकी सेवाश्रों से लाभ उठाना पड़ा था। पर शीघ्रही 
शुरुकुल के स्तांतकों ने उनका स्थान ले लिया, और आरयंसमाज में वेद-बेदांगों के प्रकाण्ड 
'पण्डितों की कमी नहीं रह गयी। चतुर्वेदभाष्यकार पण्डित जयदेव विद्यालंकार, निरकत 
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स्वतन्त्र विश्वविद्यालय के रूप में गुरुकुल काँगड़ी की प्रगति ३६७ 


पर अत्यन्त विद्धत्तापूर्ण भाष्य के लेखक पण्डित चन्द्रमणि विद्यालंकार भर वेदों के गम्भीर 
विद्वान्‌ पण्डित विश्वनाथ विद्यालंकार ने गुरुकुल में ही शिक्षा प्राप्त की थी। पण्डित 
सत्यकाम विद्यालंकार, डा० रामनाथ वेदालंकार, पण्डित घमंदेव विद्यामातेण्ड, 
पण्डित हरिशरण सिद्धान्तालंकार, आचाय॑ प्रियन्नत वेदवाचस्पति, पण्डित घर्मेदेव वेद- 
वाचस्पति, पण्डित भगवदृत्त वेदालंकार और पण्डित भारतभूषण वेदालंकार जैसे वेदिक 
विद्वान गुरुकुल के ही स्नातक हैं। दर्शनशास्त्र और संस्कृत साहित्य के भी भ्रतेक ऐसे 
विद्वान्‌ ग्रुरुकुल ने उत्पन्न किये, काशी के प्रकाण्ड पण्डितों से जो विद्धत्ता में किसी भी 
प्रकार कम नहीं हैं। पण्डित वागीश्वर विद्या लंकार, पण्डित सुखदेव दर्शनवाचस्पति, पण्डित' 
जगन्नाथ वेदालंकार, पण्डित आनन्दवर्घन' विद्यालंकार, पण्डित मनोहर विद्यालंकार, 
श्री वासुदेव चैतन्य आयुर्वेदालंका र, श्री जनममेजय विद्यालंकार झ्रादि के नाम इस प्रसंग में 
उल्लेखनीय हैं। वेद-वेदांगों तथा प्राचीन आप ग्रन्थों के गम्भीर विद्वान्‌ उत्पन्त करने में 
गुरुकुल ने अवश्य सफलता प्राप्त की है। 
जो लोग यह चाहते थे, कि ग्रुरुकुल एक उपदेशक विद्यालय वने और वहाँ 
ओ्योपदेशक तंयार किये जाएं, उन्हें भी गुरुकुल से निराश होने का कोई उपयुक्त कारण 
नहीं है। पिछली भ्राधी शताब्दी में जिन प्रचारकों व उपदेशकों ने वैदिक घम्मं के प्रचार के 
लिए सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण कार्य किया, उनमें गुरुकुल के स्तातकों की संख्या' सबसे भ्रधिक है । 
पण्डित बुद्धदेव विद्यालंकार, पण्डित वर्मदेव विद्यामातेण्ड, पण्डित यशपाल सिद्धान्तालंकार, 
पण्डित गुरुदत्त वेदालंका र, श्राचाय॑ प्रियव्रत विद्यावाचस्पति, पण्डित केशवदेव विद्यालंकार 
झादि कितने ही स्नातक हैं, आर्यंसमाज के प्रचारकों में जिनके नाम स्वणिम अक्षरों में 
लिखे जाएँगे। दक्षिणी अफ्रीका में पं० नरदेव वेदालंकार ने, पूर्वी अफ्रीका में पण्डित 
सत्यपाल विद्यालंकार, पं० सत्यदेव वेदालंकार, पण्डित मदन मोहन विद्यासागर और पं० 
दिलीप वेदालंकार ने, फिजी में पण्डित अ्रमीचन्द विद्यालंकार ने और सुरीनाम आदि में 
श्री श्यामसुन्दर स्नातक ने वदिक धर्म के प्रचार के लिए जो महान्‌ उद्यम किया, उसके 
महत्त्व से कैसे इनका र किया जा सकता है। झायंसमाज के संगठन को सशक्त बनाने तथा 
विविध आय प्रतिनिधि सभाओं के पदों को संभाल कर वदिक धर्म का प्रचार-प्रसार करते 
में पण्डित भीमसेन विद्यालंका र, पं ० बुद्धदेव विद्यालंका र, डा० हरिप्रकाश आयुर्वेदालंका र, 
पं० विनायकराव विद्यालंकार और पण्डित घर्मपाल विद्यालंकार आदि ने महत्त्वपूर्ण 
भूमिका अदा की । हैदराबाद सत्याग्रह, पंजाब में हिन्दी के लिए संघर्ष आदि जो भी 
आन्दोलन आरयंसमाज द्वारा चलाये गये, गुरुकुल काँगड़ी के स्तातकों ने उनमें उत्साह- 
पूवेक भाग लिया। यह सही है, कि ग्रुरुकुल ने केवल आर्योपदेशक व अल्प के 
कार्यकर्ता ही तैयार नहीं किये । सवकी रुचि, क्षमता और प्रवृत्ति एक समान नहीं होती । 
किसी भी शिक्षणालय से, विशेषतया जहाँ छोटी झायु के वालकों को प्रविष्ट किया जाए, 
यह आशा कदापि नहीं की जा सकती, कि उसके सब विद्यार्थी एक ही ढंग के होंगे । 
मेडिकल कॉलिज और इंजीनियरिंग कॉलिज में परिपक्व झायु के विद्यार्थी दाखिल किये 
जाते हैं, जो इनमें दी जाने वाली विशेष प्रकार की शिक्षा में रुचि रखते हैं और सोच- 
समझ कर इनमें प्रविष्ठ होते हैं। पर छोटी झ्रायु से शिक्षा देने वाली कोई ऐसी शिक्षण- 
संस्था नहीं हो सकती, जिसके सब विद्यार्थी बड़े होकर डॉक्टर या इंजीनियर ही बनें । 
यही बात उपदेशक विद्यालय के सम्बन्ध में भी है। ऐसा उपदेशक विद्यालय तो 


(९ :-0.एथ्चा॥॥7 ।(9४8 ३॥8४ ५०५५४३४।३७५३७ (20॥86607 


एछिंद्यां286 7५ #५चघ्र दया 70प्रापद्याणा एाशा।बरां बात ७54597णां 


दर्द आयंसमाज का इतिहास 


झवश्य खोला जा सकता है, जिसमें बड़ी झ्ायु के ऐसे विद्यार्थियों को प्रविष्ट किया 
जाए जिनकी रुचि धर्मप्रचार के कार्य में हो और जो इस कार्य के योग्य भी हों। आश्रम 
प्रणाली के पुनरुद्धार के लिए स्थापित किये गये गुरुकुल से यह आशा करना कि उसके 
ब्रह्मचारी बड़े होकर उपदेशक का कार्य करने के योग्य होंगे, किसी भी दृष्टि से उचित 
नहीं था। रुचि, ग्रुण, स्वभाव और योग्यता के भेद से ग्ुरुकुल के कुछ स्नातक साहित्यकार 
बने, कुछ उद्योगपति और व्यापारी बने, कुछ लेखक श्र पत्र-सम्पादक बने, कुछ अध्यापन- 
कार्य में प्रवृत्त हुए और कुछ आरयोपदेशक भी वने। ऐसा होना ही स्वाभाविक व उचित था। 
जिन स्नातकों ने स्वेच्छापुवंक उपदेशक व्‌ प्रचारक का कार्य स्वीकार किया, वे श्रन्य वहुत- 
से उपदेशकों से इस दृष्टि से भिन्‍न व उत्द्षष्ट थे कि वे केवल संस्कृत के पण्डित न होकर 
किसी-न-किसी आधुनिक ज्ञान-विज्ञान में भी अच्छी गति रखते थे श्ौर इस कारण वे 
जनता पर अधिक प्रभाव डाल सकेते थे। कितने ही क्रिश्वियन मिशनरी ईसाई घ॒र्म ग्रन्थों 
के पण्डित होने के साथ-साथ कैम्न्रिज भौर ऑॉक्सफोर्ड सदृश यूनिवर्सिटियों से उच्च शिक्षा 
भी प्राप्त किये होते हैं। इसीलिए वे विहवत्समाज में भी अपना प्रभाव जमा सकते हैं, और 
अझपने धर्म के प्रचार में मधिक सफलता श्राप्त कर लेते हैं। गुरुकुल के जिन स्नातकों ने 
झ्रार्योपदेशक होना स्वीकार किया, वे भी इसी कोटि के थे । 
गुरुकुल के जो बहुत-से स्नातक आरयपदेशक नहीं बने, वे भी किसी न किसी रूप 
में झर्यसमाज का कुछ न कुछ कार्य अ्रवश्य करते रहे। सन्‌ १६६० तक अलंकार “की डिग्री 
प्राप्त कर जो भी स्नातक निकले, वे चाहे श्रायुर्वेदालंकार' भी क्‍यों न हों, संस्कृत, वेद- 
बेदांग तथा प्राचीन झाय॑ शास्त्र भलो-भाँति पढ़े होते थे। गुरुकुल के छात्रावास (आश्रम) 
में सुदी समय तक निवास कर उन्होंने ब्रह्मचय॑ ब्रत का पालन करते हुए जीवन बिताया 
होता था। प्रतिदिन दोनों समय सन्ध्या-हवन, प्रार्थना-उपासना, उपदेश श्रवण उनके 
जीवन का भ्रावश्यक अंग होता था। झार्यसमाज तथा बैदिक धर्म के संस्कार उन पर इतने 
दृढ़ हो जाते थे और वेदशास्त्रों का इतना पर्याप्त ज्ञान उन्हें हों जाता था कि वे चाहे कोई 
भी काम-धन्वा करें, आर्यंसमाज की यथाशक्ति सेवा भी वे करते रहते थे | आवश्यकता पड़ने 
प्र वे आर्यसमाज के साप्ताहिक सत्संग में, विशेष समारोहों में और वाधिकोत्सवों पर 
व्यास्यान भी दे दिया करते ये। यह वात वहुसंख्यक स्नातकों के विषय में पूर्ण भरोसे के 
साथ कही जा सकती है। पण्डित सत्यदेव वेदालंकार वहुत वड़े उद्योगपति हैँ, बह कितने 
ही कल-कारखानों के मालिक हैं और वहुत-से उद्योग-घन्वों के संचालक हैं। अपने व्यापार- 
व्यवसाय में व्यस्त रहते हुए भी वह प्रायः भ्रा्यंसमाज के समारोहों भौर उत्सवों में उसी 
प्रकार धर्मोपदेश करते हैं जैसे कोई ्रायोपदेशक हों । पण्डित श्रमृतपाल विद्यालंकार 
'आ्रवकाश प्राप्त रेलवे कर्मचारी हैं, पर वे वेद, ओरेम और गायत्री मन्‍्द्र को आधार 
बना कर विविध आर्य सम्प्रदायों व मत-मतान्तरों को एक सूत्र में संगठित करने के 
लिए प्रयत्तशील रहते हैं। यही वात श्रत्य बहुत-से स्नातकों के सम्बन्ध में कही जा 
सकती है। वस्तुत:, ग्रुरुकुल द्वारा आर्य जनता में एक ऐसा वर्ग उत्पन्त कर दिया 
गया है, जिसके प्रत्येक व्यक्ति में वेदिक धर्म के संस्कार कूठ-कूट कर भरे हुए हैं शोर 
जिसे वेदशास्त्रों का समुचित ज्ञान है। श्रायंसमाज को गुरुकुल की यह देन कम महत्त्व 
की नहीं है। 
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स्वतन्त्र विश्वविद्यालय के रूप में गुरुकुल काँगड़ी की प्रगति २६६ 


५ यह सही है, कि गुरुकुल के सभी स्तवातक एक समान सदाचारी, धर्मनिष्ठ और 
वेदिक धर्म में सुदृढ़ आस्था रखने वाले नहीं हैं। कइयों के रहन-सहन और जीवन पर 
जनता द्वारा आक्षेप भी किये जाते रहे हैं। यह स्वाभाविक ही है। मनुष्य पूर्ण व निर्दोष 
नहीं हुआ करते । उनमें भ्रनेक प्रकार की कमियाँ रह ही जाती हैं। कोई शिक्षण-संस्था 
अपने विद्यार्थियों को पूर्ण नहीं वना सकती । वह ऐसी परिस्थितियाँ, व ऐसा पर्यावरण ही 
उत्तन्त कर सकती है, जिसमें विद्याथियों का समुचित विकास हो, वे अच्छे संस्कार ग्रहण 
करें श्रौर सदाचारमय जीवन के लिए प्रवृत्त हों। गुरुकुल काँगड़ी ने अ्रपने ब्रह्मचारियों के 
लिए ऐसा पर्यावरण बनाने में भ्रवश्य सफलता प्राप्त की, और उसका परिणाम भी 
सन्‍्तोषजनक रहा। यही कारण है, जो देश-विदेश के विद्वान्‌ एवं शिक्षाविज्ञ गुरुकुल की 
ओर आक्ृष्ट हुए, और इसका भ्वलोकन कर उन्होंने प्रसन्नता प्रकट की । खेद यही है 
कि यह संस्था समुचित उन्नति नहीं कर सकी । ग्राधी सदी के लगभग समय में ही ड्श्नका 
विकास अवरुद्ध हो गया, और महात्मा मुंशीराम ने जिस ढंग के विश्वविद्यालय का स्वप्न 
लिया था, वह पूरा नहीं हो सका। सन्‌ १९६१ के बाद गुरुकुल की जिस ढंग से प्रगति 
हुई, उस पर प्रकाश डालते हुए उन कारणों का भी विवेचन किया जा सकेगा, जिनसे 
स्व॒राज्य के वाद गुरुकुल शिक्षा प्रणाली की लोकप्रियता निरन्तर कम होती गई, और जो 
उएऊुल सन्‌ १६४७ तक स्थापित हो चुके थे, उनमें भी वहुसंख्यक ऐसे हैं, जिनमें कि क्लास 
की भ्रक्रिया प्रारम्भ हो गई । ' 


(७) महात्मा मुंशीराम (स्वामी अरद्धानन्द सरस्वती) 
यद्यपि आधुनिक युग का पहला गुरुकुल स्वामी दर्शनानन्द सरस्वती द्वारा सन 


१८६८ में सिकन्दरावाद में स्थापित किया' गया था, पर ग्रुरुकुल शिक्षा प्रणाली की पुन: 
स्थापना का वास्तविक श्रेय महात्मा मुंशीराम को दिया जाना चाहिये । उन्होंने न केवल 
काँगड़ी के गुरुकूल को एक राष्ट्रीय विश्वविद्यालय के रूप में विकसित करने में ही 
सफलता प्राप्त की, अपितु गरुरुकुल शिक्षा प्रणाली को एक सशक्त आन्दोलन का स्वरूप 
भी प्रदान किया। भारत के आधुनिक इतिहास में महात्मा मुंशीराम का स्थान बड़े महत्त्व 
का है। वह जहाँ आर्यंसमाज के कर्णघार थे, वहाँ साथ ही देश के नेताओं में भी उन्हें 
प्रतिष्ठित स्थान प्राप्त था। समाज सुधार, दलितोद्धार, राष्ट्रीय भावना का विकास, 
स्व॒राज्य के लिए संघर्ष भ्रादि सभी के लिए उन्होंने महत्त्वपूर्ण कार्य किये; पर गुरुकुल 
शिक्षा पद्धति की पुनः स्थापना उनका एक ऐसा काये है, जो भारत के सांस्कृतिक इतिहास 
में सदा स्मरणीय रहेगा । 

जालन्धर जिले के तलवन ग्राम में सन्‌ १८५६ में महात्मा मुंशीराम का जन्म 
हुआ था। उनके पिता का नाम नानकचन्द था। वह संयुक्त प्रान्त (उत्तरप्रदेश) में पुलिस 
की सर्विस में थे, और सहारनपुर, बलिया, काशी, मिरजापुर, वदायूँ झौर बरेली आदि में 
इंस्पेक्टर व कोतवाल के पदों पर रहे थें। ब्रिटिश शासन के उस काल भें पुलिस अफसरों 
को न घन की कमी होती थी और न शक्ति की। लाला नानकचन्द का जीवन भोग- 
विलासमय था, भ्रौर उनमें वे भ्रवेक दोष भी विद्यमान थे जों घन और शक्ति की प्रचुरता 
से लोगों में उत्पन्न हो जाते हैं। फिर भी वह तुलसीक्षत रामायण के भक्त थे, भर पूजा- 
पाठ में भी समय लगाया करते थे। 


(९ -0.7एवथ्या॥7 (द्वा५8 ४3॥83 ५४०५४३|।७५७ (20॥806007. 


एींंव्रा|ट24 0५ #५9/वच उचद्या््रे 70प्रापद्यांणा ए/ाशातां द्याध 8७च५०णां 


३७० . .. आरयंसमाज का इतिहास 


मुंशीरामजी की शिक्षा वाराणसी के सरकारी स्कूल और इलाहाबाद के म्थोर 
सेण्ट्ल कॉलिज में हुई। विद्यार्थी जीवन में वह इन्द्रियों पर संयम नहीं रख सके | उनका 
परिवार सम्पन्त था, और पिता बड़े सरकारी अफसर थे। जिन शिक्षणालयों में वह शिक्षा 
प्राप्त कर रहे थे, उनका वातावरण भौतिकवाद आर पाश्चात्य संस्क्ृति का था। मुंशी रामजी 
भी इनसे प्रभावित हुए। काशी आऔर प्रयाग में हिन्दू धर्म के जिस स्वरूप के वह सम्पर्क 
में झ्राये, वह सत्य सनातन वैदिक धर्म नहीं था। पाइ्चात्य शिक्षा के प्रभाव के कारण 
मुंशी रामजी को हिन्दू घर्म के प्रति श्रनास्था होने लगी, और परमेश्वर की सत्ता पर भी वह 
सन्देह करने लगे । पर वह देर तक इस दशा में नहीं रहे | सन्‌ १८७६ में महषि दयानन्द 
सरस्वती के साथ उनका सम्पर्क हुआ, जिसके परिणामस्वरूप उनका जीवन पूर्ण रूप से 
परिवर्तित हो गया । सन्‌ १८७६ में जब बेदिक धर्म का प्रचार करते हुए मह॒षि वरेली 
गये, मुंशी रामजी के पिता लाला नानकचन्द वहाँ कोतवाल थे। वह भी महषि के व्याख्यान 
सुनते के लिए जाया करते थे आर उनसे वहुत प्रभावित होते थे। एक दिन उन्होंने अपने 
पुत्र से कहा--एक दण्डी स्वामी आये हुए हैं, वड़े विद्वान्‌ और योगी हैं, उनकी वातें सुन 
कर तुम्हारे मन के संशय दूर हो जायेंगे, कल मेरे साथ चलकर उनका व्याख्यान सुनना । 
महर्षि के व्याख्यान को सुनकर मुंशी राम के मन पर जो प्रभाव पड़ा, उसे उन्होंने इन शब्दों 
में प्रकट किया है --मैंने बड़े-बड़े वक्ताओं के व्याख्यान सुने हैं, परन्तु जो ओोज महर्षि की 
वाणी में था, वह अन्य कहीं नहीं पाया । उनके भाषण से श्रोताञ्रों को जो प्रकाश मिलता 
था, वैसा प्रकाश किसी अन्य वक्ता की वाणी से नहीं मिला ।' महर्षि के सम्पंक से मुंशी राम 
जी की सोयी हुईं श्रात्मा जाग उठी, उनकी अश्वद्धा भ्रगाघ श्रद्धा में परिवर्तित हो गईं, श्रौर 
जीवन के भ्रन्तिम क्षण तक मह॒षि उनके लिए प्रकाशस्तम्भ बने रहे। मह॒थि के मन्तव्यों 
और आ्रादर्शों को क्रियान्वित करना ही उन्होंने अपने जीवन का लक्ष्य वना लिया | 
इसीलिए उन्होंने गुरुकुल काँगड़ी की स्थापना की । 
महर्षि के दर्शन से दो वर्ष पूर्व सन्‌ १८७७ में मुंशी रामजी का विवाह जालच्यर के 
राय सालियराम की पुत्री शिवदेवीजी के साथ हो गया था। अब उन्हें आजीविका की भी 
चिन्ता करनी थी । बरेली में उन्हें नायव तहसीलदार की नौकरी मिल गयी थी, पर वह 
इतने स्वाभिमानी थे, कि इस सबविस में देर तक नहीं रह सके। वह लाहौर गये, और 
वहाँ उन्होंने वकालत की परीक्षा उत्तीर्ण कर ली | वकील के पेशे में उन्हें अच्छी सफलता 
प्राप्त हुई, और उनकी गिनती जालन्धर के श्रच्छे सफल वकीलों में की जाने लगी । जब वह 
लाहौर में वकालत पढ़ रहे थे, आयंसमाज के साप्ताहिक सत्संग में भी जाने लगे थे । उन' 
दिनों लाहौर में ग्रायंस माज बहुत सक्रिय था। मुंशी रामजी उसके सदस्य बच गये, और उसके 
कार्यकलाप में उत्साह के साथ हाथ बँटाने लगे। वकालत की परीक्षा उत्तीर्ण कर वह 
जालन्धर चले गये, और वहीं वकालत करने लगे । जालन्बर में भी तव तक आर्यसमाज 
की स्थापना हो चुकी थी। उन्हें समाज का प्रधान चुन लिया गया। उस समय पंजाब में 
आरयसमाज का नेतृत्त्व युवकों के ही हाथों में था। लाहौर के लाला साईंदास, लाला 
हंसराज, पण्डित ग्ुरुक्‍त्त और लाला लाजपतराय झ्ादि सब आर्य नेता युवक ही थे। 
स्थिति इन युवकों की लाहीर में थी, वही लाला मुंशीराम की जालन्धर में थी । जालन्धर 
में मुंशी रामजी के मुख्य सहयोगी लाला देवराज थे । इन दोनों के कतृ त्व के कारण जालन्च 
भी लाहौर के समान श्रायंसमाज का महत्त्वपूर्ण केन्द्र व गया। वकालत करते हुए भी 
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स्वतन्त्र विश्वविद्यालय के रूप में गुरुकुल काँगड़ी की प्रगति ३७१ 


मुंशी रामजी श्रार्यंसमाज के कार्यों के लिए पर्याप्त समय निकाल लेते थे। बह प्राय: प्रभात- 
फेरी निकालते, रात को नगर के विविध मुहल्लों में सत्यार्थप्रकाश की कथा करते और 
रविवार को देहतों में प्रचार के लिए जाया करते । कन्याओं की शिक्षा के लिए उन्होंने 
लाला देवराज से मिलकर कन्या पाठशाला स्थापित की, जो आगे चलकर कन्या महा- 
विद्यालय के नाम से एक महान्‌ शिक्षण-संस्था के रूप में विकसित हो गयी । मंशीरामजी ने 
शुद्धि के कार्य पर भी ध्यान दिया, जिसके कारण पौराणिक लोग उनके बहुत विरुद्ध हो 
गये। पर विरोध की परवाह न कर वह शुद्धि का कार्य उत्साहपुरवंक करते रहे। उनका 
निजी जीवन झआाय॑ मान्यताशों के अनुरूप था । मांस भक्षण, बम्रपान, ताश आदि का 
उन्होंने परित्याग कर दिया था। वह प्रतिदिन सन्ध्या-हवन करते और वेदों के स्वाध्याय 
में भी समय लगाते। जात-पाँत पर उनका विश्वास नहीं था। अपनी दूसरी पुत्री का 
विवाह उन्होंने डा० सुखदेव के साथ किया, जो जाति से भ्ररोड़ा थे । लाला मुंशी राम खन्री 
थे। उस क्षेत्र का यह पहला अ्न्तर्जातीय विवाह था। खन्नी विरादरी द्वारा इसका उग्र 
रूप से विरोध किया गया, और उन्हें जाति से वहिष्कृत करने की घमकी भी दी गयी । पर 
वह अपने मन्तव्य पर दृढ़ रहे। उन्होंने अपने पुत्रों का विवाह भी जात-पाँत तोड़कर 
किया । हरिश्चन्द्रजी की पत्नी अरोड़ा थी, और इन्द्रजी की ब्राह्मण । श्रगस्त, १८६१ में 
मुंशीरामजी की पत्नी शिवदेवीजी का स्वगंवास हो गया था । उस समय उनके बच्चों की झ्ायु 
दो वर्ष से दस वर्ष तक की थी। लोगों ने पुनविवाह के लिए उन पर वहुत जोर दिया । 
उनकी आयु भी अ्रभी अधिक नहीं थी । वह केवल ३४५ वर्ष के थे। पर वह पुनविवाह के 
लिए तंयार नहीं हुए। नाबालिग बच्चों के पालन-पोषण के विषय में उन्होंने कहा- मैं 
अब तक इन बच्चों का पिता था | श्रव माता की कमी भी मैं ही पुरी करूँगा । 

मह॒षि दयानन्द सरस्वती के स्मारक के रूप में जब लाहौर में डी० ए० बी० 
कॉलिज की स्थापना का निश्चय किया गया, तो पंजाव के सभी झ्रायंसमाजी उससे सहमत' 
थे। पर इस शिक्षण-संस्था में संस्कृत और वेदशास्त्रों की पढ़ाई के सम्बन्ध में शीघ्र ही 
मतभेद उत्पन्न हो गये, और पंजाब का आरयंसमाज दो दलों में विभक्त हो गया। इस 
विषय पर इस ग्रन्थ के चौथे अध्याय में प्रकाश डाला जा चुका है। शिक्षा पद्धति के अति- 
रिक्त अन्य भी प्रश्न थे, जिन पर इस समय पंजाव के आार्यों में मतभेद हुए | ऐसा एक 
प्रशन मांस-भक्षण का था | लाला मुंशीराम मांस-भक्षण के विरोधी थे | उनके मन्तव्य के 
अनुसार झायंसमाज के सभासदों के लिए यह झ्रावश्यक था, कि वे मांस का सेवन न करें । 
लाला हंसराज और उनके साथी इससे सहमत नहीं थे । निरामिष होना उनकी सम्मति 
में आयंसमाज की सदस्यता के लिए भ्रनिवाय शर्ते नहीं थी । इस प्रकार पंजाब में आय॑- 
समाज की जो दो पार्टियाँ बन गयीं, उन्हें ऋमश: कॉलिज पार्टी या मांस पार्टी और गुरुकुल 
पार्टी या घास पार्टी कहा जाता है। लाला मुंशीराम घास पार्टी के प्रधान नेता थे। उनके 
सदाचार व सात्तिविक जीवन के कारण जनता उन्हें 'महात्मा' कहने लग गयी थी। इसी- 
लिए उनकी पार्टी को “महात्मा पार्टी' भी कहा जाने लगा था । 

डी० ए० वी० कॉलिज की पाठविधि से जो लोग असन्तुष्ट थे, उनके नेता पहले 
पण्डित गुरुदत्त थे। मार्च, १८८६ में पण्डितजी के भ्रसामयिक देहावसान के पश्चात्‌ 
उनका नेतृत्त्व लाला मुंशीराम के हाथों में आ गया । पर डी० ए० वी० कॉलिज की शिक्षा 
प्रणाली के प्रति अश्रसत्तोष को उन्होंने केवल विरोध तक ही सीमित नहीं रखा । उन्होंने 
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३७२ झार्यसमाज का इतिहास 


निश्चय किया, कि यदि डी० ए० वी० कॉलिज की पाठविधि एवं शिक्षा प्रणाली मह॒षि 
दयानन्द सरस्वती के मस्तव्यों के अनुरूप नहीं है, तो उसके मुकाबले में एक ऐसी शिक्षण- 
संस्था की स्थापना की जानी चाहिये जो मह॒धि के मन्तव्यों के अनुरूप हो । इसीलिए 
उन्होंने गुरुकुल की योजना बनायी, भोर उसे आर्य प्रतिनिधि सभा, पंजाब द्वारा स्वीकंत 
कराया । ग्रुरुकुल की योजना को क्रियान्वित करने, उसके लिए घन एकत्र करने, आरण्यक 
प्रदेश में उसे स्थापित करने और उसे एक स्वत्तन्त्र व आदर्श विश्वविद्यालय के क्षप में 
बिंकसित करने का जो प्रयत्न मुंशी रामजी ने किया, उस पर इस ग्रस्त में पहले यथास्थान 
प्रकाश डाला जा चुका है । उसे यहाँ दोहराने की प्रावश्यकता नहीं । इसमें सन्देह नहीं, कि 
महात्मा मुंशी राम वीसवीं सदी के पूर्वार्द्ध में एक ऐसी संस्था को स्थापित करने में सफल 
हुए थे जिसका स्वरूप प्राचीन भारत के भारद्वाज, कण्व और शोनक ऋषियों के आ्राश्नमों 
के सदृश था, जिसकी शिक्षा में प्राच्य और पाश्चात्य तथा प्राचीन और श्र्वाचीन तत्त्वों 
का सुन्दर समन्वय था श्रौर जिसका वातावरण देशभक्तिपूर्ण और राष्ट्रीय था । महात्मा 
गांधी के शब्दों में, “गुरुकुल सच्चे भ्र्थों में पूर्णतः राष्ट्रीय संस्था हैं। आयंसमाज का सर्वे- 
श्रेष्ठ कार्य गुरुकुल का संचालन है। मुझे मालूम है कि इसकी शक्ति का स्रोत महात्मा 
मुंशी रामजी का महान्‌ व्यक्तित्व है । सरकारी सहायता के बिना इन्होंने इतनी विशाल संस्था 
को सफलतापूर्वक चलाया, यह उनके ही वीरतापूर्ण जीवन के कारण सम्भव हो सका । 

गुरुकुल काँगड़ी के लिए अपना सव समय आर शक्ति लगाते हुए महात्मा मुंशी राम 
ने व्यापक क्षेत्र में आ्रायंसमाज के प्रति अपने क॒तंब्य की उपेक्षा नहीं की । ब्लिटिश सरकार 
झ्रार्यंसमाज को राजद्रोही संगठन समभती थी । अपने धर्म, संस्कृति तथा देश के प्रति प्रेम 
की जो भावना प्रायंसमाज हारा जनता में प्रादुर्भूत की जा रही थी, भारत के अ्रतीत 
गौरव का स्वर्णीय चित्र प्रस्तुत कर लोगों को पुन: अपनी मातृभूमि को स्वतन्त्र कराने 
तथा विश्व में पहले के समान मूर्थन्य स्थान भाप्त कराने के लिए जो प्रेरणा दी जा रही 
थी, अंग्रेज शासकों का उससे चौकन्ना हो जाना स्वाभाविक ही था। इसीलिए सन्‌ १६९०६ 
में पटियाला के परे श्रा्यंसमाजियों को गिरफ्तार कर उन पर राजद्रोह का मुकदमा 
चलाया गया। अन्यत्र भी सरकार ने झार्यंसमाज के प्रति श्रपना कोप प्रदर्शित किया, और 
लाला लाजपतराय सदृश आर्य नेता को कैद कर माण्डले भेज दिया गया। इस विकट 
प्रिस्थिति में महात्मा मुंशीराम ने गिरफ्तार भ्रायंसमाजियों की पैरवी करने और उन्हें 
छुड़वाने के लिए जो भयत्न किया, वह श्रायंसमाज के इतिहास में सुवर्णाक्षरों से लिखे 
जाने योग्य है। उन्हीं के प्रयत्न का यह परिणाम हुआ, कि पटियाला में झायंसमाजियों 
पर से राजद्रोह का मुकदमा उठा लिया गया । 

महात्मा मुंशीराम पंजाव में उत्पन्न हुए थे। प्रारम्भ में उन्होंने उर्दू की शिक्षा 
प्राप्त की थी । पर महषि दयानन्द सरस्वती की शिक्षाओं से प्रभावित होकर वह भाये- 
भाषा (हिन्दी) के प्रबल समर्थक हो गये, और उन्होंने उसमें उत्कृष्ट प्रकार की योग्यता 
भी प्राप्त कर ली । हिन्दी की पत्रकारिता में उन्हें उच्च स्थान भाप्त था। उनके साप्ताहिक 
पत्र सद्धमें प्रचारक पहले उर्दू में था, पर उन्होंने उसे हिन्दी में कर दिया। वह स्वयं उसमें 
लेख लिखा करते थे, भर उनकी हिन्दी शुद्ध व परिमार्जित होती थी। श्रद्धा” नाम से 
उन्होंने एक अन्य साप्ताहिक पत्र भी हिन्दी में निकाला था। हिन्दी में उन्होंने कई ग्रन्थ 
भी लिखे। आर्य सिद्धान्त व्याख्यान माला” के अन्तगंत उन्होंने एक दर्जन' पुस्तिकाएँ 
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लिखीं, जिनमें आयंसमाज के सिद्धान्तों का सुबोध भाषा में प्रतिपादन किया गया है। 
'कल्याण सार्य का पथ्रिक' नाम से उन्होंने अ्रपना जो श्रात्मचरित लिखा, बह हिन्दी 
साहित्य की दृष्टि से श्रपना विशिष्ट स्थान रखता है। महात्माजी वकील थे, उन्होंने एक 
पुस्तिका ज्युरिसप्रुडेन्स (न्याय विज्ञान) विषय पर भी हिन्दी में लिखी थी, जों इस विषय 
पर हिन्दी की श्रथम पुस्तक थी। सन्‌ १६१६ में कांग्रेस का जो अ्रधिवेशन अमृतसर में 
हुआ था, उसकी स्वागत समिति के अ्रध्यक्ष पद से जो भाषण उन्होंने दिया था, वह भी 
हिन्दी में था, जो इस राष्ट्रीय संस्था के लिए एक नयी बात थी। हिन्दी की इन्हीं 
सेवाओं के कारण उन्हें हिन्दी साहित्य सम्मेलन के भागलपुर अधिवेशन का सभापति 
निर्वाचित किया गया था। 

एग्रिल, १६१७ में महात्मा मूंशीराम ने संन्यास आश्रम में प्रवेश कर (स्वामी 
श्रद्धानन्द सरस्वती बनकर) गरुरुकुल काँगड़ी से विदा ली थी। अव उनका कार्यक्षेत्र बहुत 
विस्तृत हो गया था। देश के सामाजिक और राजनीतिक क्षेत्रों में जो कार्य अ्रव उन्होंने 
किये, उनके कारण उनकी ग्रिनती भारत के मूर्घन्य नेताञ्रों में की जाने लगी थी। पर 
उनका सबसे महत्त्वपूर्ण का ग्रुरुकुल शिक्षा प्रणाली का पुनरुद्धार कर एक ऐसी शिक्षण- 
संस्था को स्थापित करना था, जो सब दृष्टियों से पूर्णतया राष्ट्रीय थी । उनके व्यक्तित्व 
का पूर्ण विकास गुरुकुल काँगड़ी का संचालन करते हुए ही हुआ था । उनके व्यक्तित्त्व का 
जो स्वरूप गुरुकुल में रहते हुए हो गया था, उसे देखकर मि० रामजे मैेकनाल्‍ड ने लिखा 
था --“वर्तमान काल का कोई कलाकार यदि भगवान्‌ ईसा की मूर्ति बनाने के लिए कोई 
मॉडल चाहे, तो मैं इस भव्य मूति की ओर इशारा करूँगा । यदि कोई चित्रकार मध्य 
काल के सेण्ट पीटर के चित्र के लिए मॉडल माँगेगा, तो मैं उसे इस जीवित भव्य मूत्ति 
के दर्शन करने की प्रेरणा दूंगा ।” 
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वारहवाँ अ्रध्याय 
गुरुकल काँगड़ी का विस्तार 


(१) गुरुकुल मुलतान 

गुरुकुल शिक्षा श्रणाली की लोकप्रियता में निरन्तर वृद्धि हो रही थी। गुरुकुल 
काँगड़ी में नये वालकों का प्रवेश विक्रमी संवत्‌ के अनुसार वर्ष के प्रारम्भ में हुआ करता 
था, और उसमें छह से श्राठ वर्ष तक की आयु के वालकों को ही प्रविष्ठ किया जाता था। 
गुरुकुल में स्थान की इतनी कमी थी, कि पच्चीस से अधिक नये बालकों को प्रविष्ट कर 
सकता सम्भव नहीं होता था। प्रति वर्ष प्रायः एक सौ से भी श्रधिक वालक गुरुकुल काँगड़ी : 
में प्रवेश पाने के लिए आया करते थे, पर उनमें से तीन चौथाई को निराश होकर वापस 
जाना पड़ता था । इस दशा में श्रनेक सम्पन्न व कर्मठ थरार्य जनों ने यह विचार किया, कि 
अ्न्यत्र भी गुरुकुल काँगड़ी की शाखाएँ खोली जाएँ, ताकि गुरुकुल शिक्षा प्रणाली के लाभ 
अ्रधिक वालकों को प्राप्त हो सकें । यह विचार सबसे पहले चौधरी रामकृष्ण के मन्‌ में 
श्राया, जो मुलतान (अ्रब पाकिस्तान में) के एक बड़े जमींदार और सम्पन्न रईस ये। 
उन्होंने आये प्रतिनिधि सभा, पंजाव के साथ इस सम्बन्ध में पत्र-ब्यवहार प्रारम्भ किया, 
और गुरुकुल के लिए एक भूमिखण्ड तथा नकद घनराशि प्रदान करने का अपना निश्चय 
सूचित किया । € अगस्त, १६०८ के दिन आये प्रतिनिधि सभा, पंजाब की अन्तरुग सभा 
ने विचार-विमर्श के अ्रनन्‍्तर चौधरी रामक्ृष्ण के प्रस्ताव एवं दान को स्वीकृत कर लिया 
और मुलतान के क्षेत्र में गुरुकुल काँगड़ी की शाखा खोलने का निश्चय कर लिया ग्या। 
इसके अनुसार १३ फरवरी, सन्‌ १६०९ को मुलतान के समीप डेरा बुद्ध, नामक स्थान 
पर गृएकुल काँगड़ी की प्रथम शाखा की स्थापना हुई, जिसका नाम 'शाखा गुरुकूल देव- 
वम्ध' रखा गया । इस शाखा गुरुकुल के प्रवन्ध के लिए स्थानीय आये सज्जनों की एक 
गुरुकुल सभा” गठित कर दी गई, जो बड़े उत्साह से अभ्रपने कार्य में तत्पर हो गई । कुछ 
ही समय में गुरुकुल के लिए कई पक्के मकान तैयार कर लिये गये, और जल की सुविधा 
के लिए एक पवका कुझ्ना भी वना लिया गया। 

पर मुलतान का यह गृरुकुल देर तक डेरा बुद्ध, में नहीं रह सका। तीन साल 
की श्रवधि में हीं चौधरी रामकृष्ण के 'गुरुकुल सभा' से मतभेद शुरू हो गये, भर इन 
मतमेदों ने उग्र विवादों का रूप घारण कर लिया, जिसके कारण गुरुकुल के सुचारु 
रूप से संचालन में श्रनेकविघ वाघाएँ उपस्थित होने लगीं। परिणाम यह हुआ, कि द 
गुरुकुल को डेरा बुद्ध, (देववन्चु) से उठाना पड़ा। मुलतान के पतिष्ठित वकील लाला 
परभानन्द की दो बड़ी कोठियाँ हजूरीमल के वाग में थीं, जिन्हें उन्होंने भ्रस्थायी रूप से 
गुरुकुल के लिए प्रदान कर दिया और गुरुकुल को सामयिक रूप से वहाँ ले आया गया। 
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उस समय गुरुकुल मुलतान के मुख्याधिष्ठकत्ता पण्डित चन्द्रमणि विद्यालंकार थे और 
स्थानीय ग्रुरुकुल सभा के मन्त्री पद पर लाला मदनलाल नियुक्त थे। इन दोनों सज्जनों 
ने प्रयत्त किया, कि चौधरी रामकृष्ण से विवाद का अन्त हो जाए, ताकि गुठकुल को पुन: 
अपने पुराते स्थात पर ले जाया जा सके, पर उन्हें सफलता नहीं हुईं। चौधरी रामक्ृष्ण 
से निराश होकर गरुरुकुल के लिए झन्य उपयुक्त स्थान की तलाश प्रारम्भ कर दी गई, 
और ग्रन्त में एक ऐसी भूमि प्राप्त हो गईं जो गुरुकुल के लिए उपयुक्त थी। यह भूमि 
मुलतान शहर से तीन मील की दूरी पर ताराकुण्ड के समीप थी। इसका क्षेत्रफल 
साढ़े पेंसठ बीघे था, जो गुरुकुल के लिए पर्याप्त था। इस भूमि को ग्रुरुकुल के लिए 
क्रय कर लिया गया, और इस पर छात्रावास, विद्यालय, भोजन भण्डार आदि के भवन 
बनवाने प्रारम्भ कर दिये गये । डेरा बुद्ध (देववन्धु) वाली भूमि के सम्बन्ध में जों विवाद 
चौधरी रामकृष्ण के साथ चल रहा था, इस बीच में उसे भी निवटा दिया गया। उस भूमि 
पर जो मकान ग्रुरुकुल के लिए वनवाये गये थे, उनकी क्षतिपूर्ति के रूप में १७ हजार रुपये 
चौधरी साहव ने झाय॑ प्रतिनिधि सभा, पंजाव को प्रदान कर दिये | इस राशि का उपयोग 
ग्रुरुकुल (ताराकुण्ड, मुलतान) के लिए भवतों के निर्माण में किया गया, जिसके परिणाम- 
स्वरूप गरुरुकुल में ग्रावश्यक इमारतों व कूप आदि की समुचित व्यवस्था हो गई। 

गुरुकुल मुलतान को लोकप्रिय होने में भ्रधिक समय नहीं लगा। घीरे-धीरे उसमें 
विद्यार्थियों की संख्या बढ़ती गई, और उसकी व्यवस्था व शिक्षा भी सन्‍्तोषजनक होती 
गई। भारत के पश्चिम-दक्षिणी क्षेत्र में आर्यसमाज का अच्छा प्रचार था, और वहाँ के 
हिन्दू महर्षि दयानन्द सरस्वती के मन्तव्यों तथा सुधारवादी प्रवृत्तियों के प्रति श्राकृष्ट 
थे। यही कारण है, जो गुरुकुल काँगड़ी में इस क्षेत्र के वरहुत-से वालक शिक्षा के लिए 
प्रविष्ट हुए, और वहुत-से प्रवेश पा सकने में असमर्थ रहे । सन्‌ १९१० में जब मुलतान 
में शाखा गुरुकुल की स्थापना हुई, भारत के पश्चिम-दक्षिणी क्षेत्र के विविध जिलों 
(मुलतान, मृुजफ्फरगढ़, डेरा गाजी खाँ, डेरा इस्माईल खाँ, बवेटा लायलपुर झ्रादि) के 
६० के लगभग विद्यार्थी गुरुकुल काँगड़ी में शिक्षा प्राप्त कर रहे थे, जब कि वहाँ विद्यार्थियों 
की कुल संख्या २७४ थी। इससे यह सहज में भ्रनुमान किया जा सकता है, कि मुलतान 
तथा उसके समीपवर्ती क्षेत्र में गुरुकुल प्रणाली की शिक्षा की कितनी अधिक माँग थी। 
सन्‌ १६०६ में जब मुलतान में एक शाखा ग्रुरुकुल की स्थापना हो गई, तो इस क्षेत्र के 
विद्यार्थियों को काँगड़ी (हरिद्वार) सदृश सुदूर स्थान पर जाने की श्रावश्यकता नहीं रह 
गई, और वे मुलतान गुरुकुल में प्रवेश पाने लग गए । मुलतान ग्रुरुकुल की पाठविधि ठीक 
वही थी, जो ग्रुरुकुल काँगड़ी की थी, और उसके ब्रह्मचारियों का रहन-सहन, खान-पान, 
दिनचर्या श्रादि सब ग्रुरुकुल काँगड़ी के सदृश थे। कुछ ही वर्षों में मुलतान गुरुकुल में 
दसवीं कक्षा तक पढ़ाई का प्रवन्ध हो गया, और वहाँ दस वर्ष तक शिक्षा प्राप्त कर 
विद्यार्थी गुरुकुल काँगड़ी की अधिकारी परीक्षा में बैठने लगे। मुलतान ग्रुरुकुल के जो 
विद्यार्थी अधिकारी परीक्षा उत्तीर्ण कर लेते थे, उन्हें काँगड़ी के महाविद्यालय विभाग में 
प्रवेश प्राप्त हो जाता था, भौर चार वर्ष वहाँ पढ़ कर वे विद्यालंकार, वेदालंकार आदि 
की उपाधियाँ प्राप्त कर लेते थे । सन्‌ १६२७ तक गरुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय के बीस 
ऐसे स्नातक हो चुके थे, जिन्होंने दसवीं कक्षा तक की पढ़ाई गुरुकुल मुलतान में की थी, 
. भोर जिन्होंने वहीं से श्राकर भ्रधिकारी परीक्षा उत्ती्णं की थी। मुलतान गुरुकुल में 
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३७६ झ्राय समाज का इतिहास 


शिक्षा का स्तर वहुत ऊँचा था, और वहाँ के अनेक विद्याथियों ने न केवल अधिकारी 
परीक्षा में, श्रपितु महाविद्यालय विभाग की परीक्षाओं में भी सम्मानास्पद स्थान आप्त 
किये थे। जिन महानुमावों के प्रयत्म से गुरुकुल मुलतान ने शिक्षा के क्षेत्र में महत्त्वपूर्ण 
स्थान प्राप्त किया था, उनमें श्री गोपालजी का नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय है। वह 
चिरकाल तक इस संस्था के मुख्याव्यापक व मुख्याधिष्ठाता के पदों पर रहे, और उनके 
निर्देशन में इसकी बहुत उन्नति हुई। 
पर सन्‌ १६२४ के वाद गुरुकुल मुलतान की स्थानीय गुरुकुल सभा के सदस्यों 
ते यह भ्रनुभव करना प्रारम्भ कर दिया था, कि दसवीं कक्षा तक शिक्षा की समुचित 
व्यवस्था कर सकता सुगम नहीं है। गुरुकुल काँगड़ी के विद्यालय विभाग की जो पाठविधि 
उस समय निर्धारित थीं, उसमें विज्ञान (रसायन, भौतिकी और यान्त्रिकी) को भी 
अनिवार्य विषय के रूप में रखा गया था, और इन विषयों का स्तर सरकारी शिक्षणालयों 
की इण्टरंमीडिएट परीक्षा के लिए नियत स्तर के लगभग था । इन विपयों की समुचित 
शिक्षा के लिए जिन प्रयोगशालाझों और सुयोग्य श्रध्यापकों की आवश्यकता थी, उनकी 
व्यवस्था के लिए प्रचुर धनराशि अपेक्षित थी। इस कारण यह निश्चय किया गया, कि 
मुलतान गरुरुकुल में भ्राठवीं कक्षा तक की ही पढ़ाई हो, भोर जो विद्यार्थी वहाँ से आठवीं 
कक्षा को उत्तीर्ण कर लें, उन्हें नवीं और दसवीं कक्षाओ्रों की पढ़ाई के लिए गुरुकुल इन्द्र- 
प्रस्थ भेज दिया जाया करें। उस समय काँगड़ी में नवीं दसवीं कक्षाएँ नहीं थीं | गुरुकुल 
काँगड़ी की मिडल एवं हाईस्कूल कक्षाओं की पढ़ाई इन्द्रप्रस्थ ग्रुरुकुल में हुआ करती थी। 
वस्तुत:, इन्द्रप्रस्थ का गुरुकुल उस समय शाखा गुरुकुल न होकर ग्रुरुकुल काँगड़ी का एक 
अंग ही था। काँगड़ी में स्थान की कमी होने के कारण उसकी मिडल तथा हाईकक्षाओ्रों को 
इन्द्रप्रस्थ में स्थानाव्तरित कर दिया गया था। सनू १९४७ में भारत के विभाजन के समय 
तक ग्रुरुकुल मुलतान व्यवस्थित रूप से विद्यमान रहा और वहाँ गुरुकुल काँगड़ी द्वारा 
निर्धारित पाठविधि के अनुसार आठवीं कक्षा तक की पढ़ाई सुचारु रूप से चलती रही । 
सन्‌ १६४७ में पश्चिमी पंजाब (पाकिस्तान) की भ्रन्य श्रार्यं शिक्षण-संस्थाप्रों के समान 
गुरुकुल मुलतान का भी अन्त हो गया । मुलतान ग्रुरुकुल में विद्यालय विभाग (दसवीं या 
आठवीं कक्षा तक) शिक्षा प्राप्त कर जो बहुत-से विद्यार्थी गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय 
के स्नातक हुए, उनमें अनेक ऐसे हैं, जिन्होंने विद्वत्ता, धर्म, साहित्य एवं शिक्षा के क्षेत्रों में 
प्रतिण्ठित स्थान प्राप्त किए । पण्डित' धर्मंदेव विद्यामातंण्ड (स्वामी धर्मानन्‍्द) झौर 
पण्डित धर्मदेव वेदवाचस्पति जैसे बेदिक विद्वान, श्री सुखदेव विद्यावाचस्पति संदृश 
दर्शनशास्त्रों के पारंग्रत पण्डित, श्री चन्द्रगुप्त विद्यालंकार सदृश उच्च कोटि के 
उपन्यासकार व साहित्यिक, श्री पण्डित अ्रात्मदेव विद्यालंकार जैसे सुयोग्य श्रध्यापक, 
श्री गुरुदत्त सिद्धान्तालंकार और पण्डित केशवदेव सिद्धान्तालंकार सदृश वैदिक धर्म के 
प्रचारक, प्रोफेसर हरिदत्त वेदालंकार सदुश सुलेखक एवं इतिहास के गम्भीर विद्वान, 
पण्डित शिवकुमार विद्यालंकार सदुश पत्रकार तथा श्री मनुदेव विद्यालंकार सदृश 
व्यवसायी आदि कितने ही ऐसे सफल स्नातक हैं, जिन्होंने विद्यालय विभाग की शिक्षा 
मुलतान ग्रुरुकुल में प्राप्त की थी। अपने इन तथा कितने ही भ्रन्य विद्यार्थियों पर यह 
संस्था गौरव व गव अनुभव कर सकती है। 
भारत के एक ऐसे प्रदेश में, जहाँ के वहुसंख्यक॑ निवासी इस्लाम के श्ननुयायी हैं, 
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जहाँ प्राचीन भारतीय सभ्यता और संस्कृति का प्रायः अभाव था और जहाँ हिन्दी व 
संस्कृत का प्रचार नाममात्र को ही था, ग्रुरुकुल मुलतान के रूप में एक ऐसी शिक्षण-संस्था 
की स्थापना हुई थी, जिस द्वारा संस्क्ृत भाषा, वैदिक साहित्य, दर्शनशार्त्र और व्याकरण 
के प्रकाण्ड पण्डित उत्पन्न हुए, और साथ ही इतिहास, राजनीतिशास्त्र, पाश्चात्य दर्शन 
के गम्भीर विद्वान भी और हिन्दी के लव्बप्रतिष्ठ सुलेखक भी । 


(२) गुरुकुल कुरुक्षेत्र 

गुरुकुल काँगड़ी की शिक्षा प्रणाली और वहाँ के घामिक व सदाचारमय जीवन 
से आक्ृष्ट होकर थानेसर (हरयाणा) के सुप्रसिद्ध रईस लाला ज्योति प्रसाद के मन में यह्‌ 
शुभ संकल्प उत्पन्न हुआ, कि वह भी गुरुकुल काँगड़ी की एक शाखा भ्रपने प्रदेश में स्थापित 
कराएँ । उन्होंने श्रपना विचार महात्मा मुंशीराम (स्वामी श्रद्धानन्द) के सम्मुख रखा, जो 
उस समय ग्रुरुकुल काँगड़ी के मुख्याधिष्ठाता थे। महात्माजी ने लाला ज्योति' प्रसाद के 
संकल्प का हृदय से स्वागत' किया, जिसके परिणामस्वरूप १३ एशथ्रिल, सन्‌ १६१२ के दिन 
गुरुकुल कुरुक्षेत्र की स्थापना हुई | गुरुकुल के लिए लाला ज्योति प्रसाद ने न केवल 
कन्चला कलाँ गाँव की १०४८ बीघा जमीन ही दान रूप में प्रदान कर दी, अपितु कार्य 
प्रारम्भ करने के लिए दस हजार रुपये भी दिये । गुरुकुल काँगड़ी के इतिहास में जो स्थान 
मुंशी श्रमनसिह का है, ग्रुढकुल कुरुक्षेत्र में वही लाला ज्योति प्रसाद का है। उनके 
सात्विक दान के कारण.ही कुरुक्षेत्र गुरुकुल की स्थापना सम्भव हुई। संवत्‌ १६६६ की 
वेशाखी के पुण्य पर्व (१३ एप्रिल, सन्‌ १९१२) के दिन ग्रुरुकुल कुरुक्षेत्र की भ्राधारशिला 
रखते हुए महात्मा मुंशी राम ने ये शब्द कहे थे --“जिस घर्मक्षेत्र कुरुक्षेत्र की पवित्र भूमि 
में आ्राज से लगभग ५००० वर्ष पूर्व भारत के विनाश का बीज बोया गया था, उसी भूमि 
में आज यह भारत की उन्नति का बीज वोया जा रहा है। मंगलमय भगवान्‌ करे कि इस 
ज्ञानतरु से ऐसे सुगन्धित फूल उत्पन्न हों जो भारत भूमि को फिर से अपनी पुरानी 
उनन्‍्नतावस्था में लाने में सहायक हों ।” 

लाला ज्योति प्रसाद गुरुकुल कुरुक्षेत्र को उन्नति के पथ पर अग्रसर करने के लिए 
निरन्तर प्रयत्नशील रहे। इस काय में लाला भगीरथमल उनके परम सहायक थे। इन 
श्रार्य॑ सज्जनों के प्रयत्न से कुरुक्षेत्र में स्थापित गुरुकुल रूपी पौदे की जड़ें भली-भाँति जम 
गईं । पर अपने लगाये हुए पौदे को फलता-फूलता देखने के लिए लाला ज्योति प्रसाद 
चिरकाल तक जीवित नहीं रहे। सन्‌ १६१४ में उनकी मृत्यु हो गई, और कुछ समय 
पश्चात्‌ लाला भगी रथमल भी इस असार संसार से विदा हो गए। गुरुकुल के इन झआादि- 
व्यवस्थापकों के दिवंगत हो जाने पर लाला नौबतराय ने मुख्याधिष्ठाताः के रूप में इस 
संस्था का कार्यभार संभाला, और पण्डित विष्णुमित्र को आचाये के पद पर नियुक्त 
किया गया। इन दोनों आर्य सज्जनों ने ग्रुरुकुल की उन्नति एवं व्यवस्था पर वहुत ध्यान 
दिया, जिसके परिणामस्वरूप यह संस्था निरन्तर उन्नति करती गई। धीरे-धीरे वहाँ झ्राठ 
कक्षाएँ हो गईं, जिनमें वही पढ़ाई होती थी जो गुरुकुल काँगड़ी द्वारा निर्धारित की जाती 
थी। सन्‌ १६२३ में गुरुकुल कुरुक्षेत्र से £ विद्यार्थी आठवीं श्रेणी की वाधषिक परीक्षा 
उत्तोर्ण कर नवीं कक्षा की पढ़ाई के लिए गुरुकुल काँगड़ी गये भौर तब से प्रति वर्ष आठवीं 
कक्षा को उत्तीर्ण करने के पश्चात्‌ कुरुक्षेत्र के विद्यार्थी काँगड़ी जाने लगे। सन्‌ १९४१ 
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श्छद श्रायंसमाज का इतिहास 


तक यही क्रम चलता रहा। ग्रुरुकुल कुरुक्षेत्र में केवल आठ कक्षाएँ थीं, जिनमें गुरुकुल 
काँगड़ी की पाठविंधि का अनुसरण किया जाता था, और ब्रह्मचारियों के रहन-सहन, 
खान-पान, दिनचर्या आदि के सम्बन्ध में वही व्यवस्थाएँ थीं जो गुरुकुल काँगड़ी द्वारा 
निर्धारित थीं। गुरुकुल काँगड़ी के समान गुरुकुल कुरुक्षेत्र भी प्रार्य भ्रतिनिधि सभा, पंजाब 
के अधीन था, श्र उसकी सब सम्पत्ति इसी सभा के नाम रजिस्टर्ड थी। पर प्रवन्ध और 
सुब्यवस्था को दृष्टि में रखकर सन्‌ १६१६ में इसके लिए एक पृथक्‌ स्थानीय कमेटी का 
भी निर्माण कर दिया गया था। 

सत्‌ १६४२ में गुरुकुर काँगड़ी के सुयोग्य स्नातक पण्डित भ्रियन्नत विद्यालंकार 
गुरुकुल कुरुक्षेत्र के मुख्याधिष्ठाता श्लौर भ्राचार्य के पदों पर नियुक्त हुए। चिर काल 
(चौथाई सदी के लगभग) तक इन पदों पर रहते हुए पण्डित प्रियत्नत ने गुरुकुल कुरुक्षेत्र 
को वहुत उन्नत किया । उसकी शिक्षा को झ्नाठवीं कक्षा से वढ़ाकर दसवीं तक कर दिया 
गया, और दस वर्ष तक वहाँ शिक्षा प्राप्त कर विद्यार्थी ग्रुरकुल काँगड़ी की अधिकारी 
परीक्षा उत्तीर्ण कर वहाँ के महाविद्यालय विभाग में प्रवेश पाने लगे । जबकि गुरुकुल 
मुलतान में नवीं दसवीं कक्षाश्रों की पढ़ाई को अत्यच्त व्यवसाध्य समझ कर बन्द कर दिया 
गया था, पण्डित प्रियन्नत के पुरुषार्थ से कुरुक्षेत्र गुरुकुल में उनका प्रारम्भ किया गया 
और इस संस्था ते काँगड़ी गुरुकुल की प्रधान शाखा की स्थिति प्राप्त कर ली। पण्डित 
प्रियव्रत के प्रयत्न से ग्रुरुकुल कुरुक्षेत्र के वाह्य कलेवर में भी वहुत वृद्धि हुई । बहुत-सी 
नयी इमारतें बरी, पुष्पवाटिका, बाग तथा खेती पर समुचित ध्यान दिया गया। प्रचुर 
मात्रा में जल की प्राप्ति के लिए ट्यूब वेल लगवाया गया, और ब्रह्मचारियों के छात्रावास, 
भोजन भण्डार व स्तातागार आदि को सुव्यवस्थित एवं आकर्षक रूप प्रदान किया गया। 
गरुरुकुल के लिए प्रभूत मात्रा में घन एकत्र करने में पण्डित प्रियत्नत ने विशेष तत्परता 
प्रदर्शित की, और उनके पुरुषार्थ के कारण इस शिक्षण-संस्था ने अत्यन्त व्यवस्थित रूप 
प्राप्त कर लिया । प्रियन्नतजी के पश्चात्‌ श्री विश्वताथ विद्यालंकार, श्री राजेन्द्रपाल और 
श्री सत्यन्नत भ्रादि अनेक आयें विद्वानों ने गुरुकुल कुरुक्षेत्र के कायंभार को संभाला, पर 
किसी एक महानुभाव के पर्याप्त समय तक पदाधिकारी न रहने के कारण वहाँ के कार में 
स्थायित्व नहीं आरा सका । 

सन्‌ १६७६ में जब आर्य प्रतिनिधि सभा, पंजाब का त्रिविभाजन हुआ, और 
हरयाणा के लिए पृथक्‌ आरय॑ प्रतिनिधि सभा का संगठन कर लिया गया, तो ग्रुरुकुल 
कुरुक्षेत्र हरयाणा की सभा के अधीन हो गया । इस समय यह ग्रुरुकुल आ्राय॑ प्रतिनिधि 
सभा, हरयाणा के तत्त्वावधान में उन्नति के पथ पर निरन्तर श्रग्रसर हो रहा है। उसके 
आ्राचायं श्री हरिदत्त शास्त्री हैं, और श्री साधुराम गुप्त ने मुख्याधिष्ठाता के रूप में उसका 
कार्यभार सँभाला हुआ है। विद्यारथियों की संद्या वहाँ तीन सौ के लगभग है, और 
भ्रध्यापक व अन्य कमेचारी ५० हैं। इस समय भी यह गुरुकुल, गुरुकुल काँगड़ी विश्व- 
विद्यालय के साथ सम्बद्ध है, और इसी विश्वविद्यालय द्वारा निर्धारित पाठविधि का वहाँ 
ग्रनुस॒रण किया जाता है। 

कुरुक्षेत्र गुरुकुल में श्राठवीं कक्षा तक शिक्षा प्राप्त कर जो विद्यार्थी बाद में 
गुरुकुल काँगड़ी में प्रविष्ट हुए, उनमें पण्डित सत्यदेव वेदालंकार का नाम विशेष रूप से 
उल्लेखनीय है । वह एक श्रत्यन्त सफल व समृद्ध उद्योगपति हैं, और लक्ष्मी की उन पर 
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विशेष कपा है। गुरुकुल कुरुक्षेत्र से उन्हें श्रत्यधिक लगाव है, और उसकी चौमुखी 
उन्नति के लिए वह सब प्रकार से सहायता करने को उद्यत हैं। उनकी इच्छा है, कि इस 
संस्था के छात्रावास में एक हजार विद्यार्थियों के निवास की व्यवस्था हों, और छात्रावास 
का स्तर इतना ऊँचा हो कि उसमें निवास करने वाले विद्यारथियों को वे सब सुविधाएँ 
उपलब्ध हों जो गुरुकुलीय शिक्षा के लिए आवश्यक हैँ। इसी दृष्टि से उन्होंने एक लाख 
से भी अधिक रुपये गुरुकुल कुरुक्षेत्र को प्रदान करने का निश्चय किया है। वह चाहते हैं 
कि शुरू में पाँच सो विद्याथियों के निवास की समुचित व्यवस्था हो जाए, भर धीरे-धीरे 
यह संख्या बढ़ कर एक हजार तक पहुँच जाए। इसके लिए वह झ्रावश्यक घनराशि प्रदान 
करने को उद्यत हैं। यह आशा की जानी चाहिये कि गुरुकुल कुरुक्षेत्र के अधिकारी व 
कार्यकर्ता पण्डित सत्यदेव के गरुरुकुल-प्रेम से पुरा-पुरा लाभ उठाएँगे और अपनी संस्था को 
विकसित करने के इस सुवर्णीय अवसर को हाथ से नहीं जाने देंगे। गुरुकुल कुरुक्षेत्र के पास 
एक हजार वीघे से भी अ्रधिक भूमि है । लेती और वागवानी द्वारा वहाँ इतना अन्न, 
सब्जी और फल पैदा किये जा सकते हैं, जो विद्यार्थियों के लिए पर्याप्त हों । गुरुकुल की 
अपनी गौशाला भी है | हर॒याणा की गौवदें दूध के लिए भारत भर में प्रसिद्ध हैं। दूंघ, घी 
की आवश्यकता भी गुरुकुल द्वारा स्वयं ही पूरी की जा सकती है। कुरुक्षेत्र विश्वविद्यालय 
ग्रुरकुल के साथ लगा हुआ है, जिसके कारण पुस्तकालय झादि की भी वहाँ सव सुविधाएँ 

. हैं। धामिक दृष्टि से भी कुरुक्षेत्र का बहुत महत्त्व है। वह एक पवित्र तीर्थ हैं, और धघमम- 
प्राण हिन्दुओं के लिए अपना विशेष झ्राकषंण रखता है । वस्तुतः, गुरुकुल कुरुक्षेत्र के पास 
बे सव साधन व परिस्थितियाँ विद्यमान हैं, जो किसी शिक्षण-संस्था के उत्कर्ष के लिए 
आवश्यक हैं। पण्डित सत्यदेव वेदालंकार के रूप में एक ऐसा दानी भी उसे उपलब्ध है, 
जो उसकी उन्नति के लिए प्रभूत घनराशि देने के लिए उचद्यत है। इस दशा में ग्ुरकुल 
कुरुक्षेत्र के उज्ज्वल भविष्य के सम्बन्ध में सन्देह कर सकना सम्भव ही नहीं है। 

वर्तमान समय में इस गुरुकुल का वाधिक व्यय छह लाख से ऊपर है। भोजन 
शुल्क आदि से जो घन ग्रुरुकुल को प्राप्त होता है, उसके भ्तिरिक्त खेती से भी इस संस्था 
को दो लाख रुपये के लगभग आमदनी होती है। ॥ 


(३) गुरुकुल इच्द्रप्रस्थ 

शुरू में गुरुकुल इन्द्रप्रस्थ गुरुकुल काँगड़ी की अ्र्यतम शाखा न होकर उसका एक 
अंग या विभाग था। पर बाद में उसने शाखा गुरुकुल का रूप प्राप्त कर लिया, और 
उसमें पथक व स्वतन्त्र रूप से शिक्षा का प्रारम्भ किया गया, यद्यपि उसमें काँगड़ी गुरुकुल 
द्वारा निर्धारित पाठविधि का अनुसरण किया जाता रहा । एप्रिल, सन्‌ १६७४ से इस 
गुरुकुल की स्थिति व स्वरूप में महत्त्वपूर्ण परिवर्तन अल हुए, और भ्रव इसने एक 
स्वृतन्त्र शिक्षण-संस्था का रूप प्राप्त कर लिया है। यद्यपि वर्तमान समय में इसे गुरुकुल 
काँगड़ी की शाखा व भाग नहीं कहा जा सकता, पर इसमें गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय 
द्वारा निर्धारित पाठ्यक्रम के भ्रनुसार ही शिक्षा की व्यवस्था की गई है, जिसके कारण 
इसका काँगड़ी विश्वविद्यालय के साथ सम्बन्ध बना हुआ है। 

महात्मा मुंशी राम चाहते थे, कि अ्रधिक से अधिक विद्यार्थी ग्रुरुकुल शिक्षा 
प्रणाली का लाभ उठा सकें। इसीलिए उन्होंने भारत की राजघानी के समीप भी एक 
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गुरुकुल स्थापित करने का विचार किया । उनके इस विचार को क्रियान्वित होने में कोई 
कठिवाई नहीं हुई, क्योंकि श्रनेक दानवीर आ॥रार्य सज्जन इस कार्य में उनको सहायता करने 
के लिए उद्यत थे। दिल्‍ली निवासी सेठ र्घूमल ने दिल्‍ली के समीप ग्रुरुकुल खोलने क 
लिए एक लाख रुपये महात्माजी को श्रपित कर दिये । इसके भ्रतिरिक्त डिप्टी निहालचन्द्र 
ने पच्चीस हजार रुपये गुरुकुल के लिए नकद प्रदान किये और वारह हजार रुपयों की 
लागत से तुगलकाबाद स्टेशन के समीप एक घर्मशाला भी गरुरुकुल के लिए वनवा दी । 
दिल्‍ली के क्षेत्र में जो स्थान गुरुकुल-के लिए चुना गया था, वह दिल्‍ली शहर के दक्षिण 
में अरावली पर्वत पर है। यहाँ ग्राम सराय श््वाजा की १०७४५ वीघे जमीन गुरुकुल के 
लिए खरीद ली गई। इसका भ्रधिकांश भाग श्ररावली पहाड़ी पर था, पर ३०० वीधें 
भूमि ऐसी भी थी जो समतल होने के कारण खेती के योग्य थी । १०७४ वीघे की यह भूमि 
दिल्‍ली-मयूरा लाइन पर तुगलकावाद स्टेशन से दो मील की दूरी पर है। वहाँ जाने वाले 
लोगों की सुविधा को दृष्टि में रखकर ही डिप्टी निहालचन्द ने तुगलकावाद स्टेशन के 
समीप एक धर्मशाला का निर्माण कराया था। 
गुरुकुल के भवनों के निर्माण के लिए अरावली पर्वत के एक ऐसे ऊँचे-नीचे 
भूमिभाग को चुना गया, जो पर्याप्त ऊँचाई पर हैं। इसकी ऊँची-नतीची शिलाओं को काट- * 
काटकर एक समतल मंदान तैयार कर लिया गया, और उसपर ग्रुरुकुल के भवनों का 
निर्माण किया गया। भवनों के लिए लाला श्रीराम, लाला भम्मन लाल तथा सेठ जुगल- 
किशोर बिड़ला आदि ने भी उदारतापूर्वक दान दिया, और कुछ ही समय में गुरुकुल के 
लिए उपयुक्त इमारतें वत कर तैयार हो गई। २४ दिसम्बर, १९१६ के दिन गुरुकुल 
इन्द्रप्रस्थ की स्थापना हुईं, और वहाँ शिक्षा प्राप्त करने के लिए भ्रुरुकुल काँगड़ी विद्यालय 
की पहली चार श्रेणियों के विद्याथियों को भेज दिया गया। इत श्रेणियों में विद्याथियों की 
संख्या ११० थी, और इन्हीं से गुरुकुल इन्द्रप्रस्थ का प्रारम्भ हुआ था । ग्रुरुकुल काँगड़ी के 
छोटे ब्रह्मचारियों को इन्द्रप्रस्थ भेजने का एक कारण यह था, कि काँगड़ी में स्थात की 
कसी थी, और यह श्राशा की जाती थी कि इन्द्रश्रस्थ गुरुकुल की सुविस्तृत भूमि में वे 
अधिक सुविधापूर्वक रह सकेंगे। पर यह आशा पूरी नहीं हुई, और छोटे बालकों को 
वहाँ अनेक कठिनाइयों का सामना करना पड़ा । इन्द्रप्रस्थ गुरुकुल जिस भूमि पर स्थित 
था, उसे चट्टानों को काट-काटकर समतल किया गया था । उसके चारों ओर अब भी 
चट्टानें थीं, जो गरमी में तप जाती थीं। हरियाली की वहाँ वहुत कमी थी। जल की 
भी वहाँ समुचित सुविधा नहीं थी । पहाड़ी से नीचे एक बावड़ी थी, जिससे बेलगाड़ियों 
द्वारा जल ढोया जाता था। इन कठिनाइयों को दृष्टि में रखकर सन्‌ १६२१ में पहली 
चार श्रेणियों के ब्रह्मचारियों को काँगड़ी वापस भेज दिया गया, और पाँचवीं से श्राठवीं 
तक की चार श्रेणियों को वहाँ रखने का निश्चय किया गया। सन्‌ १९६२४ में गुरुकुल काँगड़ी 
की वहुत-सी इमारतें गंगा में बाढ़ भरा जाने के कारण नष्ट हो गई थीं, और ब्रह्मचारियों के 
निवांस एवं शिक्षा के लिए स्थान की समस्या विकट रूप में सामने श्रा गई थी । इस दशा 
में प्रारम्भ की चार कक्ष/ञ्रों के विद्याथियों को हरिद्वार और कनखल के बीच में स्थित 
मायापुर वाटिका में ले जाया गया, और नवीं तथा दसवीं श्रेणियों के विद्यार्थियों को 
इन्द्रप्रस्थ में । इस प्रकार सन्‌ १६२४ में गुरुकुल इन्द्रप्रस्थ में गुरुकुल काँगड़ी के विद्यालय 
विभाग की छह कक्षाओं का स्थानान्तरण हो गया। श्री गोपालजी इस समय गुरुकुल 
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इन्द्रप्रस्थ के मुख्याध्यापक तथा मुख्याधिष्ठाता थे। ग्रुरुकुल शिक्षा प्रणाली पर उनकी 
प्रगाढ़ आस्था थी, ओर अनेक वर्षों तक गुरुकुल मुलतान के मुख्याध्यापक रह चुकने के 
कारण उन्हें गुरुकुलों के संचालन का भ्रच्छा अनुभव भी था। उनके निर्देशन में इन्द्रप्रस्थ 
ग्रुरुकुल की वहुत उन्नति हुईं। सन्‌ १६३६ तक गोपालजी इस ग़ुरुकुल के कर्ताघर्ता रहे, 
ओर उनके अवकाश ग्रहण कर लेने पर पण्डित धमंवीर विद्यालंकार उनके उत्तराधिकारी 
बने । उनके पश्चात्‌ पण्डित हरिशरण विद्यालंकार तथा पण्डित घमंदेव वेदवाचस्पति ने 
यगुरुकुल इच्द्रप्रस्थ का संचालन किया | 

पर इस समय तक गुरुकुल इन्द्रप्रस्थ की स्थिति न स्वतन्त्र भुरुकुल की थी, और 
न ही शाखा गुरुकुल की। वह गुरुकुल काँगड़ी का एक अंग या भाग मात्र था। शुरू में 
उसमें ग्रुरुकुल काँगड़ी के विद्यालय विभाग की प्रथम चार श्रेणियाँ स्थानान्तरित की गई 
थीं, फिर मध्य की चार (पाँचवीं से श्राठवीं तक) श्रेणियाँ प्नौर बाद में छह (पाँचवीं से 
दसवीं तक की) श्रेणियाँ । 

सन्‌ १९३६ में जब वीसवीं सदी का द्वितीय महायुद्ध प्रारम्भ हुआ, तो भारत के 
स्वाधीनता संघ में तेजी आने लगी। महात्मा गांधी के नेतृत्व में सत्याग्रह श्रानदो लन का 
सूत्रपात हुआ, और क्रान्तिकारी समितियों ने विदेशी शासन के विरुद्ध सशस्त्र संघर्ष भी 
प्रारम्भ कर दिया। इन्द्रप्रस्थ गुरुकुल की स्थिति दिल्‍ली के वहुत समीप थी । झत:ः देश में 
चल रहे राजनीतिक आन्दोलनों से पृथक्‌ रह सकना उसके लिए सम्भव नहीं था। सरकार 
के प्रकोप से बचने के लिए क्रान्तिकारी युवक अरावली पर्वेतमाला में स्थित इस शिक्षणालय 
में सुगमता से आश्रय ग्रहण कर सकते थे। यही कारण है, कि स्वावीनता संघर्ष के अनेक 
सेनानियों ने ग्रुरुकुल इन्द्रप्स्थ को अपनी योजनाश्रों के लिए प्रयुक्त किया, और यह संस्था 
सरकार की कोप दृष्टि से वची नहीं रह सकी। भ्रगस्त, १९४२ में जब गांधीजी ने 
भ्रंग्रेजो, भारत छोड़ो का नारा लगाया और सारा देश ब्रिटिश शासन के विरुद्ध उठ खड़ा 
हुआ, तो गुरुकुल इन्द्रप्रस्थ के अनेक अध्यापक, कर्मचारी और विद्यार्थी भी स्वाघीनता 
संग्राम में भाग लेने के लिए मंदान में उतर झाये । सन्‌ १६४७ में भारत विभाजन के 
कारण जो परिस्थतियाँ उत्पन्न हुईं, और दिल्‍ली तथा उसके समीपवर्ती प्रदेश में जो 
अ्शान्ति तथा अव्यवस्था की दशा प्रादुर्भूत हो गई, गुरुकुल इन्द्रप्रस्थ पर उसका अत्यन्त 
घातक प्रभाव पड़ा, और उसे वन्द कर देने का निर्णय करने के लिए विवश होना पड़ा। 
सन्‌ १६३० में गुरुकुल काँगड़ी कमखल के समीप भ्रपती नयी भूमि पर स्थानान्तरित हो 
चुका था। कुछ ही वर्षों में नयी भूमि पर इतनी इमारतें बन गयी थीं, कि विद्यालय 
विभाग की सव श्रेणियों को भी वहाँ रखा जा सकता था। इस दशा में गुरुकुल काँगड़ी की 
जो छह श्रेणियाँ इन्द्रप्रस्थ में थीं, उन्हें भी नयी भूमि में ले आया गया, और इन्द्रप्रस्थ 
गुरुकुल में ताले पड़ गये । 

दिल्‍ली के समीप अरावली पव॑तमाला की सुरम्य स्थली पर स्थित ग्रुरुकुल की इस 
दुर्देशा के प्रति अनेक झाय॑ जनों का ध्यात आक्ृष्ट हुआ, भौर उन्होंने इसके पुनरुद्धार के लिए 
प्रयत्न करना प्रारम्भ कर दिया। दिल्‍ली के आर्यंसमाजों में तया वाँस आर्यंसमाज बहुत 
सुव्यवस्थित दशा में है। उसका संचालन ऐसे व्यवितयों के हाथों में रहा है, जिन्हें वेदिक 
धर्म के प्रति श्रास्था है और मह॒षि दयानन्द सरस्वती की शिक्षाओ्रों को क्रियात्वित करने 
के लिए जिनमें उत्साह भी है। नया वाँस झआाय॑ंसमाज के कतिपय उत्साही कार्यकर्ताओं ने 
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गुरुकुल इन्द्रपस्थ को फिर से प्रारम्भ करने का कार्य अपने हाथों में लिया, ३2 पण्डित 
मनोहर विद्यालंकार को उसका मुख्याधिष्ठाता नियत किया । इस प्रसंग में यह ध्यान में 
रखना चाहिये, कि भारत विभाजन (१६४७) के कारण झाये प्रतिनिधि सभा, पंजाव की 
स्थिति डावाँडोल हो गई थी। सभा का प्रधान कार्यालय लाहौर में था, जिसे पाकिस्तान 
के भ्रन्तर्गत कर दिया गया था। सभा के सब रिकार्ड आदि लाहौर में ही रह गये थे। 
यह स्वाभाविक था, कि भारत में सभा का नया कार्यालय खोलने, उसके संगठन को 
सुव्यवस्थित करने और अपनी अधघीनता में विद्यमान संस्थाओं को संभालने में कुछ समय 
लग जाए । यही कारण है, जो श्राय॑ प्रतिनिधि सभा, पंजाव सन्‌ १६४७-४८ और उसके 
बाद भी कुछ समय तक ग़रुरुकुल इन्द्रप्रस्थ की शोर ध्यान नहीं दे सकी । इस दशा में नया 
बाँस आरयंसमाज ने इस आय॑ शिक्षण-संस्था को संभालकर अत्यन्त उपयोगी कार्य किया, 
और पण्डित मनोहर विद्यालंकार सदृश कमंठ व श्रास्थावान्‌ व्यक्ति को उसका मुख्या- . 
घि७ष्ठाता नियुक्त कर गुरुकुल को पुनः सुव्यवस्थित रूप से चलाने के मार्ग को प्रशस्त कर 
दिया । इस प्रकार सन्‌ १६४७ के वाद जब गुरुकुल इन्द्रप्रस्थ पुन: प्रारम्भ हुआ, तो उसकी 
स्थिति ग्रुरुकुल काँगड़ी के एक भाग व अंग की न होकर उसकी शाखा की थी। उसमें वही 
पाठविधि रखी गई थी, जो ग्रुरुकुल काँगड़ी द्वारा विद्यालय विभाग के लिए निर्धारित थी, 
और ब्रह्मचारियों के रहन-सहन, खान-पान श्रादि के लिए भी यगुरुकुल की पद्धति का अनु- 
सरण किया गया था। सन्‌ १६४८ में पण्डित पदम वेदालंकार गुरुकुल इन्द्रप्रस्थ के श्राचार्य 
नियुक्त हुए, और सन्‌ १६५६४ में पण्डित चन्द्रमणि विद्यालंकार। इन दोनों आर्य विद्वानों 
ने प्री लगन तथा परिश्रम से गुरुकुल इन्द्रप्रस्थ का संचालन किया, जिसके परिणामस्वरूप 
यह संस्था पुनः व्यवस्थित रूप में झा गई। पर स्वराज्य के पश्चात्‌ भारत में गुरुकुल शिक्षा 
प्रणाली के प्रति जनता में विशेष आस्था नहीं रह गईं थी । देश के नये वातावरण में यह 
सुगम नहीं था, कि गुरुकुल इन्द्रप्रस्थ का संचालन उसी पद्धति से किया जा सके, जिसका 
सूत्रपात महात्मा मुंशीराम (स्वामी श्रद्धानन्द) द्वारा किया गया था। इसीलिए अब इस 
संस्था में ऐसे विद्याथियों को भी बड़ी संख्या में प्रविष्ठ किया जाने लगा, जो ग्रुरुकुल के 
छात्रावास में नहीं रहते थे, अपितु समीप के ग्रामों से वहाँ पढ़ने के लिए आ जाते थे। पर 
इससे यह नहीं समझता चाहिए, कि इस समय गुरुकुल इन्द्रप्रस्थ का स्वरूप एक सामान्य 
विद्यालय के समान हो गया था। उसमें छात्रावास की भी सत्ता थी, और बहुत-से 
विद्यार्थी वहाँ निवास करते हुए उसी प्रकार से ब्रह्मचर्यपूर्वंक जीवन विताते थे, ज॑से कि 
गुरुकुल काँगड़ी के छात्रावास में । इस काल में गुरुकुल का संचालन जिन महानुभावों के 
हाथों में रहा, वे सव गरुरुकुल काँगड़ी के स्नातक थे। ग्रुरुकुल प्रणाली की मान्यताओं एवं 
आदश्शों को वे भली-भाँति जानते थे । उनका निरन्तर यही प्रयत्न रहा, कि गुरुकुल इन्द्र 
प्रस्थ का संचालन एक आवासीय शिक्षणालय के रूप में किया जाए भश्रौर वह एक आदर्श 
भुरुकुल वन सके । उन्हें अपने प्रयत्त में कुछ सफलता भी हुईं। पर वे इस संस्था के प्रति 
जनता में समुचित उत्साह उत्पन्न कर सकते में झ्समर्थे रहे | कुछ आय॑ नेताग्नों का यह्‌ 
विचार था, कि दिल्‍ली के समीप स्थित इन्द्रप्रस्थ का स्थान एक श्रार्य पव्लिक स्कूल के 
लिए अधिक उपयुक्त है, और उसमें एक नये ढंग के आ्राघुनिक शिक्षणालय की स्थापना 
की जानी चाहिये। श्रायं प्रतिनिधि सभा, पंजाव की दशा धीरे-धीरे सुब्यवस्थित हो गईं 
थी, और जालन्चर में उसका प्रधान कार्यालय स्थापित कर दिया गया था। उसके चुनाव 
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भी नियमपूर्वक होने लग गये थे । भारत के विभाजन के कारण पंजाब का बड़ा भाग 
पाकिस्तान में चला गया था। इस दशा में झ्रार्य प्रतिनिधि सभा, पंजाब में हरयाणा के 
प्रतिनिधियों का बहुमत हो जाना स्वाभाविक था। पंजाव भर हरयाणा के प्रतिनिधियों 
में प्रतनिधि सभा का कार्यभार संभालने के सम्बन्ध में जो संघर्ष इस काल में हुआ, 
गुरुकुल इन्द्रप्रस्थ पर भी उसका प्रभाव पड़ा, और इस संस्था की संचालननीति के सम्बन्ध 
में पंजाब प्रतिनिधि सभा के अधिकारी एकमत नहीं हो सके | परिणाम यह हुआ, कि 
गुरुकुल इन्द्रप्रस्थ को चला सकना सम्भव नहीं रहा, और उसे बन्द कर देना पड़ा। सन्‌ 
१६६३ से १९७४ तक यह गुरुकुल वन्द पड़ा' रहा। दिल्‍ली नगरी के श्रसाधारण विकास के 
कारण जो बहुत-सी इमारतें वहाँ वनने लगी थीं, उनके लिए झ्रावश्यक रोड़ी और बजरी 
गुरुकुल इन्द्रप्रस्थ की भूमि से प्राप्त की जा सकती थी। सभा के अधिकारियों ने इस भूमि 
के कुछ भाग को रोड़ी वजरी के ठेकेदारों को पट्ट पर दे दिया, जिससे सभा को अच्छी 
आमदनी होने लगी, पर उसका उपयोग ग्रुरुकुल के लिए नहीं किया गया । सन्‌ १६७३ 
में श्राय प्रतिनिधि सभा, पंजाव के प्रधान स्वासी इन्द्रवेश निर्वाचित हुए। उन्होंने इस 
संस्था के पुनरुद्धार का प्रयत्त किया, भौर इसमें वह सफल भी हुए। पर आन्तरिक भशगड़ों 
के कारण सभा के सुव्यवस्थित रूप से कार्य कर सकने में फिर वाघाएँ उपस्थित होने लगीं, 
और गुरुकुल इन्द्रभ्स्थ भी इन भगड़ों के प्रभाव से बचा नहीं रहा । 
वर्तमान समय में स्वामी शक्तिवेश इस संस्था का संचालन कर रहे हैं। झ्राय॑ 
प्रतिनिधि सभा, पंजाव या हर॒याणा का उस पर अधिकार नहीं है। ग्रुरुकुल इन्द्रप्रस्थ को 
व्यवस्थित रूप से पुन: स्थापित करने और उसे एक महत्त्वपूर्ण शिक्षण-संस्था' के रूप में 
विकसित करने में स्वामी शवितवेश को अच्छी सफलता प्राप्त हुई है, और अ्व वह निरन्तर 
आय जनता के आ्राकषंण का केन्द्र बनता जा रहा है । इस समय गुरुकुल में विद्याथियों की 
संख्या ३०० के लगभग हो गई है, जिनमें से १३३ छात्रावास में निवास कर रहे हैं। . 
शिक्षा पूर्णतया निःशुल्क है। पिछड़े हुए वर्ग के बालकों तथा वैदिक घमर्मं के प्रचारकों की 
सन्‍्तान के लिए भोजन, वस्त्र आदि की व्यवस्था भी गुरुकुल द्वारा निःशुल्क रूप से की 
जाती है। आचार्य के पद पर श्री पूर्णानन्द नियत हैं, और श्री घर्मंवीर मुख्याधिष्ठाता 
हैं। १६ शिक्षक अध्यापन का कार्य कर रहे हैं। अन्य कर्मचारियों की संख्या २६ है। 
गुरुकुल के प्रवन्ध व संचालन के लिए 'प्रवन्ध समिति' रजिस्टड्ड हैं। स्वामी शवितवेश 
इस संस्था के प्राण हैं, और उन के प्रयत्त से न केवल इसने सुव्यवस्थित रूप ही प्राप्त कर 
लिया है, अ्रपितु यह उन्नति के पथ पर निरच्तर अग्रसर भी हो रही है। 


(४) गुरुकुल सठिण्ड्‌ 

हरयाणा प्रदेश में जिला रोहतक के मटिण्डू नामक ग्राम के समीप यह गुरुकुल 
स्थित है। इसकी स्थापना चौधरी पीरूसिंह आदि उत्साही आरय॑ सज्जनों के पुरुषार्थ से हुई 
थी, और सन्‌ १६१४ में महात्मा मुंशीराम ने इसकी आधारशिला रखी थी। गुरुकुल की 
भूमि यमुता की नहर की एक शाखा के किनारे पर है, जो अत्यन्त रमणीक तथा गुरुकुल 
* के लिए उपयुक्‍त है । वहाँ गुरुकुल की एक वाटिका और गौशाला भी है, जिनसे ब्रह्मचारियों 
के लिए शाक-सव्जी, फल, घी तथा दूध की श्रावश्यकता पर्याप्त अंश में पूरी हो जाती है । 
इस ग्रुरुकुल की यह महत्त्वपूर्ण विशेषता रही है, कि इसमें न केवल शिक्षा के लिए कोई 
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इक. .... आर्यसमाज का इतिहास . 


' शुल्क नहीं लिया जाता, अपितु भरण-पोषण का व्यय भी गरुरुकुल द्वारा ही किया जाता है। 
गुरुकुल का प्रवस्ध एक कमेटी के भ्रधीन है। जो व्यक्ति छह रुपये वाधषिक या एक सौ रुपये 
एक साथ कमेटी को प्रदान. करें, वे उस के सदस्य हो सकते हैं। हरयाणा के सम्पन्न 
. जमींदार इस संस्था के प्रति विशेष अ्रनु राग रखते हैं। ब्रह्मचारियों की भ्रन्त आदि की 
आ्रावश्यकता उन्हीं द्वारा पूरी की जाती है। वैशाख मास में जब रवी की फसल कट जाती 
है, तो गुरुकुल के उपदेशक जमींदारों के पास भ्रनाज एकत्र करने के लिए जाते हैं ओर 
६०० मन के लगभग गेहूँ दान में प्राप्त कर लेते हैं । इसी:प्रकार गौंशाला के लिए भूसा 
भी जमींदारों से प्राप्त कर लिया जाता है। गृहस्थों के घरों में विवाह झ्रादि संस्कारों के 
अवसरों पर ढाई तीन हजार रुपये नकद भी ग्रुरुकुल को प्राप्त हो जाते हैं । वाषिकोत्सव के 
समय पर भी कुछ हजार रुपये एकन्न कर लिये.जाते हैं। यही सव कारण हैं, जिनसे गुरुकुल 
मिण्डू में भोजन के लिए भी ब्रह्मचारियों से कोई शुल्क नहीं लिया जाता.रहा, शऔौर यह 
संस्था सच्चे भ्र्थों में निःशुल्क है । मटिण्डू गुरुकुल में आठवीं कक्षा तक पढ़ाई की व्यवस्था 
थी, और गुरुकुल काँगड़ी द्वारा निर्धारित पाठविधि का वहाँ भ्रनुस रण किया जाता था । 
सन्‌ १६५३ तक वहाँ ४०० विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर चुके थे और उस वर्ष. में वहाँ 
विद्यार्थियों की कुल संख्या ६० थी। का 

* गुरुकुल मटिण्डू के प्रथम झाचार्य एवं मुख्याधिष्ठाता श्री पूर्णदेव थे। उन्होंने दो 
वर्ष तक इस संस्था का योग्यतापूर्वक संचालन किया । सन्‌ १६१७ में उनके स्थान पर 
पण्डित मिरंजनदेव विद्यालंकार की नियुक्ति हुईं। वह सन्‌ १६६२ तक इन पदों पूर रहे, 
और ४५ वर्ष तक गुरुकुल की लगन व योग्यता के साथ सेवा कर उसकी उत्नति के लिए 
महत्त्वपूर्ण कार्य किया । उन्होंने अनुभव किया, कि हर॒याणा में संस्कृत की' उच्च शिक्षा 
की समुचित व्यवस्था नहीं है। इसीलिए ग्रुरुकुल काँगड़ी के पाठ्यक्रम से अलग पंजाब 
यूनिर्वा्सटी की संस्कृत परीक्षाओ्रों की पढ़ाई का भी उन्होंने ग्रुरुकुल मटिण्डू में भ्रवन्ध 
किया। वहुत-से विद्याथियों ने इससे लाभ उठाया, और गरुरुकुल में संस्कृत की उच्च 
शिक्षा प्राप्त कर वे शास्त्री सदृश उपाधियाँ प्राप्त करने में समर्थ हुएं। मटिपण्डू के इन 
विद्यार्थियों में पण्डित जगदेव सिंह सिद्धान्ती का नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय है। 
सिद्धान्तीजी न केवल वेदशास्त्रों के मर्मज्ञ विद्वान्‌ थे, भ्रंपितु हरयाणा के लोकप्रिय नेता 
भी ये। वह पाँच वर्ष तक लोकसभा के सदस्य भी रहे थे, भर भ्रार्य प्रतिनिधि सभा, 
पंजाव तथा ग्रुर्कुल काँगड़ी सदृश शिक्षण-संस्थाओं के संचालन में भी उनका प्रमुख हाथ 
रहा था। सिद्धान्तीजी गुरुकुल मटिण्डू में दस साल रहे थे, और यहीं से उन्होंने शास्त्री 
परीक्षा उत्ती्ण की थ्री । मटिण्डू में ग्राठ साल तक गुरुकुल काँगड़ी द्वारा निर्धारित पादृय- 
क्रम के अनुसार शिक्षा प्राप्त कर जो विद्यार्थी बाद में ग्ुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय के , 
स्नातक बने; उनमें पण्डित समर्रासह वेदालंकार तथा पण्डित भीमसेन वेदालंकारं के नाम 
उल्लेखनीय हैं। झरर्यसमाज के भ्रतिरिक्त राजनीतिक क्षेत्र में भी इनका महत्त्वपूर्ण स्थान 
रहा है। श्री समर्रसह पंजाव विधान सभा के सदस्य रह चूके हैं, और श्री भीमसेन अखिल 
भारतीय खादी आश्रम के प्रतिष्ठित व उच्च कार्यकर्ताओं में रहे हैं। चिरकाल तक गुरुकुल 
मटिण्डू में गुरुकुल काँगड़ी की पढ़ाई (आठवीं कक्षा तक) और पंजाब यूनिवर्सिटी की 
संस्कृत परीक्षात्रों की पढ़ाई साथ-साथ चलती रही, पर वाद में गुरुकुल काँगड़ी से उसका 
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सम्बन्ध टूट गया, और वहाँ के विद्यार्थी केवल पंजाब की संस्कृत परीक्षाओ्ं के लिए 
अ्रध्ययन करते रहे । 

सन्‌ १६७० में ग्रुरुकुल मटिण्ड्‌ की सभा में स्त्रामी इन्द्रवेश का प्रभाव बहुत बढ़ 
गया, ओर उसका संचालन उन्हीं की देख रेख में होने लगा | भ्रव श्री यशपाल को वहाँ का 
आचार्य एवं मुख्याविष्ठाता नियुक्त किया गया, और नये प्रवन्ध में यह संस्था उन्नति के 
पथ पर तेजी के साथ अग्रसर होने लगी। श्री यशपाल को ग्रुरुकुलों का अच्छा अनुभव 
था । वह गुरुकुल भज्कर और गुरुकुल तातारपुर में काम कर चुके थे । जव श्री यशपाल ने 
गुरुकुल मटिण्डू का कार्यभार सेभाला, वहाँ विद्यार्थियों की संझ्या केवल ३० थी। कुछ 
समय वाद यह संख्या बढ़कर १७४ तक पहुँच गई, और वहाँ श्रनेक नये भवनों का भी 
निर्माण कराया गया । अ्रक्तूवर, १६७० से दिसम्बर, १९७६ तक स्वामी इन्द्रवेश गुरुकुल 
की सभा के प्रधान रहे । उनके पश्चात्‌ मेजर प्रतापर्िह ने प्रधान पद ग्रहण किया, और 
वर्तमान समय में भी वही इस पद पर हैं। सन्‌ १६७८ में गुरुकुल काँगड़ी के साथ इस 
संस्था का सम्बन्ध पुनः स्थापित' कर दिया गया, और दसवीं कक्षा तक वहीं के पाठ्यक्रम 
के भ्रनुसार पढ़ाई की जाने लगी। साथ ही, संस्कृत परीक्षाओं की पढ़ाई भी वहाँ पृथक्‌ 
रूप से जारी है, और शास्त्री आदि संस्कृत परीक्षात्रों के लिए यह गुरुकुल कुरुक्षेत्र 
यूनिवर्सिटी के साथ सम्बद्ध है। ह 

आार्यसमाज के कार्यकलाप में गुरुकुल मठिण्डू के विद्यार्थी, भ्रध्यापक एवं अ्रन्य 
कमंचारी सक्रिय रूप से भाग लेते रहे हैं । सन्‌ १६३६ के हैदराबाद सत्याग्रह, सन्‌ १६५७ 
के हिन्दी सत्याग्रह और सन्‌ १९६३-६४ के गौरक्षा आन्दोलन में भाग लेने के लिए इस 
ग्ुरुकुल से भी जत्थे गये थे, और अनेक गिरफ्तारियाँ भी दी थीं। इसमें सन्देह नहीं, कि 
कुछ वर्ष की शिधिलता के पश्चात्‌ ग्ुरुकुल मठिण्डू में एक वार फिर नवजीवन तथा उत्साह 
का संचार हुआ है, भऔर १५० के लगभग ब्रह्मचारी अब वहाँ छात्रावास में रहते हुए 
अध्ययन में तत्पर हैं। इस गुरुक्रुल के विद्यार्थी मठिण्डू में दसवीं कक्षा तक अ्रध्ययन कर 
गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय की अधिकारी परीक्षा में बठते हैं, और उसे उत्तीर्ण कर 
वहाँ के महाविद्या लय विभाग में प्रव्रेश प्राप्त करते हैं । 


(५) गुरुकुल काँगड़ी को भूतपुर्व शाखाएँ 

महात्मा मुंशी राम (स्वामी श्रद्धानन्द) के निर्देशन में जब गुरुकुल काँगड़ी उन्नति 
के पथ पर निरन्तर अग्रसर हो रहा था और ग्रुरुकुल शिक्षा प्रणाली की लोकप्रियता में 
दिन दूनी रात चौगुनी वृद्धि हो रही थी, अनेक ऐसे गुरुकुल खुले जो पहले गुरुकुल काँगड़ी 
की शाखा ये और जिनमें काँगड़ी द्वारा निर्धारित पाठविधि तथा आश्चमपद्धति का पूर्ण 
रूप से अनुसरण किया जाता था। कालान्तर में इतमें से कुछ गुरुकुल तो बन्द हो गये, 
और कुछ का संचालन पृथक्‌ व स्वतन्त्र रूप से किया जाने लगा, जिसके परिणामस्वरूप 
उनका गुरुकुल काँगड़ी के साथ कोई सम्बन्ध नहीं रह गया। ऐसे अनेक गुरुकुल अब भी 
विद्यमान हैं, और अपने ढंग से निरन्तर उन्नति कर रहे हैं। भार्यसमाज की शिक्षण- 
संस्थाओं में इनका अपना महत्त्व है। पर क्योंकि इन गुरुकुलों की स्थापना ग्रुरुकुल काँगड़ी 
की शाखाओं के रूप में हुईं थी, झौर पर्याप्त समय तक ये उसकी शाख्ाएँ रहे भी, झतः 
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इंदद आर्यसमाज का इतिहास 
गुरुकुल काँगड़ी के विस्तार का विवरण देते हुए इनका भी संक्षिप्त रूप से उल्लेख 
उपयोगी होगा । 
गुरुकुल रायकोट--यह ग्रुरुकुल लुधियाना (पंजाब) में है। इसकी स्थापना 
स्वामी गंगागिरि महाराज द्वारा सन्‌ १६१६ में की गई थी, और इसकी झ्राधारशिला 
स्वामी श्रद्धानन्द (महात्मा मुंशी राम इस समय तक संन्यास श्राश्रम में प्रवेश कर श्रद्धानन्द 
बन चुके थे) ने रखी थी। इस गरुरुकुल के दो विभाग थे, (१) ग्रुरकुल काँगड़ी का शाखा 
विभाग, जिसमें काँगड़ी हारा निर्धारित पाठविधि के अनुसार पढ़ाई होती थी । पहले इस 
विभाग में केवल चार कक्षाएँ थीं। चतुर्थ कक्षा को उत्तीर्ण कर विद्यार्थी ग्रुरुकुल काँगड़ी 
जा कर अपनी पढ़ाई को जारी रख सकते थे। सन्‌ १६२८ में इस विभाग को वढ़ाकर 
आठवीं श्रेणी तक कर दिया गया, और आठवीं श्रेणी तक की पढ़ाई काँगड़ी गुरुकुल द्वारा 
निर्वारित पाठविधि के अनुसार होने लगी। (२) उपदेशक विद्यालय--इस विभाग की 
अपनी पृथक्‌ पाठविधि होती थी, जिसमें संस्क्ृत की उच्च शिक्षा के साथ-साथ अंग्रेजी भाषा 
तथा अनेक आधुनिक विषयों की पढ़ाई की भी व्यवस्था थी। इस विभाग के विद्याथियों को 
यह अवसर था, कि वे पंजाब, वाराणसी, जयपुर श्रादि की मध्यमा, विशारद, प्रभाकर, 
शास्त्री आदि परीक्षाएँ दे सकें, और फिर केवल अंग्रेजी भाषा लेकर मैट्रिक, एफ० ए० 
श्रादि परीक्षाप्रों में भी वेठ सकें । ग्रुरुकुल रायकोट के दोनों विभागों के विद्यार्थियों के 
लिए निवास, भोजन, दिनचर्या एवं अनुशासन के नियम प्राय: वही थे, जो ग्रुरुकुल काँगड़ी 
के थे। छह से नो वर्ष की झ्रायु तक के वालकों को ही वहाँ प्रविष्ट किया जाता था, और 
उन्हें गरुरुकुल के छात्रावास में ब्रह्मचयंपुर्वक रहते हुए अनुशासित जीवन विताना होता 
था। विद्यार्थियों की अन्तानिहित शक्तियों व क्षमता के विकास के लिए इस संस्था में 
जहाँ 'वाग्वधिनी सभा” श्र “विद्याविनोदिनी सभा की सत्ता थी, वहाँ साथ ही संगीत 
तथा सैनिक शिक्षा की भी व्यवस्था! थी। वाग्वधिनी सभा में विद्यार्थी भाषण देना और 
वाद-विवाद करना सीखते थे, और संगीत तथा सैनिक व्यायाम की शिक्षा देने के लिए 
वहाँ सुयोग्य प्रशिक्षक नियुक्त थे। ग्रुरुकुल रायकोट की अपनी गौशाला भी थी, और अपनी 
खेती तथा वाग भी। इनमें ब्रह्मचारियों को पशुपालन तथा खेती-बाड़ी का क्रियात्मक 
ज्ञान प्राप्त करने का श्रवसर भी मिल जाता था। 
युरुकुल ऋष्कर--वर्तमान समय में गुरुकुल भज्कर एक श्रत्यन्त उन्नत शिक्षण- 
संस्था है, जो अपनी उपावियाँ स्वयं प्रदान करती है, और जिसकी उपाधियों को सरकार 
तथा विविध यूनिवर्सिटियों से मान्यता प्राप्त है। अ्रव इसका गुरुकुल काँगड़ी के साथ कोई 
सम्वन्ध नहीं है, और इस द्वारा एक ऐसे झार्ष विद्यापीठ का संगठन कर लिया गया हैं, 
जिसके साथ अनेक अन्य गुरुकुल भी सम्बद्ध हैं, जो इस द्वारा निर्धारित पाठविधि के 
प्रनुसार शिक्षा प्रदान करते हैं। पर शुरू में गुरुकुल भज्फर भी ग्रुरुकुल काँगड़ी की अन्यतम 
शाखा था। वाद में उसने किस प्रकार एक स्वतन्त्र शिक्षा केन्द्र के रूप में प्रपणा विकास 
किया, इस पर इस ग्रन्थ के चौदहवें श्रध्याय में प्रकाश डाला गया है। 
गुरुकुल ऋज्कर की स्थापना पण्डित विश्वम्भरनाथ के पुरुषार्थ से हुई थी । वह 
भज्मर के निवासी थे, और सैनिक सेवा से श्रवकाश प्राप्त कर कुछ समय ग्रुरुकुल काँगड़ी 
में महात्मा मुंशीराम के पास रहे थे । उन्होंने भ्रपनी जीवन-भर की कमाई गुरुकुल को दान 
कर दी थी, और वहाँ निवास करते हुए उन्होंने यह संकल्प किया था कि अपने नगर के 
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गुरुकुल काँगड़ी का विस्तार ३८७ 


समीप भी वह एक ग्रुरुकुल खोलेंगे। इसी संकल्प को लेकर वह भज्भर गये, और गुरुकुल 
खोलने के लिए भूमि व अन्य साधन जुटाने में तत्पर हो गये। -भज्मर से दो मील दक्षिण 
में १३७ वीघा ११ विस्वा जमीन उन्होंने गुरुकुल के लिए क्रम कर ली, और आर्य 
प्रतिनिधि सभा, पंजाब से वहाँ गुरुकुल खोलने के लिए आवेदन करना प्रारम्भ कर दिया। 
प्रतिनिधि सभा की अन्तरंग सभा के १६ मई, १६१४ के अधिवेशन में जब भज्भर में 
गुरुकुल खुल जाने का प्रस्ताव स्वीकृत हो गया, तो पण्डित विश्वम्भर नाथ ने वहाँ भवन 
निर्माण का काम शुरू करा दिया। ग्रुर्कूल की आधारशिला रखने के लिए महात्मा 
मुंशीराम को आमन्त्रित किया गया, जिन्होंने यह कार्य अत्यधिक समारोह के साथ 
सम्पन्न किया । 

भज्मर गुरुकूल की झआधारशिला भी रख दी गई थी, और उसके लिए अनेक 
भवनों का निर्माण भी हो गया था, पर पण्डित' विश्वम्भरनाथ की मृत्यु के कारण इस 
संस्था को प्रारम्भ में ही ऐसा आधात लगा जिसे सह सकना उसके लिए सम्भव नहीं हुआ । 
किसी कर्मठ व उत्साही संचालक के भ्रभाव में यह ग्रुरुकुल कुछ वर्षों तक बन्द पड़ा रहा । 
इस दशा में स्वामी ब्रह्मानन्द द्वारा इस संस्था का उद्धार किया गया, और आठ वर्ष 
पश्चात्‌ मार्च, १६२४ में गुरुकुल भज्कर का कार्य फिर से प्रारम्भ हुआ । स्वामी ब्रह्मानन्द 
आरयंसमाज के आस्थावान्‌ कमेंठ उपदेशक तथा वेदों के गम्भीर विद्वान थे। हरयाणा में 
वैदिक धर्म के प्रचार के लिए उन्होंने महत्त्वपूर्ण काये किया था। ग्रुरुकुल प्रणाली की 
उपयोगिता में उन्हें ग्रगाध विश्वास था, और भ्रपनी सन्‍्तान को भी उन्होंने गुरुकुल काँगड़ी 
में पढ़ाया था। स्वामी परमानन्द के सहयोग से उन्होंने गुरुकुल भज्मर का कार्य संभाल 
लिया, और गुरुकुल काँगड़ी द्वारा निर्धारित पाठविधि के भ्रनुसार वहाँ पढ़ाई शुरू कर दी 
गई। पहली से छठी श्रेणि तक वहाँ ग्रुरकुल काँगड़ी की पाठविधि का अनुसरण किया 
जाने लगा, और उसके बाद आर्य प्रतिनिधि सभा, पंजाब के उपदेशक विद्यालय लाहौर 
द्वारा 'सिद्धान्त भूषण” परीक्षा के लिए निर्धारित पाठविधि का। गुरुकुल में रहते हुए 
उपदेशक विद्यालय के पाठ्यक्रम का अध्ययत्त कर जो विद्यार्थी उपदेशक बनें, वे जनता की 
सुचारु रूप से सेवा कर सकें, इस दृष्टि से उन्हें आयुर्वेद की भी शिक्षा दी जानी प्रारम्भ 
की गई। सन्‌ १६४० तक ग्रुरुकुल भज्कर इसी ढंग से चलता रहा। इस काल में स्वामी 
ब्रह्मानन्द उसके आचार्य रहे, और स्वामी परमानन्द मुश्याधिष्ठाता। ग्रुरुकुल में शिक्षा 
तो निःशुल्क थी ही, भोजन श्नौर भरणपोषण के लिए फीस भी ताम मात्र की ही थी। 
प्रत्येक ब्रह्मचा री से ५ रुपये वाधिक नकद लिया जाता था, और साल भर में तीन मन 
अनाज । पहनने के वस्त्र ब्रह्मचारियों को अपने लाने होते थे । छह वर्ष भज्फर में पढ़कर 
विद्यार्थी गुरुकुल काँगड़ी की सातवीं कक्षा में प्रवेश पा सकते थे । 

गुरुकुल भज्मर जो सन्‌ १६२४ से १६९४० तक निविष्त रूप से चलंता रहा, 
उसका प्रधान श्रेय स्वामी परमानन्द और स्वामी ब्रह्मानन्द को ही प्राप्त है। सन्‌ १६४० 
में स्वामी परमानन्द का देहावसान हो गया। स्वामी ब्रह्मानन्द इस समय तक अत्यन्त वृद्ध 
हो चुके थे, और उनके लिए अकेले गरुरुकुल को संभाल सकना कठिन था। परिणाम ण्ह 
हुआ, गुरुकुल एक बार फिर बन्द हो गया | ह 

पर भज्मर गुरुकुल का भाग्य बहुत खराव नहीं था | सितस्वर, १६४२ में आचाये 
भगवान्‌ देव (स्वामी श्रोमानन्‍्द) ने भज्कर गुरुकुल के खाली और उजड़ते हुए भवनों को 
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इंप८ आ्रार्यसमाज का इतिहास 


संभाल लिया, और वहाँ मह॒धि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित शिक्षा' पद्धति के 
अनुसार गुरुकुल का संचालन करने का प्रयत्न प्रारम्भ किया। तब से भ्रव तक यह संस्था 
आाचार्यजी के संचालन में है, भौर इसने एक अत्यन्त उन्‍नत विद्यापीठ का रूप प्राप्त कर 
लिया है। गुरुकुल काँगड़ी के साथ अब उसका कोई सम्बन्ध नहीं है, और उसकी स्थिति 
सर्वेथा स्वतन्त्र है। 
गुरुकुल भेंसवाल--हरयाणा में ही एक अन्य ग्रुरुकुल है, जो भैंसवाल नामक 
गाँव से दो मील की दूरी पर स्थित है। इसीलिए यह भैंसवाल गुरुकुल के नाम से प्रसिद्ध 
है। इसके संस्थापक हरयाणा के प्रसिद्ध श्रार्य तपस्वी भक्त फूलसिंह थे। बेदिक धर्म का 
प्रचार करते हुए उन्होंने एक गुरुकुल की स्थापना का भी संकल्प किया, ताकि उसमें शिक्षा 
प्राप्त कर देश के बालक सदाचारी, देश सेवक और धर्म के प्रति निष्ठा रखने वाले वन 
सके। फूलसिहजी की प्रेरणा से हर॒याणा के भ्रनेक सज्जन ग्रुरुकुल के लिए अपना तन, मन, 
धन अपित करने को उद्यत हो गये, और १५ मार्च, १६२० के दिन स्वामी श्रद्धानन्दजी 
महाराज ने भैंसवाल पधारक र एक नये गुरुकुल को स्थापित किया | इसके लिए भैंसवाल 
गाँव के समीप २०० बीघे जमीन ले ली गई, और ग्रुरुकुल के प्रवन्ध व संचालन के लिए 
जिस प्रवन्धकारिणी सभा का संगठन किया गया, उसने श्रपने पहले श्रधिवेशन में यह 
निश्चय किया, कि इस गुरुकुल में -- (१) शिक्षा सर्वथा नि.शुल्क दी जाएगी, (२) भोजन 
और वस्त्रों के लिए भी ब्रह्मचारियों से कोई खर्च नहीं लिया जाएगा, (३) वरतनों, 
पुस्तकों श्रौर निवास की व्यवस्था भी ग्रुरकुल की ओर से निःशुल्क की जाएगी, और 
(४) चिकित्सा भी सर्वेश्श मुफ्त होगी । गुरुकुल द्वारा ब्रह्मचारियों के संरक्षकों से कोई भी 
फीस नहीं ली जाती थी, पर वे स्वेच्छापूर्वक किसी भी रूप में कोई आ्राथिक सहायता देना 
चाहें, तो उसे सहरष॑ व सघन्यवाद स्वीकार कर लिया जाता था। 
सन्‌ १६२२ की प्रीष्म ऋतु में गुरुकुल भैंसवाल का प्रथम वाधिकोत्सव बड़ी 
घूमघाम के साथ सम्पन्न हुआ । स्वामी श्रद्धातन्द इस अवसर पर उपस्थित थे, भौर 
उनकी अपील पर बीस हजार के लगभग रुपये गुरुकुल के लिए एकन्न हो गये थे। तीस 
ब्रह्मचारी इस समय गुरुकुल में प्रविष्ट किये गये, और इस संस्था का कार्य सुचारु रूप से 
प्रारम्भ हो गया। पर ग्रुरुकुल को उन्नति के पथ पर अग्रसर करने के लिए यह झ्रावश्यक 
था, कि उसका संचालन किसी सुयोग्य आचार द्वारा किया जाए। भैंसवाल ग्रुरुकुल की 
प्रवन्धकारिणी सभा का ध्यान पण्डित युधिष्ठिर विद्यालंकार (जो संन्यासआाश्रम में प्रवेश 
के अनन्तर स्वामी ब्रतानन्द के नाम से प्रसिद्ध हुए) की ओर गया, श्रौर गुरुकुल का श्राचार्य 
पद संभालने के लिए उनसे सानुरोध निवेदन किया गया। थ्रुधिष्ठिरजी ने सभा के इस 
अनुरोध को स्वीकार कर लिया, और जुलाई, १६२३ से उन्हें भैसवाल गुरुकुल के झाचार्य 
और मुल्याधिष्ठाता पदों पर नियुक्त कर दिया गया। यद्यपि युधिष्ठिरजी गुरुकुल काँगड़ी 
के स्वातक थे, पर उन्हें इसकी पाठविधि एवं शिक्षा पद्धति में भ्रनेक दोष दिखायी देते थे । 
उनका कहना था, कि शिक्षा में केवल विद्याध्ययन ही पर्याप्त नहीं है, उसके साथ-साथ 
सदाच रण पर भी समुचित ध्यान दिया जाना ग्रावश्यक है। ब्रह्मचारियों को सदाच रण की 
शिक्षा देने के लिए उत्हें तिययभ्यास के साथ ब्रताध्यास भी कराना चाहिये। जैसे विद्याध्ययन 
में प्रगति की नियमित रूप से परीक्षाएँ ली जाती हैं, वैसे ही ब्रताभ्यास की भी परीक्षा ली 
जानी चाहिये। धृति, क्षमा, दम, अस्तेय, शौच, इन्द्रियनिग्रह, घी, सत्य और अक्रोच ये 
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सदाचरण के महत्त्वपूर्ण अंग हैं। इनका अभ्यास उत्तना ही झ्रावश्यक है, जितना कि विविध 
विद्याओं का। कौन ब्रह्मचारी किस अ्रंश तक इन ब्र॒तों का पालन कर सदाचारमय जीवन 
विता रहा है, इसकी नियमित रूप से परीक्षा लेकर उसके श्रंक भी परीक्षा-परिणाम में 
जोड़े जाने आवश्यक हैं । पण्डित युधिष्ठिर ब्नताभ्यास पर बहुत वल देते थे। साथ ही, 
उनका यह भी कथन था, कि विद्याध्यास के लिए ग्रुरकुल में महथि दयानन्द सरस्वती 
द्वारा प्रतिपादित पाठविधि का ही श्रनुसरण किया जाना चाहिये। गुरुकुल काँगड़ी में इस 
पाठविधि को नहीं अपनाया गया था। पण्डित युधिष्ठिर के भुरुकुल भैंसवाल का आचार्य 
पद सेभाल लेने पर वहाँ की प्रवन्धकारिणी सभा ने यह तो स्वीकार कर लिया, कि ग्रुरुकुल 
में प्रति दो मास पश्चात्‌ ब्रताभ्यास की भी परीक्षा ली जाया करे, पर जहाँ तक पाठविधि 
का सम्बन्ध है, वह वही रहे जो गुरुकुल काँगड़ी द्वारा निर्धारित की जाए। कुछ समय तक 
गुरुकुल भेंसवाल में ग्रुरकुल काँगड़ी की पाठविधि ही चलती रही, और उसकी स्थिति 
काँगड़ी की एक शाखा के रूप में रही । 

पर पण्डित युधिष्ठिर इससे असन्तुष्ट थे। उनका प्रयत्न था, कि इस गुरुकुल में 
महर्षि द्वारा निर्दिष्ट पाठविधि ही चलायी जाए। इसी वीच में पण्डित ईश्वरदत्त विद्या- 
लंकार भिषक्‌ गुरुकुल के मुख्याध्यापक नियुक्त होकर भरा गये। वह भी युधिष्ठरजी के 
मन्‍्तव्य के समर्थक थे, और उन्होंने भी आर्ष पाठविधि को अपनाने की वात पर जोर 
देना प्रारम्भ कर दिया। इस दशा में प्रवन्धकारिणी सभा को इन दो विद्वानों के मत के 
सम्मुख सिर भुकाना पड़ा, और जुलाई, १६२४ में सभा द्वारा यह स्वीकार कर लिया गया 
कि भविष्य में ग्रुरुकुल भैंसवाल की शिक्षा उस पाठविधि के अ्रनुसार होगी, जिसका प्रति- 
पादन मह॒धि दयानन्द सरस्वती ने सत्याथंप्रकाश में किया है। भव तक यह गुरुकुल 'शाखा 
गुरुकुल भैंसवाल' के नाम से प्रसिद्ध था, किन्तु जुलाई, १६२४ से ग्रुरुकुल काँगड़ी विश्व- 
विद्यालय के साथ उसका कोई सम्बन्ध नहीं रह गया भर वह 'ग्रुरुकुल विद्यापीठ हरयाणा, 
भैंसवाल' के नाम से जाना जाने लगा। ग्रुरुकुल काँगड़ी से पृथक्‌ व स्वतन्त्र होकर इस 
शिक्षण-संस्था का जिस प्रकार विकास हुआ, उस पर अगले अ्रध्याय में विशद रूप से 
प्रकाश डाला गया है। स्वतन्त्र विद्यापीठ की स्थिति प्राप्त कर लेने के पश्चात्‌ भी एक 
वार फिर इस संस्था का गरुरुकुल काँगड़ी के साथ शिक्षा के क्षेत्र में सम्बन्ध स्थापित हुआ, 
और काँगड़ी की विद्याधिकारी व विद्यालंकार परीक्षाएँ वहाँ दी जाने लगीं। यह सब 
किस प्रकार हुआ, इस पर भी अगले अध्याय में प्रकाश डाला गया है। 

गुरुकुल सूपा--ग्रुजरात में ग्रुरुकुल शिक्षा प्रणाली बहुत लोकप्रिय थी। वहाँ के 
अनेक आय परिवारों के बालक गुरुकुल काँगड़ी में शिक्षा प्राप्त करने लिए भेजे गये थे, 
ओर उस प्रदेश के घनी-मानी सज्जनों द्वारा गुरुकुल के लिए प्रतिवर्ष धन भी पर्याप्त सात्रा 
में दिया जाता था। इस दशा में यह स्वाभाविक था, कि वहाँ के लोगों में अपने प्रदेश में 
ही एक गुरुकुल स्थापित करने का विचार उत्पन्न हो, ताकि ग्रुजराती बालक गुजरात में 
रहते हुए ही गुरुकुल शिक्षा प्रणाली के सब लाभों को भ्राप्त कर सकें, भर उसके लिए 
उन्हें कहीं अन्यत्न जाने की आवश्यकता न रहे। इसी बात को दृष्टि में रखकर एक 
शगुजरात गुरुकुल सभा” का संगठन' किया गया | एक हजार रुपये प्रदान कर इस सभा 
की सदस्यता प्राप्त की जा सकती थी। ग्रुरुकुल काँगड़ी के अ्यतम स्तातक पण्डित 
ईश्वरदत्त विद्यालंकार ने इस योजना को क्रियान्वित करने में अनुपम उत्साह प्रदर्शित 
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किया, और उनके तथा अ्रनेक गुजराती आर्य सज्जनों के प्रयत्न से पचास व्यक्ति गुजरात 
सभा के सदस्य वन गये और इस प्रकार पचास हजार रुपये प्रस्तावित ग्रुरुकुल के लिए 
एकत्र हो गये। भ्रव सूरत जिले की वारडोली तहसील में प्ूूर्णा नदी के तट पर स्थित 
सूपा ग्राम के समीप के एक भूमिखण्ड को ग्रुरुकुल के लिए चुन लिया गया, और १८ 
फरवरी, १६२४ के दिन स्वामी श्रद्धानन्दजी महाराज के करकमलों द्वारा गुजरात के 
गुरुकुल की आधारशिला रखी गई। सूपा ग्राम के समीप स्थित होने के कारण यह 
शिक्षण-संस्था 'गुरुकुल सूपा' के नाम से प्रसिद्ध'हुईं | भ्ारम्भ में २५ बालक इसमें प्रविष्ट 
किये गये। प्रवेश के लिए श्रावेदनपत्र तो सो के लगभग आये थे, पर छात्रावास में स्थान 
की कमी के कारण केवल २४ विद्यार्थियों को ही प्रविष्ट किया जा सका था। गुरुकुल के 
पास भूमि तो पर्याप्त थी, क्योंकि श्री भक्तिभाई दुलंभभाई ने इसके लिए २२५ वीघा 
जमीन दान में दे दी थी। पर अ्रभी उस पर इमारतें वहुत कम वन पायी थीं । गुजरात के 
आय सज्जन इसके लिए प्रयत्नशील थे । गुरुकुल सूपा को स्थापित हुए अभी तीन साल ही 
बीते थे, कि वहाँ छात्रावास के पाँच कमरों के भ्रतिरिक्त भोजनालय, स्नानगृह, दो कुझों, 
कार्यालय और परिवारगुहों का भी निर्माण हो गया था, और इस संस्था में विद्याथियों 
की संख्या ६० तक पहुँच गई थी । सूपा गुरुकुल काँगड़ी की शाखा था, और उसमें काँगड़ी 
द्वारा निर्धारित पाठविधि का ही अनुसरण किया जाता धा। उसका रहन-सहत, भोजन, 
दिनचर्या आदि भी गुरुकुल काँगड़ी के ही सदुश थे। ग्रुजरात के श्रायं सज्जनों के प्रयत्न 
से यह गुरुकुल उन्नत्ति के पथ पर निरन्तर अग्रसर होता गया, और कुछ ही वर्षों में वहाँ 
दसवीं कक्षा तक की पढ़ाई होने लगी। दसवीं कक्षा के वहाँ के विद्यार्थी अधिकारी परीक्षा 
के लिए ग्रुरुकुल काँगड़ी आने लगे, और इस परीक्षा को उत्तीर्ण कर काँगड़ी के महा- 
विद्यालय विभाग में ही उच्च शिक्षा के लिए प्रविष्ट होने लगे | शीघ्र ही, वह समय भी 
झा गया, जबकि सूपा गुरुकुल के विद्यालय विभाग में विद्यार्थियों की संख्या गुरुकुल कांगड़ी 
विद्यालय से भी श्रधिक हो गई । 
पर गुरुकुल सूपा देर तक गुरुकुल काँगड़ी की शाखा नहीं रह सका। उसने एक 

स्वतन्त्र शिक्षण-संस्था का रूप प्राप्त कर लिया, और उसके स्वरूप में भी महत्त्वपूर्ण 
परिवर्तन हो गये । 

गुरुकुल सोनगढ़--यह गरजरात के काठियावाड़ क्षेत्र में झार्य कुमार महासभा, 
बड़ौदा द्वारा चलाया जा रहा है । इसकी स्थापना १० मार्च, सन्‌ १६२६ के दिन स्वामी 
शंकरानन्द द्वारा की गई थी, और शुरू में इसमें १५ ब्नह्मचारी प्रविष्ट हुए थे। गुरुकुल 
सूपा के समान इस शिक्षण-संस्था में भी पहले गुरुकुल काँगड़ी की पांठविधि का अनुसरण 
किया जाता था, और ब्रह्मचारियों का रहन-सहन, दिनचर्या, खान-पान आदि सब काँगड़ी 
की पंद्धति के अनुसार थे। जहाँ तक ग्रुरुकुल सोनगढ़ के छात्रावास का सम्बन्ध है, 
उसमें निवास करने वाले विद्यार्थी वर्तमान समय में भी ब्रह्मचर्यपुवंक अनुशासित जीवन 
व्यतीत करते हैं, पर पढ़ाई भ्रव गुरुकुल काँगड़ी द्वारा निर्धारित पाठविधि के भ्रनुसार 
नहीं होती | यह संस्था भ्रव सरकार द्वारा मान्यता प्राप्त है, और सरकार से इसे झाथिक 
श्रनुदान भी प्राप्त होता है । पाठविधि वही है, जो ग्रुजरात के सरकारी शिक्षणालयों 
में है । सूपा ओर सोनगढ़ के गुरुकुलों के वतंमात रूप पर बाद में प्रकाश डाला जाएगा । 

युरुकुल कमालिया --यह गुरुकुल पंजाब में कमालिया शहर से दो किलोमीटर 
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की दूरी पर था, और १३ एप्रिल, सन्‌ १९२७ को इसकी स्थापना हुई थी। इसका प्रवन्ध 
कमालिया की झायंसमाज के भ्रधीन था, और इसमें पहली से आठवीं तक की पढ़ाई की 
व्यवस्था थी। गुरुकुल काँगड़ी की पाठविधि का वहाँ अनुसरण किया जाता था | 

गुरुकुल भठिण्डा --पंजाव के भटिण्डा नगर के समीप यह गुरुकुल स्वामी 
गंगागिरि की प्रेरणा से १२ नवम्बर, सन्‌ १६९२६ को स्थापित हुआ था। लाला रामजी- 
दास ने इसके लिए भूमि प्रदान की थी, और स्थापना के भ्रवसर पर स्वामी श्रद्धानन्द भी 
ग्रुरकुल भूमि में उपस्थित थे। शुरू में इस संस्था में भी ग्रुरुकुल काँगड़ी द्वारा निर्धारित 
पाठविधि के भ्रनुसार पढ़ाई होती थी, पर समयान्तर में इसका स्वरूप परिवर्तित हो गया, 
ओर इसमें वही पढ़ाई शुरू कर दी गई, जो सरकारी स्कूलों में होती थी। पर विद्याथियों 
के लिए छात्रावास की व्यवस्था ग्रुरुकुल पद्धति के श्रनुस्तार जारी रखी गई, और निर्धन 
बालकों को निःशुल्क शिक्षा प्राप्त करने का अवसर इस संस्था द्वार प्राप्त होता रहा। 
युरुकुल भटिण्डा में आये प्रतिनिधि सभा, पंजाब की ओर से दयानन्द उपदेशक विद्यालय 
भी चलता रहा, और एक “गुरुकुल शिल्प विद्यालय” भी वहाँ कायम किया गया। पर 
ग्रुरुकुल काँगड़ी की पद्धति वहाँ बहुत थोड़े समय तक ही कायम रही | 


(६) ग्रुरुकुल काँगड़ी की वर्तमान शाखाएँ 

गुरुकुल काँगड़ी की अनेक शाखाएँ भव बन्द हो चुकी हैं, भौर अनेक भूतपुर्वं शाखा- 
ग्रुरुकुलों का अब उसके साथ कोई सम्वन्ध नहीं रह गया है। पर वर्तमान समय में भी 
वारह ऐसी शिक्षण-संस्थाएँ हैं, जो ग्रुरुकुल काँगड़ी के साथ सम्बद्ध हैं और जिनमें उसके 
विद्यालय विभाग की पाठविधि के अनुसार पढ़ाई होती है। कन्या गुरुकुल देहरादून की 
स्थिति एक शाखा ग्रुरुकुल की नहीं है। वह गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय का ही अन्यतम 
विभाग व अद्भभूत शिक्षणालय है । 

वर्तमान समय में ग्रुरुकुल काँगड़ी से सम्बद्ध गुरुकुलों में से गुरुकुल कुरुक्षेत्र, गुरुकुल 
इन्द्रप्रस्थ, गुरुकुल भैंसवाल और गुरुकुल मठिण्डू का परिचय इसी अध्याय में पहले दिया 
जा चुका है। श्री दयानन्द ग्रुरुकुल विद्यापीठ गदपुरी श्रीमद्दयानन्द आ्ं विद्यापीठ 
भाज्मर के साथ भी सम्बद्ध है, अतः उसका विवरण उक्त विद्यापीठ के साथ दिया गया 
है। शेष आठ शाखा-पग्रुरुकुलों का संक्षिप्त परिचय यहां दिया जा रहा है । 

गुरुकुल झ्रार्यनगर, हिसार--यह ग्रुरुकुल हरयाणा के हिसार जिले में वालसमन्द 
ब्रान्च (नहर) के किनारे एक ऊँचे. रमणीक स्थान पर स्थित है। इसके लिए भूमि कुरड़ी.. 
(भ्रार्यंनगर) निवासी लाला केश रदास ने प्रदान की थी, और इसकी स्थापना १३ एप्रिल, 
१९६४ को निम्नलिखित उद्देश्यों को सम्मुख रखकर की गई थी--बेदिक संस्क्ृतिं तथा 
सभ्यता की रक्षा करना, संस्कृत भाषा का प्रचार तथा प्रसार करना, प्राचीन पाठ्य- 
प्रणाली का पुनरुत्थान करना, वर्णाश्रम की मर्यादाओों के अनुसार. जीवन व्यतीत करना, 
और वैदिक सिद्धान्तों का ज्ञान करवाना। गुरुकुल के संस्थापक स्वामी देवानन्द हैं। 
संन्यास ग्रहण करने से पूर्व उतका नाम लक्ष्मणदेव था, और वह एक सम्पन्‍्त कृषक 
परिवार में उत्पन्‍्न हुए ये। पर बचपत से ही उन्हें विद्या के भ्रति अनुराग था । इसीलिए 
वह ब्राह्म महाविद्यालय, हिसार में प्रविष्ट हुए भौर चार वर्ष तक वहाँ संस्कृत भाषा तथा 
घ्मग्रन्थों का अध्ययन किया। आरयंसमाज के सम्पर्क में आने पर वैदिक धर्म के प्रति 
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उनकी अगाघ आस्था हो गई, और वेदशास्त्रों के श्रध्ययन्-अध्यापत के लिए उन्होंने श्रपने 
क्षेत्र में एक गुरुकुल खोलने का संकल्प किया । उन्हीं के पुरुषार्थ का यह परिणाम हुआ्रा 
कि झार्य॑नगर में एक सुव्यवस्थित युरुकुल की स्थापना की जा सकी | प्रारम्भ से ही गुरुकुल 
की स्थापना में स्वामी देवानन्द को पण्डित रामस्वरूप विद्यावाचस्पति का सहयोग प्राप्त 
रहा है। श्राचार्य के रूप में इसका संचालन अव तक भी उन्हीं द्वारा किया जा रहा 
गुरुकुल काँगड़ी द्वारा विद्यालय विभाग के लिए निर्धारित पाठ्यक्रम के अनुसार 
गुरुकुल में पढ़ाई की व्यवस्था है। आठवीं कक्षा तक की परीक्षाएँ संस्था स्वयं लेती 
है, और नवीं तथा दसवीं (विद्याधिकारी) कक्षाश्रों की परीक्षा की व्यवस्था गुरुकुल काँगड़ी 
हारा की जाती है। इस परीक्षा को उत्तीर्ण कर विद्यार्थी गुरुकुल काँगड़ो के महाविद्यालय 
विभाग में प्रविष्ट हो सकते हैं। क्योंकि विद्याधिकारी परीक्षा को अनेक राज्य सरकारों 
द्वारा मैट्रिक्युलिशन के समकक्ष होने की मान्यता प्राप्त है, अतः विद्यार्थी इण्टर कॉलिजों में 
भी प्रवेश पा सकते हैं। गरुरुकुल काँगड़ी के पाठ्यक्रम के अतिरिक्त इस संस्था में शास्त्री- 
स्तर तक संस्कृत की पढ़ाई की व्यवस्था है, -और विद्यार्थी वहाँ शिक्षा प्राप्त कर पंजाब 
यूनिवर्सिटी की विभिल्न संस्कृत परीक्षाओं में भी वेठते हैं। गुरुकुल में विद्याथियों की कुल 
संख्या ७० है, और उन्हें पढ़ाने के लिए ६ अ्रध्यापक नियुक्त हैं । 
गुरुकुल आर्यंतगर की आधिक स्थिति को सन्‍्तोषजनक कहा जा सकता है। उसकी 
सम्पत्ति का आनुमानिक मूल्य २५ लाख रुपये के लगभग है। ग्रुरुकुल की आय को स्थायी 
बनाने के प्रयोजन से स्वामी देवानन्द ने एक न्यास (ट्रस्ट) स्थापित कर दिया है, जिसमें 
इस समय दस लाख रुपये जमा हैं। इस घन से जो सूद प्राप्त होता है, उसका उपयोग 
श्रध्यापकों के वेतन तथा विद्यार्थियों की छात्रवृत्ति के लिए किया जाता है। इस न्यास के 
अधीन एक कन्या गुरुकुल भी चल रहा है। ग्रुरुकुल में शिक्षा' सर्वंथा निःशुल्क है, पर 
भोजन के लिए प्रत्येक ब्रह्मचारी से ६० रुपये मासिक लिया जाता है। वस्त्रों और घी की 
व्यवस्था भी संरक्षकों को करनी होती है | ब्रह्मचारियों की दिनचर्या गुंर्कुल आश्रम 
प्रणाली के अनुरूप हैं। शिक्षा काल में उन्हें घर जाने की भ्नुमति नहीं दी जाती। वे 
छात्रावास में रहकर ब्रह्मचयं व्रत का पालन करते हैं। 
आार्यंसमाज के विविध आन्दोलनों में गुरुकुल आय॑नगर के संचालक व विद्यार्थी 
सक्तिय रूप से भाग लेते रहे हैं । श्री स्वामी देवानन्द ने सन्‌ १६३६ के हैदराबाद सत्याग्रह 
में, भाग लिया था, और सन्‌ १९४२ के 'अंग्रेजो, भारत छोड़ो” श्रान्दोलन में उन्हें ६ मास 
के कठोर कारावास की सजा भी हुई थी। सन्‌ १९५७ के हिन्दी झ्ान्दोलन में भी वह 
सत्याग्रही के रूप में सम्मिलित हुए थे। सन्‌ १६६७ में जब आयंसमाज द्वारा गौरक्षा के 
लिए सत्याग्रह किया गया, तव यह गुरुकुल स्थापित हो चुका था। स्वामी देवाननद और 
उनके प्रधान सहायक पण्डित रामस्वरूप शास्त्री दोनों ही ने गुरुकुल के विद्यार्थियों के 
साथ इस सत्याग्रह में भाग. लिया, भर जेल गये । गुरुकुल की ओर से वैदिक धर्म के प्रचार 
के लिए समीप के क्षेत्र में उत्सवों तथा यज्ञों का समय-समय पर आयोजन किया जाता 
है, और शिविर भी लगाये जाते हैं । 
.... गुरकुल महाविद्यालय, कण्वाश्रम (गढ़वाल) --हिमालय की उपत्यका में मालिनी 
नदी के तट पर प्राचीन समय में मह॒धि कण्व का आश्रम था, जहाँ राजा' दुष्यन्त का 
आश्रमवासिनी शकुन्तला से प्रणय-मिलन हुआ था, और जहाँ भरत का जन्म हुआ था। 
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प्राचीन भारतीय संस्कृति के साथ इस स्थान का घनिष्ठ सम्बन्ध है। सन्‌ १६६५ तक यह 
स्थान सघन जंगल के रूप में था, यद्यथि इसकी प्राचीन गरिमा के कुछ चिह्न वहाँ अवश्य 
विद्यमान थे। पर वहाँ न कोई वस्ती थी और न जाने-आने की समुचित सुविधाएँ ही थीं । 
गढ़वाल के विकास के कारण सरकार और जनता का ध्यान इसकी ओर आक्ृष्ट हुआ, 
और वहाँ जाना-श्राना सम्भव हो गया। 

कष्वाश्रम की सुरम्य व पुनीत स्थली पर गुरुकुल की स्थापना की जानी चाहिये, 
यह विचार श्री विश्वपाल के मन में उस समय उत्पन्न हुआ था, जब कि वह ग्रुरुकुल 
महाविद्यालय, ज्वालापुर में विद्याध्ययन कर रहे थे। श्री विश्वपाल असीम वल-विक्रम के 
बनी हैं, और आधुनिक भीम की सानद उपाधि से सम्मानित हैँ । उन्का जन्म ५ जून, 
सन्‌ १६४९ के दिन मुजफ्फरनगर (उत्तरप्रदेश) के सोरम नामक ग्राम में हुआ था। ग्रुरुकुल 
महाविद्यालय, ज्वालापुर में उन्होंने भिक्षा प्राप्त की, और वहीं से वह स्नातक हुए । कण्वा- 
श्रम सदृश निर्जेत स्थान पर एक शिक्षण-संस्था को स्थापित करना सुगम बात नहीं थी। 
पर सुदृढ़ निश्वय और घोर परिश्रम से क्या कुछ नहीं किया जा सकता । गुरुकुल के लिए 
पहली समस्या भूमि प्राप्त करने को थी। स्वामी घम्मदेव वानप्रस्थ और श्री मधुर शास्त्री 
के सतत प्रयत्न से उत्तरप्रदेश के वन विभाग द्वारा ग्रुरुकुल के लिए पाँच एकड़ भूमि 
प्रदान कर दी गई, जिससे वहाँ गुरुकुल खोल सकने का मार्गे प्रशस्त हो गया । अ्रव प्रश्त 
भवन निर्माण का था। शुरू में कार्य चलाने के लिए वहाँ एक पर्णशाला बना ली गईं, जो 
प्राधीन भारतीय आश्रमों की परम्परा के अनुरूप थी। इस प्रकार सघन जंगल के वीच फूंस 
की बनी शाला में गुरुकुल का प्रारम्भ कर दिया गया। निशसन्देह, यह अत्यन्त साहस का 
काये था, पर श्री विश्वपाल सदृश साहसी व वीर के लिए यह असम्भव नहीं था। बीसवीं 
सदी के प्रारम्भ में काँगड़ी ग्राम के समीपवर्ती जंगल को साफ कर वहाँ फूंस की शालाएँ 
बनवा कर महात्मा मुंशीराम (स्वामी श्रद्धानन्द) ने जैसे गुरुकुल काँगड़ी को स्थापित 
किया था, ठीक वैसे ही श्री विश्वपाल ने कप्वाश्रम के जंगल में एक नये गुरुकुल की स्वापना 
की, जो गुरुकुल काँगड़ी की ही भ्रन्यतम शाखा है। गढ़वाल का कोटद्वार नगर कण्वाश्रम 
से वहुत दूर नहीं है। वहाँ के अनेक सम्भ्रान्त व सम्पन्न व्यक्तियों का ध्यान इस नयी 
शिक्षण-संस्था की ओर झआाकष्ट हुआ, और वे इसकी श्राथिक सहायता करने के लिए उद्यत 
हो गये। इनमें लाला ब्रह्मदेव का नाम उल्लेखनीय है। श्री ब्रह्मदेव, श्री वेदअ्रकाश, श्री 
अमृतलाल, श्री रामप्रसाद, मास्टर उमरावसिंह तथा माता महेश्वरी देवी आदि ने गुरुकुल 
की यथाशक्ति सहायता की, और वहाँ अनेक भवन वनकर तैयार हो गये । गुरुकुल कण्वा- 
श्रम की स्थापना २ जुलाई, १६७२ को हुईं थी। दस वर्षो के स्वल्प काल में वहाँ वरामदे 
से युक्त चार बड़े-बड़ें कमरे, ऊपर की मंजिल पर दो कमरे झर एक साधना-कक्ष पक्के 
वन चुके हैं। पढ़ाई के लिए दस शालाएँ भी वहाँ विद्यमान हैं। गरुरकुल के छात्रावास में 
८५ ब्रह्मचारी निवास कर रहे हैं, और ग्रुर्कुल काँगड़ी की पाठविधि के अनुसार 
विद्याध्ययन में तत्पर हैं। गुरुकुल काँगड़ी की विद्याधिकारी परीक्षा (दसवीं कक्षा) तक 
की पढ़ाई की इस गुरुकुल में व्यवस्था है। १० सुयोग्य भ्रष्यापक भ्रध्यापन का कार्य कर रहे. 
हैं, और संस्था का संचालन श्री विश्वपाल के हाथों में है। निवास तथा शिक्षा सर्वेथा 
निःशुल्क है । श्राचायं के पद पर श्री महेन्द्र कुमार शास्त्री नियुक्त हैं। 

गुरुकुल कण्वाश्रम के पुस्तकालय में सात हजार के लगभग पुस्तकें हैं, जिनमें वेद- 
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शास्त्रों के भ्रतिरिक्त अनेक महत्त्वपूर्ण हस्तलिखित ग्रन्थ भी हैं, जिनसे झ्लाकृष्ट होकर 
अनेक शोध छात्र भी वहाँ शोधकार्य के लिए जाते रहते हैं। ग्रुरुकुल की श्रपनी गोशाला 
है। इसमें सन्देह नहीं, कि यह ग्रुरुकुल ऐसे पर्यावरण में स्थित है जो पूर्णतया सात्विक 
है। उस द्वारा मह॒षि कण्व के आश्रम को ही पुनः स्थापित करने का प्रयत्न किया गया है । 
यह भरोसे के साथ कहा जा सकता है कि इस संस्था का भविष्य उज्ज्वल है, क्योंकि 
गुरुकुल पद्धति को इस द्वारा विशुद्ध रूप में श्रपनाया गया है। 

श्री विरजानन्द वेदिक संस्कृत महाविद्यालय, करतारपुर (जालन्धर)--गुरुकुल 
काँगड़ी की स्थापना आये प्रतिनिधि सभा, पंजाव द्वारा की गई थी, और अब तक भी उस 
का संचालन प्रधानतया इसी सभा के हाथों में है। किसी समय गुरुकुल शिक्षा प्रणाली 
पंजाब में बहुत लोकप्रिय थी। वहाँ ग्रुरुकुल काँगड़ी की शाख्ताश्रों के रूप में श्रनेक गुरुकुल 
(मुलतान, रायकोट आदि) विद्यमान थे, और पंजाबी आारय॑ परिवारों के वहुत-से वालक 
ग्रुरुकुलों में शिक्षा प्राप्त किया करते थे | पर श्रव पंजाब में केवल एक ऐसा शिक्षणालय 
है, जो गुरुकुल काँगड़ी के साथ सम्बद्ध है और जिसमें उस द्वारा निर्घारित पाठविधि के 
अनुसार शिक्षा की व्यवस्था है। यह शिक्षणालय श्री विरजानन्द वैदिक संस्कृत महा- 
विद्यालय के नाम से जालन्बर जिले के करतारपुर नगर के समीप स्थित हैं। यह नगर 
महषि दयानन्द सरस्वती के गुरु स्वामी विरजानन्द सरस्वती का जन्मस्थान माना जाता 
है, भर उन्हीं के स्मारक रूप में मार्च, १९५६ में बैदिक संस्कृत महाविद्यालय की स्थापना 
की गई थी। इसके लिए भ्रफ्रीका' निवासी महाशय बद्रीनाथ ने ५२,००० रुपये की घन- 
राशि प्रदान की थी | महाशय वद्रीनाथ केनिया (पूर्वी श्रफ्रोका) सरकार के रेलवे विभाग 
में कोषाध्यक्ष के पद पर नियुक्त थे । वैदिक घ्॒म में उनकी अ्रगाघ आस्था थी, और महर्षि 
दयातन्द सरस्वती के वह परम भक्त थे। उन्होंने विचार किया कि मह॒षि के तो अनेक 
स्मारक विद्यमान हैं, पर उनके गुरु स्वामी विरजानन्द सरस्वती का कोई भी स्मारक नहीं 
है। भ्रतः उन्होंने करतारपुर में उनका स्मारक वत्ताने का निश्चय किया, क्योंकि यह नगर 
स्वामी विरजानन्द सरस्वती का जन्मस्थान है। ५२,००० रुपये इसी प्रयोजन से उन्होंने 
प्रदान किये थे। विरजानन्द सरस्वती स्मारक की आधारशिला १० मार्च, १६९५६ के दिन 
आाय॑ प्रतिनिधि सभा, पंजाब के तत्कालीन प्रधान स्वामी श्रात्मानन्द द्वारा रखी गईं थी, 
आर उसका भवन तैयार हो जाने पर उसका उद्घाटन स्वामी ज्ञानानन्द सरस्वती (श्री 
मेहता जमिनी) ने ६ सितम्बर, १९५६ को किया था । घीरे-घीरे इस स्मारक में भवनों 
की वृद्धि होती गयी और वह वैदिक धर्म के प्रचार तथा आयंसमाज की गतिविधि का 
केन्द्र वतता गया । विरजानन्द स्मारक की सुव्यवस्था के लिए पृथक्‌ रूप से एक ट्रस्ट का 
निर्माण कर अगस्त, १६६६ में उसे रजिस्टर्ड करा दिया गया, जिसके परिणामस्वरूप 
जनता में इस संस्था के लिए उत्साह उत्पन्न हुआ, शोर घन भी पर्याप्त मात्रा में प्राप्त 
होने लगा । सितम्बर, १६७० में स्वामी विरजानन्द सरस्वती की निर्वाण शताब्दी धूमधाम 
के साथ करतारपुर में मनायी गईं। उसी भ्रवसर पर पण्डित घमंदेव विद्यामार्त॑ण्ड द्वारा 
विरजानन्द संस्कृत महाविद्यालय का उद्घाटन किया गया। इसके पूर्व भी करतारपुर में 
विरजानन्द स्मारक ट्रस्ट के तत्त्वावधान में एक संस्कृत विद्यालय चल रहा था, पर १६७० 
से इसकी विशेष रूप से उन्नति हुईं। अनेक नये भवन बने, पुस्तकालय में पुस्तकों की 
वृद्धि हुई और गौशाला की स्थापना की गई। विद्यार्थियों की संख्या में भी वृद्धि होने लगी, 
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और संस्था का कार्य सुचारु रूप से चलने लगा। सन्‌ १६९७८ में स्वामी विरजानन्द सरस्वती 
की जन्म द्वि-शताब्दी बूमधाम के साथ करतारपुर में मनायी गई, और उस अ्रवसर पर 
विरजानन्द वेदिक संस्कृत महाविद्यालय को गुरुकुल काँगड़ी के साथ सम्बद्ध किये जाने की 
घोषणा कर दी गई। इससे पूर्व यह विद्यालय श्रीमद्दयानन्द झ्राषं विद्यापीठ, ग्रुरुकुल 
भज्फर के साथ सम्बद्ध था । १९७८ 'से उसकी स्थिति भ्रुरुकुल काँगड़ी की एक शाखा की 
हो गई, और उसमें उसी पाठविधि के भ्रनुसार शिक्षा की व्यवस्था कर दी गई जिसका 
निर्धारण यगुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय द्वारा विद्यालय विभाग के लिए किया गया हो । 
करतारपुर के इस ग्रुरुकुल में विद्यार्थियों के रहन-सहन, खान-पान, दिनचर्या आदि की 
प्रायः वही व्यवस्था है, जो गुरुकुल काँगड़ी में है। शिक्षा निःशुल्क है, पर भोजन, वस्त्र 
श्रादि का व्यय संरक्षकों को करना होता है। भोजन में घी शऔर दूध की व्यवस्था गुरुकुल 
द्वारा की जाती है, और उसका व्यय विद्याथियों से लिये जाने वाले भरण-पोषण के शुल्क 
में सम्मिलित कर दिया जाता है। इस गरुरुकुल में दसवीं (विद्याधिकारी) कक्षा तक पढ़ाई 
होती है, और उसे उत्तीर्ण कर विद्यार्थी गुरुकुल काँगड़ी के महाविद्यालय विभाग में प्रविष्ट 
हो सकते हैं, या भ्रन्य इण्टर कॉलिजों में भी प्रवेश पा सकते हैं । 

झार्ष गुरुकुल टठेसर जौन्तो -- यह गुरुकुल दिल्ली के संघ क्षेत्र में दिल्‍ली नगरी 
से २१ मील के लगभग पश्चिम-उत्तर में टठेसर नामक ग्राम के समीप स्थित है। इसकी 
स्थापना का संयोजन श्री लालमणि द्वारा किया गया था, और इसकी झ्राधघारशिला 
५ फरवरी, १६४१ के दिन महात्मा नारायण स्वामी ने रखी थी। प्रारम्भ में इस संस्था में 
पंजाब यनिवर्सिटी की प्राज्ञ, विशारद और शास्त्री की संस्कृत परीक्षाओं तथा रत्न, भूषण 
और प्रभाकर की हिन्दी परीक्षाओं की पढ़ाई होती रही और विद्यार्थी इन्हीं परीक्षाओं में 
बैठते रहे। वाद में संस्कृत विश्वविद्यालय, वाराणसी के पाठ्यक्रम को अपना कर अथमा, 
मध्यमा भ्ौौर शास्त्री की परीक्षाएँ दिलायी जाने लगीं । भ्रव कुछ वर्षों से यह संस्था गुरुकुल 
काँगड़ी के साथ सम्बद्ध है, और वहाँ के विद्यालय विभाग की पाठविधि के अनुसार दसवीं 
(विद्याधिकारी) कक्षा तक की पढ़ाई की व्यवस्था कर दी गई है। समीप के ग्रामों ये 
गुरुकुल को समुचित आर्थिक सहायता भ्राप्त होती है, जिसके कारण इसके विद्या: का 
भरण-पोषण सुचारु रूप से हो जाता है। शिक्षा यहाँ पूर्णतया निःशुल्क है। झ्ासन, 
: प्राणायाम, ध्यान श्रादि योग के अंगों के प्रशिक्षण पर इस संस्था में विशेष ध्यान दिया 
जाता है। विद्यार्थियों की संख्या इस समय ६२ है। 

'... आरा गुरुकुल संस्कृत महाविद्यालय, डिकाडला--यह गुरुकुल करनाल जिले के 
डिकाडला ग्राम के समीप ल्थित है। १८ अक्तूबर, सन्‌ १६७१ को इसकी स्थापना भआ्राचार्य 
सत्यप्रिय द्वारा की गई थी, और स्थानीय जनता ने इसकी स्थापना में अच्छा उत्साह 
प्रदर्शित किया था । शुरू में इसका संचालंन आचार सत्यप्रिय ही करते रहे, पर बाद में 
उनके लिए यहाँ कार्य कर सकना- सम्भव नहीं रहा । उनके पश्चात्‌ श्री प्रभुदयाल को 
संस्था का कार्यभार सौंपा गया। श्री प्रभुदयाल जिला विद्यालय निरीक्षक के पद पर रह 
चुंके ये, और उन्हें शिक्षा का अनुभव था। अगस्त, १६७४५ से गुर्कुल डिकाडला का संचालन 
उनके हाथों में रहा। पर उनके प्रवत्ध में भी यह संस्था समुचित उन्तति नहीं कर सकी । 
कुछ ही समय में इसकी दशा एक खण्डहर की हो गई, और 25478 58 पाँच विद्यार्थी रह 
गये। यह दशा थी, जब मई, १६८९ में ब्रह्मचारी रोम ने वहाँ पदापंण किया, 
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३९६ अयससमाज का इंतहास 


और दो-ढाई वर्ष तक घोर परिश्रम कर उसे सुव्यवस्थित रूप देने में सफलता प्राप्त की । 
वर्तमान समय में १०० के लगभग विद्यार्थी वहाँ शिक्षा ग्रहण कर रहे हैं। गुरकुल डिकाडला 
गुरुकुल काँगड़ी के साथ सम्बद्ध है, और काँगड़ी के विद्यालय विभाग के पाठ्यक्रम के 
झनुसार वहाँ पढ़ाई की व्यवस्था है। गुरुकुल की अपनी गोशाला है, जिसका दूध सब 
कुलवासियों को बिना मूल्य दिया जाता हैं। संस्था का वार्षिक खर्च एक लाख रुपये के 
लगभग है, जिसका २० प्रतिशत सरकार द्वारा अनुदान से प्राप्त होता है, और शेष ८० 
प्रतिशत जनता के दान से । 
गुरुकुल धीरणवास - यह ग्रुरुकुल भी हिंसार जिले में हैं, और वालसमन्द रोड 
पर स्थित है। सन्‌ १६७२ के सितम्वर मास में इसकी स्थापना हुई थी। भ्रभी यह गुरुकुल 
अच्छी उन्नति नहीं कर सका है। विद्याथियों की संख्या वहाँ वहुत कम है। इसमें भी 
गुरुकुल काँगड़ी के पाठ्यक्रम का अनुसरण किया जाता है। 
कन्या गुरुकल, पाढ़ा --आयें कन्या गुरुकुल संस्कृत विद्यालय नाम की यह संस्था 
करनाल जिले में पाढ़ा नामक ग्राम के समीप डा० गणेशदास अनेजा द्वारा नवस्वर, सन्‌ 
१९७३ में स्थापित की गई थी । इसमें एक सौ के लगभग छात्राएँ शिक्षा प्राप्त कर रही 
हैं। पाठ्यक्रम ग्रुरुकुल काँगड़ी के विद्यालय विभाग की पाठविधि के अ्रनुसार है। 


(७) गुरुफुल काँगड़ी की लोकप्रियता का हास 


बीसवीं सदी के पूर्वार्ध में गुर्कुल काँगड़ी की अनेक शाखाएँ भारत के विविध 
प्रदेशों में स्थापित हुई थीं, और उसकी पाठविधि तथा शिक्षा पद्धति पर्याप्त रूप से लोक- 
प्रिय हो गई थी। उस समय गुरुकुल काँगड़ी की किसी भी उपाधि को सरकार से मान्यता 
प्राप्त नहीं थी, और उसके स्नातकों के लिए सरकार या सरकारी संस्थानों में सविस 
प्राप्त करने का कोई प्रश्न ही नहीं था। यदि कोई स्नातक किसी कॉलिज अथवा स्कूल में 
भ्रध्यापक नियुक्त होना चाहता, तो उसके लिए यही एक मार्ग था, कि शास्त्री, बी० ए० 
एवं एम० ए० आदि परीक्षाएँ उत्तीर्ण करे। इन परीक्षाओ्रों में बैठने के लिए उसे पहले 
रत्न, भूषण सदृश हिन्दी परीक्षाएँ या प्राज्ञ, विशारद सदृश संस्कृत परीक्षाएँ और 
मैट्रिक्युलेशन तथा इण्टर परीक्षाएँ उत्तीर्ण करनी होती थीं। गरुरुकुल काँगड़ी या उसकी 
किसी शाखा में श्राठ या दस वर्ष शिक्षा प्राप्त करने के पश्चात्‌ किसी सरकारी स्कूल व 
कॉलिज में प्रवेश पा सकना भी कठिन था। ये सब वाधाएँ व कठिनाइयाँ होते हुए भी 
उस समय गुरुकुल काँगड़ी एक लोकप्रिय शिक्षण-संस्था थीं, और उसमें विद्यार्थियों की 
संख्या पर्याप्त रहती थी। सन्‌ १९२१-४० तक के काल में ग्रुरुकुल काँगड़ी के महाविद्यालय 
विभाग की चार वक्षाश्रों में प्रायः एक सौ विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त किया करते थे। ये सब 
विद्यार्थी ऐसे होते ये, जो. छोटी आयु में गुरुकुल काँगड़ी या उसकी किसी शाखा में भरती 
हुए हों और वहाँ दस वर्ष के लगभग छात्रावास में ब्रह्मचय॑पूर्वक निवास कर जिन्होंने 
विद्याध्ययन किया हो। ग्रुरुकुल के अतिरिक्त किसी अन्य शिक्षणालय के विद्यार्थी को 
गुरुकुल काँगड़ी के महाविद्यालय विभाग में तब प्रविष्ट किया ही नहीं जा सकता था। 
गुरुकुल काँगड़ी की पाठविधि भी तब बहुत कठिन थी। गणित, इतिहास, भूगोल, विज्ञान 
आदि विषय तथा अंग्रेजी भाषा का भ्रध्ययत्त सवके लिए अनिवार्य था, और गुरुकुल की 
दसवीं कक्षा की पढ़ाई का स्तर सरकारी स्कूलों की मैद्रिक्युलेशन परीक्षा के स्तर से किसी 
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भी अंश में कम नहीं था। इन आधुनिक विषयों के साथ-साथ संस्कृत व्याकरण और 
संस्कृत साहित्य विषय भी सबको अनिवाय रूप से पढ़ने होते थे, और इनका स्तर पंजाब 
यूनिवर्सिटी की शास्त्री परीक्षा के समकक्ष था। प्राच्य और पाश्चात्य, प्राचीन और 
अर्वाचीन ज्ञान-विज्ञान में व्यूत्पन्न होकर तथा दस वर्ष के लगभग ब्रह्मचारियों का अनु- 
शासित जीवन विता कर यदि २५ विद्यार्थी भी प्रतिवर्ष गुरुकुल के महाविद्यालय विभाग 
में प्रवेश पा लेते हों, तो उसे किसी भी प्रकार असन्तोषजनक या अपर्याप्त नहीं कहा जा 
सकता। 

वर्तमान समय में गुरुकुल काँगड़ी की १२ शाखाएँ प्रवश्य हैं पर उसके महा- 
विद्यालय विभाग में विद्यार्थियों की संख्या केवल ४४ है। गुरुकुल काँगड़ी के महाविद्यालय 
विभाग की चार कक्षाएँ इस समय दो भागों में विभकत हैं, विद्याविनोद और अलंकार | 
विद्याविनोद को दो कक्षाओं में केवल १० विद्यार्थी हैं, और प्रलंकार की दो कक्षाश्रों में 
विद्याथियों को संख्या ३४ है। यह संख्या उस दशा में है जब कि विविध सरकारों तथा' 
यूनिवर्सिटियों द्वारा विद्याविनोद को इण्टर के और अलंकार को बी० ए० के समकक्ष 
मान्यता प्राप्त है, और यह भी झावश्यक नहीं है कि इन कक्षाओ्रों में केवल वही 
विद्यार्थी प्रविष्ट किये जाएँ जिन्होंने विद्यालय विभाग की शिक्षा गुरुकुल काँगड़ी या 
किसी शाखा गुरुकुल में प्राप्त की हो। वेदालंकार के विद्याथियों को ग्रुरुकुल द्वारा छात्र- 
वृत्ति भी दी जाती है, और ऐसे विद्यार्थी भी इस विभाग में प्रविष्ट कर लिये जाते हैं, 
जिन्हें संस्कृत का कुछ भी ज्ञान न हो। गुरुकुल काँगड़ी के विद्यालय विभाग का पाठ्यक्रम 
भी भ्रव अधिक कठिन नहीं रहा है। उसमें संस्कृत का स्तर भव बहुत साधारण है। गुरुकुल 
की विद्याधिका री (मैट्रिक), विद्याविनोद (इण्टर) तथा विद्यालंकार (बी० ए०) उपाधियों 
को सरकार द्वारा मान्यता प्राप्त है, और इन परीक्षाओं को उत्तीर्ण कर विद्यार्थियों के लिए 
वे सव मार्ग खुल जाते हैं, जो मेट्रिक, इण्टर तथा बी० ए० परीक्षाएँ उत्तीणं विद्यार्थियों 
के लिए खुले होते हैं। यह सव होते हुए भी गुरुकुल काँगड़ी के महाविद्यालय विभाग में 
विद्यार्थियों का इतनी क्रम संख्या में होना श्राश्वर्य की बात है । गुरुकुल काँगड़ी से सम्बद्ध 
जो अ्रनेक गुरुकुल हैं, कुछ भ्रपवादों को छोड़कर वे श्रभी सुचारु रूप से विकसित नहीं हुए 
हैं, और वे विद्याथियों को समुचित रूप से श्राकृष्ट नहीं करते। गुरुकुल काँगड़ी और उसकी 
शाखाओं की लोकप्रियता का यह 'हास वस्तुतः विचारणी य है 


(९ :-0.7वथ्ञा॥॥7/ ।(व]9४8 ४3३॥83 ५५४३।७५७ (20॥806007॥. 


एवा269 0५ #9व उचद्यात्रुं 70प्रापंद्यीाणा (शा 4 8०थापवणा। 


तेरहवाँ अध्याय 


गुरुकल विद्यापीठ, हरयाणा 


(१) गुरुकुल भेंसवाल 

भार्च, १९२० में हस्याणा के रोहतक जिले में भैंसवाल तामक ग्राम के समीप 
किस प्रकार एक गुरुकुल की स्थापता हुईं थी, इस पर पिछले अध्याय में प्रकाश डाला जा 
चुका है। शुरू में यह गुरुकुल काँगड़ी की शाखा था । दो वर्ष वाद पण्डित युधिष्ठिर 
विद्यालंकार (स्वामी व्रतानन्‍्द) के गुरुकुल के आचाये पद पर नियुक्त हो जाने पर किस 
प्रकार वहाँ मह॒षि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित पाठविधि का अनुसरण करने का 
प्रयत्न किया गया, इसका भी उल्लेख पहले किया जा चुका है। सन्‌ १६२४ में गुरुकुल 
भैंसवाल का काँगड़ी ग्रुरुकुल के साथ सम्बन्ध नहीं रह गया, और गुरुकुल विद्यापीठ 
हरयाणा के रूप में इसका स्वतन्त्र विकास प्रा रम्भ हुआ । उस समय विद्यापीठ के जो उद्देश्य 
निर्धारित किये गए, वे ये थे - (१) ब्रह्मचारियों को सांगोपांग चारों वेदों के वेत्ता और 
झष्ठांग योग में कुशल योगाभ्यासी विद्यात्रत स्नातक बनाना, (२) वर्णाश्रम व्यवस्था के 
आदर्श को पुन: प्रचलित करना, (३) वैदिक धर्म के सर्वोत्तम उपदेशक तैयार करना । 

इन उद्देश्यों की पूर्ति के लिए यह आवश्यक समझा गया, कि विद्याभ्यास के साथं- 
साथ ब्रताम्यास को भी शिक्षा का झनिवाय अंग माना जाए। ब्रह्मचारी केवल विद्या ही न्‌ 
पढ़ें, अपितु सदाचारी व घामिक वनने के लिए घृति, क्षमा, दम, भ्रस्तेय आदि धर्म के दस 
अंगों का पालन करें, और भ्रासन, प्राणायाम व प्रत्याहार आदि द्वारा इन्द्रियजयी होने का 
भी प्रयत्न करें। जैसे पढ़ी हुईं विद्या की परीक्षा लेकर उसके अंक दिये जाते हैं, वैसे ही 
ब्रह्मचारी ने घृति, क्षमा श्रादि का जितने अंश तक अ्रभ्यास किया हो, अपने जीवत को 
जिस सीमा तक सदाचारी व धर्मानुकूल बनाया हो, उसकी भी परीक्षा ली जाया करे और 
उसके अंक भी परीक्षा-परिणाम में जोड़े जाया करें। विद्याभ्यास में उत्तीर्ण होने के समान 
ब्रताभ्यास में उत्तीर्ण होना भी अनिवाय हो । गुरुकुल में शिक्षा पूर्ण कर जो ब्रह्मचारी 
स्नातक बनें, वे केवल विद्यास्नातक ही व हों, भ्रपितु ब्रतस्तातक भी हों। पण्डित युधिष्ठिर 
विद्यालंकार के निर्देशन में गुरुकुल विद्यापीठ, भैंसवाल मे एक ऐसा रूप प्राप्त करना 
प्रारम्भ किया, जो ग्रुरुकुल काँगड़ी तथा उस समय के अन्य सभी गुरुकुलों से भिन्‍न था। 
इस विद्यापीठ ने अपने लिए दो कार्य निर्धारित किये-- (१) मह॒षि पतंजलि, राजर्षि मनु 
भौर महर्षि दयानन्द श्रादि ऋषियों की भ्राज्ञा के अ्रनुसार ब्रताभ्यास (सदाचार) की ऊँचे 
दरंजे की शिक्षा देना। (२) वेदारम्भ के समय झाय॑ जनता के सम्मुख वेदांग, उपांग आदि 
सहित न्यून से न्यून एक वेद पढ़ने की जो प्रतिज्ञा की जाती है उसको पूर्ण करने के लिए 
महर्षि दयानन्द निर्दिष्ट पाठविधि को श्रक्ष रश: प्रचलित करके उसी को पढ़ना-पढ़ाना । 


६५९८० ५० * ४ # ३ ६4 ४ 7७५।/॥605| $ ७ ७॥॥५६६३/५/६ ३ ७/0६६ ६4३ ६३ ३.4 ४ ७० ६१ ६ ५ ३ 


ग्रुरुकुल विद्यापीठ, हरयाण 
32%» ३६९९ 


भुरुकुल काँगड़ी से अपने को पृथक्‌ कर गुरुकुल वि जिस पाठ- 
विधि के अनुघार पढ़ाई की व्यवस्था की, उसके पाँच मूल वाल कम 
तथा ब्रह्मचय भ्राश्म में किसी ब्रह्मचारी को भ्नाएं ग्रन्थ नहीं पढ़ने चाहिये | केवल चार वेद 
(सत्य विद्याओं के भण्डार ईश्वरक्ृत पुस्तकें) और आप ग्रन्थ (ऋषिक्तग्रन्थ) ही पढ़ने 
चाहिये । आष ग्रन्थों में भी जो-जो वेदविरुद्ध प्रतीत हो, उसको छोड़ देना चाहिये। (२) वेद 
पढ़ने से पहले शिक्षा, व्याकरण, निरुक्त, छन्द, ज्योतिष, कल्प, दस उपनिषद और छह 
उपांग, इन झाठ विषयों के भ्रतिरिक्त अन्य कोई विषय नहीं पढ़ना चाहिये। ( ३) उपर्युक्त 
विषयों को इतना भ्रधिक विस्तारपुर्वक नहीं पढ़ना' चाहिये कि वेद के लिए श्रावश्यक समय 
भी नवचे। (४) एक विषय को पढ़ते हुए दूसरा विषय नहीं पढ़ना चाहिये, किन्तु एक विषय 
को समाप्त करके ही फिर दूसरा विषय पढ़ना प्रारम्भ करना चाहिये । (५) इस पाठविधि 
के पाठ्य विषयों को निम्नलिखित ऋम से पढ़ना चाहिये --शिक्षा, व्याकरण, निरुक्त, कोष, 
छुन्द, ज्योतिष, पूर्व मीमांसा, वैशेषिक, न्याय, योग, सांख्य, ईश, केन, कठ, प्रश्न, मुण्डक, 
माण्डूबय, ऐतरेय, तैत्तिरीय, छान्‍्दोग्य, वृहदारण्यक, वेदान्त, ऐतरेय ब्राह्मण सहित ऋच्वेद, 
शतपथ ब्राह्मण सहित यजुर्वेद, साम ब्राह्मण सहित सामवेद, गोपथ ब्राह्मण सहित अ्रथवंवेद, 
आयुवद, घनुर्वेद, गान्धव॑वेद झौर अ्रथ॑वेद । ह | 

22232 विद्यापीठ हरयाणा (सैसवाल) में प्रयुक्त की जाने वाली पाठविधि के मूल 
र् का उल्लेख कर सन्‌ १६२३ में प्रकाशित इस शिक्षण-संस्था की नियमावली में 
इस पाठविधि के सम्बन्ध में निम्नलिखित टिप्पणी दी गई है --"“इस पाठविधि का उद्देश्य 
चारों वेदों के विद्वान बनाना है। किन्तु सव ब्रह्मचा री इतने वड़े विद्वान नहीं हो सकते। 
अपनी शक्ति के अनुसार कोई चारों वेदों को, कोई तीन वेदों को, कोई दो को और कोई 
एक को पढ़ सकेगा । इसलिए चार वेद पढ़ने वाला ब्रह्मचारी चार वेदों को पढ़कर चार 
उपवेद, तीन वेद पढ़ने वाला तीन वेदों को पढ़कर इन तीनों के उपवेद, दो वेद पढने 
वाला दो वेदों को पढ़ के इन दोनों के उपवेद और एक वेद पढ़ने वाला उसी वेद के 
उपवेद को पढ़ेगा ।” 

पण्डित युधिष्ठिर विद्यालंकार की प्रेरणा तथा निर्देशन से ग्रुरुकुल विद्यापीठ 
हरयाणा के संचालक महि दयानन्द सरस्वती द्वारा निर्दिष्ट पाठविधि का किस प्रकार 
अक्ष रश: अनुस रण करने के लिए प्रयत्नशील थे, यह इससे स्पष्ट हो जाता है। पर साथ 
ही वे इस तथ्य को आँखों से शरोफल नहीं कर सकते थे, कि वालकों को गणित, इतिहास, 
भूगोल आदि का भी कुछ-न-कुछ ज्ञान होना चाहिये। इसलिए विद्याम्यास के क्रम को 
निर्धारित करते हुए उन्होंने विद्यापीठ की पहली तीन कक्षाओं में (जिन्हें उन्होंने सामान्य 
विद्यालय की संज्ञा दी थी) इन विषयों की पढ़ाई की भी व्यवस्था की थी। ऐसा करना 
महृषि द्वारा प्रतिपादित पाठविधि के प्रतिकूल नहीं है, इसे उन्होंने इस प्रकार स्पष्ट किया 
था--“महषि दयानन्दजी ने सत्यार्थप्रकाश के तृतीय समुल्लास में पाठविधि का निर्देश 
किया है, किन्तु बालक को प्रारम्भ में क्या शिक्षा देती चाहिये, इसका प्रतिपादन उन्होंने 
द्वितीय समुल्लास में किया है। वहाँ वे लिखते हैं कि जैसे माता-पिता ने धर्म, विद्या; भ्रच्छे 
भ्राचरण के श्लोक, निघण्टु, निरुक्त, अष्टाध्यायी अ्रथवा अन्य सूँत्र व वेदमन्न्र कण्ठस्थ 
कराये हों, उत उन का पुनः अर्थ विद्याधियों को विदित करावें। किल्तु ग्राजकल भआरार्यावत्ते 
में विद्या की न्यूनता के कारण और प्राचीन शिक्षा प्रणाली के श्रभाव के कारण माता-पिता 
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अपनी सचन्‍्तान को उचित शिक्षा नहीं दे सकते । इसलिए ग्रुरुकुल में अपनी सनन्‍्तान को 
प्रविष्ट करने से पूर्व सन्‍्तान को जो शिक्षा माता-पिता के द्वारा मिल जानी चाहिये वह 
भी गुरुकुल के भ्रध्यापकों को ही देनी पड़ती है। उस आवश्यक शिक्षा के लिए और वेदांग 
विद्यालय के पाठयविषयों को पढ़ने की योग्यता का सम्पादन करने के लिए सामान्य 
विद्यालय की स्थापना की गई है। 
जिस विचार से ग्रुरुकुल विद्यापीठ, हरयाणा ने छोठे बालकों के लिए सामान्य 
विद्यालय की तीन कक्षाओं की पढ़ाई की व्यवस्था की थी, वह यह था कि वालक हिन्दी 
(आयें भाषा), गणित, भूगोल, इतिहास, और वस्तुपाठ का सामान्य ज्ञान आप्त कई लें, 
संस्कृत भाषा और व्याकरण की उन्हें प्राथमिक जानकारी हो जाए, अ्रष्टाध्यायी वे 
कण्ठस्थ कर लें, सब्ध्या-हवन-स्वस्तिवाचन और शान्तिपाठ के सब मस्त्र उन्हें याद हो जाएँ 
और आर्योद्ेश्यरत्नमाला एवं व्यवहारभानु सदृश मह्षिकृत पुस्तकों को पढ़कर वे वंदिक 
शिक्षाओं से भी परिचय प्राप्त कर लें। विद्यापीठ की पाठविधि का निर्माण करने वाले 
विद्वानों का यह मत था, कि इतनी शिक्षा तो वालकों को घर पर ही प्राप्त कर लेनी 
चाहिये थी। पर क्योंकि प्राधुनिक समय में इसकी घरों में सुविधा नहीं है, इस कारण 
गुरुकुल में इसकी व्यवस्था करना आवश्यक है। 
गुरुकुल विद्यापीठ हर॒याणा ने जिस रूप में मह॒षि दयाननन्‍्द सरस्वती द्वारा प्रति- 
पादित पाठविधि को क्रियान्वित करने का प्रयत्त किया, उसमें सामान्य विद्यालय (तीन 
कक्षाएँ) के पश्चात्‌ वेदांग विद्यालय (आठ कक्षाएँ), उपांग विद्यालय (दो कक्षाएँ), ओर 
अन्त में वेद विद्यालय (तीन कक्षाएँ) खोले जाने की व्यवस्था की गई थी। यह प्रयत्व था, 
कि इस प्रकार सोलह साल तक विद्याभ्यास के अनन्तर ब्रह्मचारी एक बेद की शिक्षा 
सुचारु रूप से प्राप्त कर लेगा । बेदांग विद्यालय आदि तीत विद्यालयों का जो पाठ्यक्रम 
नियत किया गया था, वह उस समय के किसी भी ग्रुरुकुल व अन्य श्रार्य शिक्षण-संस्था के 
पाठ्यक्रम से भिन्‍न था । वेदांग विद्यालय के पाद्यक्रम में व्याकरण, निरुक्त, छुल्द और 
ज्योतिष सदृश वेदांगों के भ्रष्ययन को प्रमुख स्थान दिया गया था। बेदांगों के अतिरिक्त 
इस विद्यालय की झ्राठ कक्षाओं में केवल एक भ्रन्य विषय पढ़ना होता था, जिसे 'बैदिक 
शिक्षा' नाम दिया गया था। इस विषय में परचमहायज्ञविधि, संस्का रविधि, आर्याभिविनय 
और सत्यार्थप्रकाश की शिक्षा को अ्न्तगंत किया गया था | इसका प्रयोजन यह था, कि 
व्याकरण, निरुक्त आदि वेदांभों के अ्ध्ययतत के साथ-साथ ब्रह्मचारी महर्षि दयातन्द 
सरस्वती के मन्तव्यों तथा शिक्षात्रों से भी भली-भाँति परिचित हो जाएँ। उपांग विद्यालय 
की पढ़ाई दो वर्ब की थी, और उसके पाठ्यक्रम में पूर्वमीमांसा, वैशेषिक, न्याय, योग, 
सांख्य और वेदान्त--इन छह भ्रास्तिक दर्शनों और दस उपनिषदों को रखा गया था। 
साथ ही, “वैदिक शिक्षा” विषय से ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका के अ्रध्यापन की व्यवस्था थी। 
वेद विद्यालय की पढ़ाई तीन वर्षों में पूरी होती थी | इन तीन वर्षों में विद्यार्थी को ब्राह्मण- 
सहित एक वेद पढ़ना होता था । विद्यार्थी किस वेद का श्रध्ययन करे, यह उसकी इच्छा 
पर था । वेद के साथ उसके ब्राह्मणग्रन्थ को पढ़ना भी भ्रावश्यक था, क्योंकि ब्राह्मणग्रत्थ, 
बेंदमन्त्रों के ग्रथ तथा विनियोग को जानने के लिए उपयोगी है। आधुनिक समय में अंग्रेजी 
भाषा का ज्ञान भी श्रमेक प्रकार से लाभदायक है, इस वात को दृष्टि में रखकर यह 
व्यवस्था भी की गईं थी, कि ग्यारहवीं कक्षा से ब्रह्मचारियों को इस भाषा की भी शिक्षा 
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दी ४३ । पर नियमावलि में यह स्पष्ट कर दिया गया था, कि अंग्रेजी पढ़ाते हुए इस वात 
का विशेष ध्यान रखा जाए कि उसके पाठ्यक्रम में ऐसी कोई पुस्तक न हो, जिसमें 
भ्रत्नह्मचर्य, वासना, नास्तिकता, अश्रद्धा आदि दुष्ट भाव विद्यमान हों । 

ग्रुहकुल विद्यापीठ, हरयाणा की जो पाठविधि प्रारम्भ में वनायी गईं थी, उसमें 
बेद विद्यालय की पढ़ाई के बाद की शिक्षा की भी व्यवस्था की गई थी। सोलह वर्षों में 
विद्यापीठ के सामान्य विद्यालय, वेदांग विद्यालय, उपांग विद्यालय और वेद विद्यालय 
की पढ़ाई को पूरा कर विद्यार्थी वेद महाविद्यालय, आयुर्वेद महाविद्यालय, घनुर्वेद महा- 
विद्यालय, गान्धर्व महाविद्यालय, शिल्प महाविद्यालय और समीक्षक महाविद्यालय में से 
किसी में भी अपनी रुचि तथा इच्छा के श्रनुसार प्रविष्ट हो सकता था। वेद विद्यालय में 
विद्यार्थी केवल एक वेद का अ्रध्ययन पूरा करता था| अब वेद महाविद्यालय में उसे प्रवसर 
था, कि शेष तीनों वेदों (उनके ब्राह्मणग्रन्थों आदि के सहित) का भ्रध्ययन कर चारों वेदों 
का प्रकाण्ड विद्वान वन सके | इस महाविद्यालय में शिक्षा का काल छह वर्षों का था। इस 
प्रकार जो ब्रह्मचारी चारों वेदों का पूर्ण ज्ञाता बनना चाहे, उसे गुरुकुल विद्यापीठ 
हरयाणा में वाईस साल पढ़ना होता था । 

आयुर्वेद महाविद्यालय की शिक्षा चार वर्ष की थी। चरक, सुश्रुत आदि ऋषि- 
प्रणीत शभायुवेंद के ग्रन्थों के साथ-साथ आधुनिक चिकित्सा पद्धति के अ्ध्यापन को भी इस 
महाविद्यालय के पाठ्यक्रम में स्थान दिया गया था | गान्धर्व (संगीत) महाविद्यालय का 
शिक्षा काल तीन वर्ष रखा गया था, शिल्प महाविद्यालय का छह साल और समीक्षक 
महाविद्यालय का चार साल | समीक्षक महाविद्यालय में इस बात की शिक्षा की व्यवस्था 
की गई थी, कि पुराणी (पौराणिक), कुरानी (मुसलिम), किरानी (ईसाई) और जैनी 
मत-मतान्‍्तरों की पुस्तकें कहाँ तक वेदविरुद्ध हैं और उनमें कौन कौन-सी बातें वेद के 
अनुकूल हैं । विविध घर्मो या मत-मतान्तरों का तुलनात्मक अध्ययन समीक्षा महाविद्यालय 
में कराया जाना था | 

सन्‌ १६९३६ तक ग्रुरुकुल विद्यापीठ, हरयाणा में केवल छठी कक्षा तक की पाठ- 
विधि ही प्रयोग में लायी जा सकी थी । इसके आगे की पाठविधि का निर्धारण तो कर 
लिया गया था, पर उसे अ्रभी क्रियान्वित नहीं किया' गया था। यथार्थ में वेद विद्यालय 
तथा वेद महाविद्यालय के लिए जो पाठ्यक्रम नियत किया गया था, उसके अनुसार पढ़ाई 
का अवसर ही इस विद्यापीठ में नहीं आया | उसे लागू कर सकना सुगम भी' नहीं था। 
सन्‌ १६३८ में प्रकाशित हुईं ग्रुरुकुल विद्यापीठ, हरयाणा की पाठविधि में केवल चौदह्‌ 
कक्षाश्रों का पाठ्यक्रम ही दिया गया है, यद्यपि १६९२६ की पाठविधि में वेद विद्यालय तक 
१६ कक्षाएँ थीं, और उसके पश्चात्‌ वेद महाविद्यालय में ६ कक्षाएँ। इस प्रकार ग्रुरुकुल 
विद्यापीठ की स्थापना के समय वहाँ जो २२ वर्ष की शिक्षा का प्रावधान किया गया था, 
सन्‌ १६३८ तक उसे केवल १४ वर्ष का करं दिया गया। एक महत्त्व की वात यह भी है, 
कि १६३८ के पाठ्यक्रम में अंग्रेजी को भी रखा गया, और सातवीं कक्षा से वारहवीं कक्षा 
तक उसकी पढ़ाई की व्यवस्था की गईं । विद्यापीठ के संचालकों को यह अभिप्रेत था, कि 
विद्यार्थी अंग्रेजी भाषा में इतनी योग्यता प्राप्त कर लें, जितनी कि सरकारी स्कूलों में 
मैट्रिक्युलेशन परीक्षा में उत्तीर्ण विद्याथियों की होती है। सातवीं से वारहवीं कक्षा तक के 
छह वर्षो के लिए विद्यापीठ ने प्ंग्रेजी का वही कोर्स नियत किया था, जो पंजाब यूनिवर्सिटी 
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द्वारा स्वीकृत स्कूलों में पाँचवीं से दसवीं तक की कक्षाओं के लिए निर्धारित था। १६३८ 
की पाठविधि के अनुसार विद्यापीठ के दो विभाग थे, विद्यालय विभाग (१० कक्षाएँ) और 
महाविद्यालय विभाग (४ कक्षाएँ)। गणित छठी कक्षा तक थी, भर इतिहास-भूगोल 
सातदीं कक्षा' तक। सामान्य विज्ञान को बारहवीं कक्षा तक के पाठ्यक्रम में स्थान दिया 
गया था। तेरहवीं और चौदह॒वीं कक्षाओं में सामान्य विज्ञान के स्थान पर आयुर्वेद रखा 
गया था। विद्यालय विभाग में भ्रन्य विषय संस्क्ृत्त व्याकरण, संस्कृत साहित्य, आये भाषा 
और वैदिक शिक्षा थे । आठवीं कक्षा से दर्शन शास्त्रों की शिक्षा भी प्रारम्भ कर दी जानी 
थी। तेरहवीं भौर चौंदहवीं कक्षाओं में यजुर्वेद के ३५ (४ से १० तक) अध्याय भी रखे 
गये थे, जिसके कारण गुरुकुल विद्यापीठ, हरयाणा के विद्यार्थी चौदह वर्षों की शिक्षा पूर्ण 
कर लेने पर एक वेद का बड़ा भाग पढ़ लेते थे। वेदांगों, उपांगों, दर्शन शास्त्रों, उपनिषदों 
और ब्वाह्मण प्रन्थों की जिस ढंग की शिक्षा की व्यवस्था सन्‌ १६२६ की पाठविधि में की 
गईं थी, वह कुछ समय पश्चात्‌ परिवर्तित कर दी गई श्रौर एक ऐसी पाठविधि का निर्माण 
किया गया, जिसमें संस्कृत व्याकरण, संस्कृत साहित्य, वैदिक शिक्षा और दर्शनों का 
प्राधान्य तो था, पर उनका पाठ्यक्रम पहले के समान अत्यधिक उच्च स्तर का नहीं था। 
सम्भवत:, क्रियात्मकता को दृष्टि में रखकर ही यह महत्त्वपूर्ण परिवर्तत किया गया था । 
पण्डित युधिष्ठिर विद्यालंकार के सुक्राव के अनुसार गुरुकुल विद्यापीठ, हरयाणा 
में त्रताभ्यास की जिस परम्परा का सूत्रपात किया गया था, वह इस शिक्षण-संस्था की 
अनुपम विशेषता थी। वाद में गुरुकुल काँगड़ी में भी इसका प्रारम्भ किया गया, पर वहाँ 
इसे विशेष सफलत। नहीं मिली । इसमें सन्देह नहीं, कि विद्यार्थियों को सदाचारी, धामिक 
झौर संयमी बनाने के लिए इसका उपयोग था, श्रतः इसपर क्रियात्मक रूप से प्रकाश 
डालना उपयोगी होगा । 
विद्यापीठ हर॒याणा में ब्रताभ्यास की श्रावश्यकता को इस प्रकार प्रतिपादित 
किया गया था---जिस शिक्षा के द्वारा वेदों की झ्राज्ञा के श्नुसार आचरण किया जा' सके 
अथवा जिस शिक्षा के द्वारा असभ्यता, अवामिकता, अजितेन्द्रियता आदि दोष छूटें और 
सभ्यता, धामिकता, जितेन्द्रियता आदि गुणों की वृद्धि हो, उसे ब्रताभ्यास (सदाचार) की 
शिक्षा कहते हैं। इसी शिक्षा के द्वारा ब्रह्मचारी सच्चे श्रथों में ब्रह्मचारी बन सकते हैं। 
केवल विद्याभ्यास की शिक्षा से किसी मनुष्य का जीवन उन्‍नत और सफल नहीं हो सकता। 
उन्नति और सफलता के लिए ब्नताभ्यास की शिक्षा की अत्यन्त आवश्यकता है ।* 
ब्रताभ्यास शिक्षा को तीन वर्गों में विभकत किया गया था -ब्रतारम्भ वर्ग, धर्माज् वर्ग और 
योग साधन वर्ग। ब्रतारम्भ वर्ग में वाह्य पवित्रता, सत्संगति, आरज्ञापालन, सरलता, 
सन्ध्या-हवन का अनुष्ठान, अनुशासित जीवन, नियमित भोजन, निर्भयता, सहनशीलता, 
निर्लोभता, निर्मोहता, निरभिमानता, इन्द्र सहन और सत्य भाषण झादि की शिक्षा दी 
जाती थी। धर्माज्ज वर्ग में घृति, क्षमा, दम, श्रस्तेय, शौच (पवित्नता), इच्द्धिय निग्नह, 
बुद्धि और विद्या की वृद्धि, भ्रक्रोष, सत्य, प्राणायाम और आसन अन्तर्गत ये। यम (अहिंसा, 
' सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचयँ, भ्रपरिग्रह), नियम (शौच, सन्तोंष, तप, स्वाध्याय, ईश्वरप्रणिधाव, 
ध्यान, घारणा, समाधि ओर आत्मिक उन्नति) को योग साधन वर्ग में रखा गया था। जैसे 
विद्याभ्यास की पाठविधि होती है, और विविध कक्षाओं के पाठ्यविषय नियत होते हैं, वैसे 
हा गुरुकुल विद्यापीठ, हरयाणा में व्रताभ्यास के लिए भी शिक्षाविधि का निर्माण किया गया 
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था, और किस वक्षा में व्रताभ्यास के किस अंग की शिक्षा दी जाए, यह निर्धारित कर दिया 
गया था । वैयक्तिक और सामाजिक उन्नति के लिए मनुष्य में जो गुण होने चाहिये, उन 
सबका समावेश ब्रताभ्यास में कर दिया गया था। धृति, क्षमा, संयम श्रादि द्वारा मनुष्य 
की वेयक्तिक उन्नति होती है। सामाजिक उन्नति के लिए आवश्यक है कि मनुष्य संगठन 
या समाज में रहना सीखे, सवके प्रति यथायोग्य व्यवहार करे, दूसरों के प्रति अपने कतेंव्यों 
का पालन करे, सेवा और परोपकार की वृत्ति रखे, स्वार्थी त हो, ईर्ष्या श्र परनिन्दा का 
परित्याग करे और सवके साथ मिलकर रहे। व्रताभ्यास द्वारा इन बातों की भी शिक्षा दी 
जाती थी । भुरुकुलों में ब्रह्मचारी गुरुजनों के साथ रहते हैं। गुरुओं के लिए यह सर्वेधा 
सम्भव व सुगम है, कि वे अपने शिष्यों के चरित्र, व्यवहार आदि पर दृष्टि रखें और उनके 
गुण-दोषों का रिकार्ड रखते रहें। मह॒थि दयानन्द सरस्वती ने इसी रिकार्ड को “जन्म- 
चरित्र पुस्तक' कहा है। ब्रताभ्यास के भ्रंक इसी रिकार्ड के अनुसार दिये जा सकते हैं। 

गुरुकुल विद्यापीठ, हरयाणा की नियमावलि सें जिस शिक्षण-संस्था की परिकल्पना 
की गई थी, उसमें झाचाय॑ का स्थान बड़े महत्त्व का था। उसके सम्बन्ध में वहाँ लिखा है, 
कि “आचार्य के लिए यह आवश्यक होगा कि वह प्रत्येक ब्रह्मचारी को पुत्रवत्‌ समझें। 
आचाय यथासम्भव प्रतिदिन इस वात का निरीक्षण करें कि कौन ब्रह्मचारी विद्याभ्यास 
और ब्रताभ्यास दोनों शिक्षाश्रों में उच्तति कर रहा है, और कौन नहीं । उन्हें ऐसा प्रवन्ध 
करना चाहिये कि कोई स्त्री तथा पाँच वर्ष की लड़की भी ग्रुरुकुल के श्ाँगन में न आने 
पावे ।” मनुस्मृति आदि प्राचीन ग्रस्थों में ब्रह्मचारियों के लिए जिन नियमों तथा मर्यादाग्रों 
का विधान है, उन सबका उल्लेख इस विद्यापीठ की नियमावलि में कर दिया गया है। 
साथ ही, ग्ुरुकुल शिक्षा प्रणाली की मान्यताप्ों व परम्परा को दृष्टि में रखकर यह भी 
विघान कर दिया गया था, कि “कोई ब्रह्मचारी स्नातक बनने से पूर्व किसी दशा में भी घर 
नहीं जा सकेगा, किन्तु जबकि ब्रह्मचारी के माता-पिता अत्यन्त रुण्णावस्था में हों जिससे 
कि उनके शरीर त्याग का भय हो उस अवस्था में कुछ दिनों के लिए ब्रह्मचारी घर भी जा 
सकेगा। कोई ब्नह्मचारी किसी से पत्र-व्यवहार नहीं कर सकेगा, ताकि सांसारिक चिन्ता 
से रहित होके केवल विद्या और व्रत की वृद्धि में ही निमग्न रहे ।” विद्यापीठ की नियमा- 
वलि के निम्नलिखित मियम भी इस संस्था में ब्रह्मचारियों के जीवन पर प्रकाश डालते 
हैं--"संरक्षक ब्रह्मचारी के लिए जो वस्तु लावे उसे झाचार्य के समपित कर दे। संरक्षक 
ब्रह्मचारी के साथ पत्र-व्यवहार नहीं कर सकेगा। माता-पिता आदि संरक्षक ब्रह्मचारी से 
वर्ष में चार बार से अधिक नहीं मिल सकेंगे। इस ग्रुरुकुल में अपने चिरंजीव पुत्र को 
प्रविष्ट करने का सुविचार उसी संरक्षक महाशय को करना चाहिये जिसे मह॒षि दयानन्द 
प्रतिपादित पाठविधि पर और राजधि मनु निदिष्ट घर्म लक्षणों तथा ब्रह्मषि पतंजलि 
प्रतिपादित यम, नियम, आसन, प्राणायाम, प्रत्याहार आदि पर पूर्ण श्रद्धा हो।” 

गुरुकुल विद्यापीठ, हर॒याणा की स्थापना के समय उसके लिए जो नियमावलि व 
पाठविधि बनायी गई थी, उसका निर्माण पण्डित युधिष्ठिर विद्यालंकार द्वारा सन्‌ १६२४- 
२४ में किया गया था। मह॒षि दयानन्द सरस्वती के निधन के पश्चात्‌ जो अनेक गुरुकुल 
खुले, उत्त सबका यही प्रयत्न था कि मह॒र्षि द्वारा प्रतिपादित शिक्षा पद्धति को क्रियान्वित 
करें। गुरुकुल काँगड़ी के आदिकाल में इस पद्धति के मूल तत्त्वों के अनुसार व्यवस्थाएँ की 
भी गई थीं, यद्यपि बाद में उनमें शिथिलता झ्राती गई | पर पण्डित युधिष्ठिर मह॒षि द्वारा 
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ड०४ आझायंसमाज का इतिहास 


प्रतिपादित शिक्षा पद्धति एवं पाठविधि का अक्ष रश: अनुसरण करने के पक्षपाती थे। 
उन्होंने यह नियमावलि इसी प्रयोजन से बनायी थी और ग्रुरुकुल विद्यापीठ भैंसवाल में 
इसका अविकल रूप से श्रनुसरण किया भी जाता था | इसीलिए झ्रायंसमाज के अनेक नेता 
व विद्वान्‌ इससे बहुत प्रभावित हुए थे। भ्रार्य प्रतिनिधि सभा, उत्तरप्रदेश के प्रधान श्री 
धासीराम ने इसके सम्बन्ध में लिखा था--"पण्डित युधिष्ठिरजी ने मुझे गुरुकुल की 
पाठविधि, जो उन्होंने बनायी है, सुनाई। मेरी सम्मति में मोलिक सिद्धान्त जिस पर वह 
बनी है ठीक हैं श्रौर वेदों का प्रध्ययन इसी ढंग से होना चाहिये। जब तक हम ऋषि- 
निर्दिष्ट पाठ प्रणाली को सामने रखकर उसके अनुकूल कार्य नहीं करेंगे, तव तक ग्रुरुकुल 
से वैदिक पण्डितों के निकलने की आशा दुराशामात्र होगी। प्रशंसित पण्डितजोी भैंसवाल 
गुरुकुल में इसी पाठविधि के भ्रनुसार कार्य कर रहे हैं।” गुरकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय 
के उपाचायें पण्डित देवशर्मा विद्यालंकार ने भैंसवाल ग्रुरकुल का अवलोकन कर यह 
सम्मति लिखी थी, कि “यहाँ की कई उत्तम-उत्तम बातें देखकर मैं यह कहना चाहता हूँ, 
कि अन्य सब गुरुकुलों और शाखा-परुरुकुलों की अपेक्षा इस गुरुकुल में गुरुकुलत्व श्रधिक 
हैं। इन वातों में मुख्य बात है, यहाँ पर सदाचार की तरफ अ्रच्छी तरह ध्यान दिया 
जाता।” 
गुरुकुल भैंसवाल में ग्रार्ष पाठविधि का सूत्रपात कर तथा उसे स्वतन्त्र विद्यापीठ 
के रूप में परिवर्तित कर पण्डित युधिष्ठिर विद्यालंकार सनू १६२४ में राजस्थान चले गये 
थे। वहाँ जाकर उन्होंने आप पद्धति के अनुसार गुरुकुल चित्तौड़ गढ़ को स्थापित किया | 
उनके वाद गुरुकुल भैसवाल के आचार तथा मुख्याधिष्ठाता पदों पर स्वामी ब्रह्मानन्द 
नियुक्त हुए, जो सन्‌ १६२६ तक इस संस्था का संचालन करते रहे। स्वामीजी प्रचारकार्य 
पर प्रायः गुरुकुल से वाहर जाते-आाते रहते थे । श्रत: संस्था का कार्य संभालने के लिए 
पण्डित विश्वनाथ शास्त्री की नियुक्ति की गई। वह गरुरुकुल महाविद्यालय, ज्वालापुर के 
स्नातक थे, और व्याकरण, दर्शन आदि विषयों के प्रकाण्ड पण्डित थे। ग्रुरुकुल भैंसवाल के 
पाठ्यक्रम में इन्हीं विपयों की प्रमुखता थी। पण्डित विश्वनाथ शास्त्री ने इनमें अपने 
शिष्यों को व्युत्वन्न किया, और गुरुकुल के अ्रनेक विद्यार्थी शिक्षा पूर्ण कर स्नातक बनने 
में समर्थ हुए। सन्‌ १६३२ में इस गरुरुकुल को स्थापित हुए १३ वर्ष हो चुके थे, भौर जो 
विद्यार्थी शुरू में इसमें प्रविष्ट हुए थे, उनके स्नातक होने का समय झा गया था। सन्‌ 
१९३२ के वा्षिकोत्सव के श्रवसर पर दीक्षान्त संस्कार का भी झ्रायोजन हुआ, जिसमें 
तीन ब्रह्मचारियों ने स्वातक होकर “विद्यावारिधि' की.उपाध्षि 52 प्रप्राप्त की। भैसवाल 
गुरुकुल के ये प्रथम स्नातक श्री विद्यानिधि, श्री हरिश्चन्द्र भौःरभी सत्यवीर थे | गुरुकुल 
भैसवाल के प्रथम दीक्षान्त संस्कार के अ्रवसर पर स्नातकों को सम्बोधन करते हुए चौधरी 
छोटूराम ने ये शब्द कहे थे---“हरयाणा' की पवित्र भूमि के नौजवानो ! मैं आपसे एक ही 
वात कहना चाहता हूँ। वह यह है कि हर॒याणा के देहाती शिक्षा के क्षेत्र में बहुत पिछड़े 
हुए हैं। यदि आप इस रोग को काट सकोगे, तो भक्‍्तजी की मेहनत कामयाव होगी ।” 
सन्‌ १६३२ के बाद स्नातक वनानें का क्रम प्रतिवर्ष चलता रहां। यह स्वाभाविक 
था, कि ग्रुरुकुल के स्नातक अपनी कुलमाता की सेवा के लिए उत्साहपुर्वक अग्नसर हो 
जाएँ और इस संस्था का कार्यभार सँभाल लें | कुछ ही समय में ग्रुरुकुल भैंसवाल का 
संचालन स्नातकों के हाथों में श्रा गया, और वे आचाये, मुख्याधिष्ठाता, प्राध्यापक आ्रादि 
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पदों पर नियुक्त होकर संस्था की सेवा में प्रवृत्त हुए। श्री हरिश्चन्द्र विद्यावारिधि गुरुकुल 
के भ्राचार्य बने, भौर श्री विष्णुमित्र, श्री महामुनि, श्री घंभानु और श्री घम्मंदत्त श्रन्य 
पदों पर नियुक्त हुए। ये सब ग्रुरुकुल विद्यापीठ, भैंसवाल के स्मातक थे, और सर्वथा 
निष्काम भाव व अवेतनिक रूप में श्रपनी कुलमाता की सेवा के लिए उद्यत हो गये थे । 
ग्रुरुकुल भैसवाल की न केवल शिक्षा ही निःशुल्क थीं, अपितु भोजन आदि का व्यग्न भी 
उस समय गरुरुकुल द्वारा ही वहन किया जाता था । इस दशा में संस्था को निरन्तर आर्थिक 
समस्या का सामना करना पड़ता था। ग्ुरुकुल के स्नातकों ने श्रवेतनिक रूप से कार्य 
करना स्वीकार कर इस समस्या के समाधान में महत्त्वपूर्ण योग प्रदान किया था। 

सन्‌ १६३२ में गुरुकुल विद्यापीठ, हर॒याणा के जो स्नातक वनने शुरू हुए, उनकी 
शिक्षा पूर्णतया उस पाठविधि के अनुसार नहीं हुई थी, जिसका निर्माण पण्डिन युविष्ठिर 
विद्यालंकार द्वारा किया गया था । वाद में उस पाठविधि को जिस प्रकार संशोधित कर 
अधिक क्रियात्मक एवं सरल बनाया गया, इसका उल्लेख इसी प्रकरण में ऊपर किया जा 
चुका हैं। पर स्तातकों की झाथिक व व्यावहारिक समस्या का समावान इस संशोधित 
पाठविधि द्वारा भी नहीं हो पाता था। शिक्षा पूर्ण कर लेने के अनन्तर स्नातकों के सम्मुख 
जीवन निर्वाह की समस्या का उपस्थित होना सवेथा स्वाभाविक है। सव कोई इस स्थिति 
में नहीं होते कि अवेतनिक रूप से धर्मप्रचार व श्रायंसमाज की सेवा में लग जाएँ। इसी 
कारण गुरुकुल भैंसवाल के अनेक स्नातकों ने सरकारी विश्वविद्यालयों की शास्त्री, आचाय॑ 
आदि परीक्षाएँ उत्तीर्ण कीं, और इस प्रकार जीवन-निर्वाह की समस्या को हल करने का 
प्रयत्त किया। इस दशा में यह स्वाभाविक था कि गुरुकुल विद्यापी5 के संचालक व 
कार्यकर्ता यह्‌ विचार करने लगें, कि यदि विद्यार्थियों को स्नातक बनने के पश्चात्‌ शास्त्री, 
आचार आदि की परीक्षाएँ देनी हैं, तो क्यों न विद्यार्थी-काल में ही इन परीक्षाओं में बैठने 
की अनुमति उन्हें प्रदान कर दी जाए। परिणाम यह हुआ, कि गुरुकुल विद्यापाठ के विद्यार्थी 
अपनी संस्था की पाठविधि के अनुसार शिक्षा प्राप्त करते हुए पंजाव यूनिवर्सिटी की शास्त्री . 
आदि परीक्षाएँ भी देने लगे। क्योंकि इन परीक्षाओं और उपाधियों को देश की सरकार 
तथा शिक्षण-संस्थाश्रों में मान्यता थी, भरत: विद्यापीठ के विद्यार्थियों की दृष्टि में भी अपनी 
संस्था की स्नातक परीक्षा तथा विद्यावारिधि उपाधि की तुलना में शास्त्री का महत्त्व 
झधिक हो गया, जो अस्वाभाविक नहीं था ! 

सन्‌ १६३४ तक गुरुकुल भेंसवाल ही ब्रह्मचारियों के भोजन और वस्त्र आदि का 
व्यय-भार उठाता रहा | १६२० से १६३५ तक के १५ वर्षों में इस संस्था' की केवल 
शिक्षा ही निःशुल्क नहीं रही, अपितु भोजन एवं वस्त्र आदि के लिए भी ब्रह्मचारियों से 
कोई व्यय नहीं लिया गया । पर गुरुकुल के संस्थापक एवं सर्वेसर्वा श्री भक्त फूलसिंह के 
समीपदवर्ती ग्रामों के झयड़ों को पंचायतों द्वारा निवटवाने तथा हरिजनोद्धार आदि सामाजिक 
सुधारों के कार्यों में व्यस्त हो जाने के कारण उन द्वारा चन्दा एकत्र करने पर श्रधिक ध्यान 
नहीं दिया जा सका। ग्रुरुकुल का खर्च ग्रामवासी जनता के दान से ही चलता था। देहाती 
क्षेत्र में भ्रकाल पड़ जाने के कारण भी दान प्राप्त करना कठिन हो गया था। इस दशा में 
गुरुकुल की आर्थिक स्थिति बहुत बिगड़ गई, जिसके परिणामस्वरूप यह निश्चय करना 
पड़ा कि ब्रह्मचारियों से भोजन का व्यय लिया जाया करे। पर शिक्षा निःशुल्क ही रही। 

हैदराबाद सत्याग्रह, हिन्दी सत्याग्रह आदि जो अनेक आ्रान्दो लन आयंसमाज द्वारा 
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चलाये गये, गुरुकुल भैंसवाल के पदाधिकारियों, ब्रह्मचारियों तथा कार्यकर्ताश्रों ने उनमें 
सक्रिय रूप से भाग लिया। हैदराबाद के सत्याग्रह के लिए सत्यग्राही स्वयंसेवकों का जो 
पहला जत्था गया, उसके नायक ग्रुरुकुल के सुयोग्य स्तातक एवं आचायें श्री हरिश्चन्द्र ही 
थे। बाद में जो जत्ये रोहतक से हैदराबाद गये, उनका नेतृत्व भी भुरुकुल के स्नातकों व 
शिक्षकों ने ही किया था | 
भहषि दयानन्द सरस्वती द्वारा निर्दिष्ट पाठविधि को दृष्टि में रखकर आाय॑ 
पाठ्यक्रम के अनुसार शिक्षा का जो प्रयत्न गुरुकुल विद्यापीठ द्वारा किया गया था, वह पूर्ण- 
तया सफल नहीं हुआ । क्रियात्मक दृष्टि से यहू उपयोगी समझ्का गया, कि गुरुकुल काँगड़ी 
विश्वविद्यालय की पाठविधि को ग्रुरुकुल विद्यापीठ भैंसवाल में भी भ्रपना लिया जाए, 
आर उसके विद्यालय तथा महाविद्यालय दोनों विभागों की पढ़ाई ग्रुरुकुल काँगड़ी के 
पाठ्यक्रम के अनुसार होने लगे। गुरुकुल भैंसवाल में गुरुकुल काँगड़ी विद्यालय का पादूय- 
क्रम सन्‌ १६५२ में चालू किया गया, और विद्यार्थियों से वहाँ की 'विद्याधिका री (मंट्रिक्यु- 
लेशन) की परीक्षा दिलायी जाती रही। विद्याधिकारी परीक्षा उत्तीर्ण कर विद्यार्थी 
पंजाब यूनिवर्सिटी की शास्त्री परीक्षा देने लगे। गुरुकुल भैंसवाल में शास्त्री की पढ़ाई 
की भी विधिवत्‌ व्यवस्था कर दी गईं। सन्‌ १६६२ में इस गुरुकुल को काँगड़ी गुरुकुल 
विश्वविद्यालय से महाविद्यालय विभाग की कक्षाएँ प्रारम्भ करने की अनुमति प्राप्त हो 
गई, और सन्‌ १६६६ में तीन विद्यार्थी विद्यालंकार की परीक्षा में सम्मिलित हुए । इस 
प्रकार गुरुकुल भैंसवाल ही एकमात्र अन्य ऐसी शिक्षण-संस्था है, जिसमें गुरुकुल काँगड़ी 
विश्वविद्यालय की विद्याधिकारी, विद्याविनोद तथा अलंकार (विद्यालंकार और वेदा- 
लंकार) परीक्षात्रों की पढ़ाई की व्यवस्था है। इस प्रसंग में यह उल्लेख करना भी आव- 
श्यक है, कि ग्रुरुकुल भैंसवाल में विद्यार्थियों की संख्या ग्रुदकुल काँगड़ी के विद्यालय तथा 
महाविद्यालय विभागों के विद्यार्थियों से श्रघिक है। सन्‌ १६७६ में वहाँ-५०० विद्यार्थी 
शिक्षा प्राप्त कर रहे थे, और अव यह संख्या और भी अधिक हो गई है। इस काल में 
गुरुकुल काँगड़ी के विद्यालय तथा महाविद्यालय (भ्रलंकार स्तरः तक) के विद्याथियों की 
संख्या ३०० से भी कम थी। साधनों की दृष्टि से भी ग्रुरुकुल भैंसवाल पर्याप्त रूप से 
समृद्ध है। इसकी भूमि का क्षेत्रफल ४०० बीघे है, और भवनों का आनुमानिक मूल्य ५० 
लाख रुपये के लगभग है। भूमि का उपयोग खेती के लिए भी किया जाता है, और ट्रेक्टर 
झ्रादि कृषि के सब आधुनिक उपकरण गुरुकुल के पास हैं। ग्रुरुकुल की भ्रपनी गौशाला 
भी है, जिसमें एक सो के लगभग गोवें हैं। गुरुकुल की शिक्षा सर्वथा निःशुल्क है, पर 
भोजन, वस्त्र आदि का व्यय संरक्षकों को देना होता है। कीमतों के घटने-बढ़ने के साथ 
भरण-पोषण की शुल्क की मात्रा भी घटती-बढ़ती रहती है । पर यह शुल्क बहुत कम 
होता है, और अत्यन्त साधारण स्थिति के परिवार भी भ्रपने बच्चों को इस गुरुकुल में 
पढ़ा सकते हैं। 
गुरुकुल भेसवाल का प्रवन्ध एक सभा के अ्रघीन है, जिसका नाम महासभा 
गुरुकुल विद्यापीठ, हरयाणो' है। कोई भी स्त्री या पुरुष, जिसकी आयु इक्कीस वर्ष से कम 
न हो, जो सभा के उद्देश्यों से सहमत हो और जो झाय॑ सिद्धान्तों को मानता हो, बारहें 
रुपये वाधिक देकर या सौ रुपये एक या दो किस्तों में देकर इस महासभा का.सदस्य बन 
सकता हैं। महासभा को अ्रधिकार है, कि किसी व्यक्ति की विद्वत्ता व समाज सेवा को 
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दृष्टि में रखकर उसे महासभा का सम्मानित सदस्य मनोनीत कर सके, पर इस प्रकार 
मनोनीत किये गये सदस्यों की संख्या कुल सदस्यों के दस प्रतिशत से अ्रधिक नहीं होनी 
चाहिये। महासभा के अधिकारी निम्नलिखित होते हैं, प्रधान, तीन उपप्रधान, मन्त्री, दो 
उपमनन्‍्तन्री, कुलपति और उपकुलपति । इनकी नियुक्ति महासभा द्वारा पाँच वर्ष के लिए 
की जाती है। जहाँ तक ग्रुरुकुल के संचालन का सम्बन्ध है, सबसे महत्त्वपूर्ण अधिकारी 
उपकुलपति (वाइस चांसलर) होता है। ग्रुरुकुल के सब विभागों की उचित व्यवस्था 
करना उसी का कार्य है । उपकुलपति की भ्रघीनता व निरीक्षण में ही आचार द्वारा शिक्षा- 
सम्बन्धी कार्य किये जाते हैं । वर्तमान समय में श्री विष्णुमित्र विद्यामातंण्ड उपकुलपति के 
पद पर नियुक्त हैं। पहले जब इस संस्था का प्रवन्ध व संचालन मुख्याधिष्ठाता के अधीन 
हुआ करता था, तव श्री विष्णुमित्र मुख्याधिष्ठाता पद पर भी रहे थे। कविराज श्री योगेन्द्र 
सिंह, पण्डित घ्मभानु और श्री कपिलदेव शास्त्री, श्री विष्णुमित्र से पूर्व मुख्याधिष्ठाता के 
रूप में इस विद्यापीठ की उन्नति में निरन्तर प्रयत्नशील रहे। श्री कपिलदेव शास्त्री झ्राठ 
वर्ष के लगभग इस संस्था के मुख्याधिष्ठाता रहे, और उनके उद्योग से लाखों रुपयों की 
इमारतों का निर्माण हुआ । पुस्तकालय पर उन्होंने विशेष ध्यान दिया। गुरुकुल भैंसवाल 
का विशाल पुस्तकालय, जिसमें वारह हजार के लगभग पुस्त के हैं, शास्त्रीजी के कतृ तत्व का 
ही परिणाम है । महासभा ग्रुरुकुल विद्यापीठ के प्रधान के रूप में जिन महानुभावों ने इस 
संस्था के विकास व उन्नति के लिए महत्त्वपूर्ण कार्य किया, उनमें दादा घासीराम, दादा 
भातूराम और चौधरी माडूसिंह के नाम उल्लेखनीय हैं। चौधरी माडूसिह का हरयाणा 
के सा्वेजनिक जीवन में सम्मानास्पद स्थान है, और वह प्रदेश सरकार के शिक्षा मन्त्री 
भी रह चुके हैं । इसमें सन्देह नहीं, कि आर्यंसमाज की जिन शिक्षण-संस्थाओं ने गुरुकुल 
शिक्षा प्रणाली को अपनाया है, उनमें गुरुकुल विद्यापीठ भैंसवाल का स्थान अत्यन्त महत्त्व 
का है। 

आधप॑ पद्धति के अनुसार पाठ्यक्रम को पढ़कर ग्रुरुकुल भैंसवाल से जो ब्रह्मचारी 
स्नातक हुए, उनकी संख्या १६० है। गुरुकुल काँगड़ी से विद्याधिकारी परीक्षा उत्तीर्ण 
कर जो शास्त्री बने ऐसे स्नातक ८० हैं, और १६६६ से १६८२ तक इस गुरुकुल के 
४६ विद्यार्थी गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय से 'अलंकार' उपाधि प्राप्त कर चुके हैं। 


(२) भक्‍त फूलसिह 

गुरुकुल विद्यापीठ हर॒याणा (भैंसवाल) का विवरण देते हुए इस शिक्षण-संस्था के 
संस्थापक भ्रमर शहीद भक्त फूलसिंह के जीवनवृत्त पर कुछ प्रकाश डालना आवश्यक है, 
क्योंकि यह संस्था उन्हीं के अनथक परिश्रम, आरास्था एवं बलिदान का परिणाम है। भक्त 
फूलसिंह का जन्म २४ फरवरी, सन्‌ १८८४ के दिन रोहतक जिले के माछरा ग्राम में 
हुआ था। उनकी शिक्षा जूआँ, महरोली, खरखोदा और पानीपत के स्कूलों में हुईं, और 
सन्‌ १६०४ में वह सरकारी सेवा में पटवारी नियुक्त हुए। २० वर्ष की झरायु में धृपादेवी 
नामक सुशील कन्या से उनका विवाह हुआ । पटवारी का कार्य करते हुए सन्‌ १९०८ में 
वह पानीपत के पटवारी प्रीतर्सिह के सम्पर्क में श्राए। प्रीतर्सिह सुदृढ़ आर्यंसमाजी थे। 
उनसे प्रेरणा प्राप्त कर फूलसिह ने आर्यंसमाज की अनेक पुस्तकों का अध्ययन किया, 
जिसके परिणामस्वरूप उन्होंने आयंसमाजी बनने का निश्चय कर लिया। वह पानीपत 
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४०८ आयंसमाज का इतिहास 


आरयेसमाज के उत्सव पर गये और पण्डित ब्रह्मानन्द से यज्ञोपवीत ग्रहण कर वह समाज 
में सम्मिलित हो गये | आर्यंस्रमाज के प्रभाव से उन्होंने मांस-भक्षण का परित्याग किया, 
आर निश्चय किया कि भविष्य में वह कभी किसी से रिश्वत नहीं लेंगे। यही नहीं, उन्होंने 
यह भी निश्चय किया कि पटवारी का कार्य करते हुए जो रिश्वत भ्रव तक उन्होंने ली थी, 
उसे वापस कर देंगे। रिश्वत की मात्रा ५,००० रुपये के लगभग थी, जिसे उन्होंने अपनी 
पैतृक सम्पत्ति को बेच कर लोगों को वापस लोटा दिया। 

फूर्लासनहजी को झ्रायंसमाज का यह नियम वहुत झ्राकृष्ट करता था---“संसार का 
उपकार करना इस समाज का मुख्य उद्देश्य है ।/ वह अनुभव करते थे कि सरकारी सेवा 
करते हुए और गृहस्थ जीवन विताते हुए संसार का उपकार नहीं किया जा सकता | अत: 
उन्होंने सरकारी सर्विस से त्यागपत्र दे दिया, और गृहस्थ आश्रम का परित्याग कर अपनी 
पत्नी घ॒पादेवी के साथ विधिवत्‌ वानप्रस्थ आश्चम में प्रवेश कर लिया। अभ्रव वह अपना 
सारा समय आर्यंसमाज के कार्य में लगाने लगे। वानप्रस्थ आश्रम में प्रविष्ट होने पर 
उन्होंने यह विचार किया कि महषि दयानन्द सरस्वती के ग्रन्थों के पठन-पाठन के लिए 
एक विद्यालय स्थापित किया जाएं। पर पण्डित ब्रह्मानन्द के सुझाव पर उन्होंने विद्यालय 
के वजाय एक गुरुकुल की स्थापना करने का निर्णय किया, जिसके परिणामस्वकृूप 
गुरुकुल भैंसवाल की स्थापना हुई। श्री फूलसिह के मन में यह भावना भी प्रवल होती जा 
रही थी कि शिक्षा ज॑से वालकों के लिए श्रावश्यक है, बसे ही वालिकाश्रों के लिए भी है । 
इसीलिए सन्‌ १६३६ में उन्होंने. कन्या ग्रुदकुल, खानपुर की स्थापना की। गुरुकुल भंसवाल 
और कन्या ग्रुरुकुल, खानपुर का हरयाणा के शिक्षा जगत्‌ में महत्त्वपूर्ण स्थान है । इन 
संस्थाओं की स्थापना तथा उन्नति का प्रधान श्रेय भक्त फूलसिह को ही दिया जाना 
चाहिये । इन गुरुकुलों के लिए धन-संग्रह करने तथा झ्रान्तरिक विवादों का अन्त कर उन्हें 
उन्नति के पथ पर आगे बढ़ाने में उनका मुख्य कतृ त््व था । 

पर भक्त फूलसिंह का कार्यकलाप केवल गुरुकुलों तक ही सीमित नहीं था। शुद्धि 
और दलितोंद्धार के झान्दोलनों में उन्होंने तत्परता से कार्य किया | हरयाणा में कुछ जाट 
गूजर और राजपूत औरंगजेव के समय में मुसलमान बना लिये गये थे। श्रायंसमाज के 
प्रभाव से कुछ मूले जाट शुद्ध होकर हिन्दू होना चाहते थे। भक्त फूलसिहने उन्हें हिन्दू धर्म 
में दीक्षित करने तथा उनके साथ रोटी-बेटी का सम्बन्ध स्थापित कराने के लिए क्रिया- 
त्मक पग उठाए। इसी प्रकार कितने ही अछत समभे जाने वाले लोगों को उन्होंने द्विंज 
वनाकर समाज में सम्मानास्पद स्थान प्राप्त' कराया। 

वैदिक धर्म का प्रचार एवं आर्यसमाज का कार्य करते हुए कई बार भक्त फूलसिह 
के सम्मुख गम्भीर बाघाएँ उपस्थित हुईं। उन्हें श्रपने मार्ग से दूर करने व लोगों को 
अपनी वात को मनवाने के लिए वह 'अनशन ब्रत' के उपाय का झ्राश्नेय लिया करते थे। 
महात्मा गांधी ने राजनीतिक क्षेत्र में जिस प्रकार अनशन ब्रत का उपयोग किया, वसे ही 
भक्त फर्लास॒ह ने सामाजिक वघामिक क्षेत्र में इस उपाय का प्रयोग कर लोगों से श्रपनी बात 
मनवाने में सफलता प्राप्त की । सन्‌ १६३० में उन्होंने मोट ग्राम में अ्छूतों (हरिजनों) के 
निमित्त कुआँ वनवाने के प्रयोजन से २३ दिन श्रनशन' किया था, और अन्त में वह अपने 
उद्देश्य में सफल हुए थे | इसी प्रकार के श्रनशन उन्होंने भ्रन्य भी अनेक वार किये थे । 

हैदराबाद सत्याग्रह में भक्त फूलसिह ने सक्रिय रूप से भाग लिया। इस सत्याग्रह 
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के लिए रोहतक में जो “सत्याग्रह संघर्ष समिति” संगठित की गई थी, भक्त फूलसिह सर्वे- 
सम्मति से उसके प्रधान' चुने गये थे। वह स्वयं भी सत्याग्रह के लिए हैदराबाद गये । 
उनके जत्थे पर मुसलमानों द्वारा हमला किया गया, जिसके कारण उन्हें भी चोटें आईं । 
रोहतक जिले से हैदरावाद सत्याग्रह में जाने वालों की संख्या हजारों में थी । इसका श्रेय 
भक्‍त फूलसिह को ही प्राप्त है। 

जिन कारणों से श्रार्यंसमाज ने हैदराबाद में सत्याग्रह किया था, वे पंजाब की 
लुहारू रियासत में भी विद्यमान थे। हैदरावाद के निजाम के समान लुहारू का नवाव भी 
आायंसमाज का विरोधी था, और अ्रपनी रियासत में वंदिक धर्म के प्रचारकों के मार्ग में 
अनेक प्रकार की रुकावर्टे डालता था। लुहारू में श्रायंसमाज विद्यमान था, पर नवाव की 
कोप दृष्टि के कारण उसके कार्यकर्ता प्रचार-कार्य नहीं कर पाते थे। समाज के पदा- 
घिकारियों पर भूठे मुकदमे चलाकर रियासत की सरकार द्वारा उन्हें श्रनेकविध कष्ट भी 
दिये जाते थे । इस दशा में लुहारू आर्यंसमाज के मन्‍्त्री ठाकुर भगवानसिंह भक्त फूलसिंह 
से आकर मिले और रियासत के श्रायंसमाजियों की दु:ख गाथा उनके सम्मुख प्रस्तुत की । 
भक्त फूलसिंह ने लुहारूजाकर वहाँ के नवाव से भेंट की, और उन्हें समझाया कि भ्रायंसमाज 
का प्रचार किसी के लिए भी हानिकारक नहीं है, उससे सबका लाभ ही है। इस पर लुहारू 
में आयंसमाज का उत्सव करने की अनुमति दे दी गई, और एप्रिल, १६४१ में वहाँ समाज 
का उत्सव बड़ी धूमधाम के साथ मनाने की सब तैयारी कर ली गईं। स्वामी स्वतन्त्रानन्‍्द 
जी महाराज को इस अवसर पर विशेष रूप से निमन्त्रित किया गया। पर यह उत्सव 
शान्तिपूर्वक नहीं हो सका | उसकी नगर यात्रा (जुलूस) पर लुहारू की पुलिस ने आक्रमण 
कर दिया। भकक्‍तजी जुलूस में सबसे आगे थे । सिपाहियों की लाठी वर्षा से उन्हें वहुत चोटे 
आईं झौर दो मास तक हॉस्पिटल में चिकित्सा के बाद ही वह स्वास्थ्य लाभ कर सके। 
केवल लुहारू में ही नहीं, श्रायंसमाज का जहाँ भी कोई काम हो, वैदिक घ॒र्मं के लिए जहाँ 
कोई संघर्ष चल रहा हो, भक्त फूलसिंह पूरी लगन के साथ उसमें हाथ बटाने के लिए 
तत्पर रहा करते थे । . 

भक्त फूलसिंहद्वारा शुद्धि का कार्य बड़े उत्साह के साथ किया जा रहा था। वहुत- 
से मुसलमानों को उन्होंने शुद्ध कर झायें बना लिया था। मुसलमान इससे बहुत कऋुद्ध थे। 
कुछ पथ भ्रष्ट मुसलमानों ने उनकी हत्या की योजना बचाई, जिसमें वे सफल भी हो गये। 
भक्तजी कन्या गुरुकुल, खानपुर में रह रहे थे, कि रात के समय कुछ मुसलमान सेनिकों 
के वेश में जीप पर बैठकर वहाँ पहुँच गये। १४ अगस्त, सन्‌ १९४४२ का दिन था। महायुद्ध 
चल रहा था। सैनिक वेश में आये हुए मुसलमान षड़्यल्व्कारियों ने भकतजी से कहा 
---“हमको पता लगा है कि तुम यहाँ फौजी भगोड़ों को रखते हो ! तुम सरकार से 
गद्दारी करते हो ।” इस पर भक्त फूलसिंह ने उत्तर दिया--“भाई ! यहाँ कोई भी फौजी 
भगोड़ा नहीं रहता है, भाप पूर्ण विश्वास करें ।” पर वे तो उनकी हत्या के लिए आये थे । 
उन पर बन्दूक से तीन फायर किये गये, जिसके परिणामस्वरूप उनकी जीवनलीला समाप्त 
हो गई, और भक्त फूलसिंह घर्मं के लिए शहीद हो गये। वे सच्चे घम्ंप्रेमी आये थे। उनका 
सारा जीवन घर्मं तथा समाज की सेवा में व्यतीत हुआ, भौर घर्म के लिए ही उन्होंने अपनी 
वलि दे दी। गुरुकुल भैंसवाल और कन्या गरुरुकुल खानपुर उनके सत्कर्मों, समाज सेवा 
और शिक्षा के क्षेत्र में महत्त्वपूर्ण कार्य की स्मृति को सदा सुरक्षित रखेंगे। 
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(३) कन्या गुरुकुल, खानपुर कला 


गुरुकुल भैंसवाल के समान कन्या गुरुकुल, खानपुर कर्लाँ का संचालन भी “महा- 
सभा गुरुकुल विद्यापीठ, हरयाणा' द्वारा किया जाता है। इस ग्रुरुकुल की स्थापना सन्‌ 
१६३६ में भक्त फूलसिंह ने की थी। इस समय यह संस्था बहुत विकसित हो चुकी है । 
विद्यालय विभाग के भ्रतिरिकत इसमें प्रशिक्षण महाविद्यालय, आर्टस डिग्री कॉलिज, गृह 
विज्ञान महाविद्यालय तथा आयुर्वेद महाविद्यालय भी विद्यमान हैं, और छात्राओं की 
संख्या २५०० से भी अधिक है। कन्या ग्रुरुकुल में ४ प्रिसिपल तथा १०० अ्रध्यापिकाएँ 
कार्य कर रहीं हैं। संस्था के पास ५०० वीघधे के लगभग भूमि है, और भू-भवन सम्पत्ति 
का मूल्य एक करोड़ रुपये के लगभग है। गुरुकुल की अ्रपनी गौशाला है, ओर खेती के लिए 
ट्रैक्टर आदि सब झाघुनिक उपकरण वहाँ विद्यमान हैं। वाधिक वजट १४ लाख रुपये के 
लगभग है। आचार्या श्री सुभाषिणीजी हैं, जिन्हें भारत सरकार द्वारा 'पद्मश्री' की मानद 
उपाधि प्राप्त है। पण्डित विष्णुमित्र विद्यामातंण्ड ग्रुरुकुल विद्यापीठ हर॒याणा के बाइस- 
चान्सलर की स्थिति में कन्याओं की इस संस्था की भी देख-रेख करते हैं। उत्त री भारत की 
यह सम्भवतः, कन्याझ्रों की सबसे बड़ी शिक्षण-संस्था है। वालिकाओं और महिलाओं की 
शिक्षा के सम्बन्ध में आयंसमाज के कार्यकलाप पर इस ग्रन्थ में विशद रूप से अ्रन्य अध्यायों 
में प्रकाश डाला गया है। कन्या ग्रुरुकुल खानपुर कलाँ का विस्तृत विवरण यथास्थान 
दिया गया है। यहाँ उसका उल्लेख केवल यह प्रदर्शित करने के लिए किया गया है, कि 
गुरुकुल विद्यापीठ, हरयाणा स्त्रीशिक्षा के लिए भी विशेष रूप से प्रयत्नशील है। 
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चौदहवाँ अध्याय 


श्रीमद्दयाननद आष विद्यापीठ, गुरुकुल 
झज्झर एवं अन्य आपष शिक्षण-संस्थाए 


(१) श्रा्ष गुरुकुलों की परम्परा 

बहुत-सी ऐसी शिक्षण-संस्थाएँ हैं, जिन्हें 'गुरुकुल' कहा जाता है। पर इन सबका 
स्वरूप एक सदृश नहीं है । न केवल इनकी पाठविधि में ही अन्तर है, अपितु इनके विद्यार्थियों 
के रहन-सहन और दिनचर्या में भी अ्रनेकविध भेद पाये जाते हैं। भ्राघुनिक युग में गुरुकुलों 
की स्थापना का प्रारम्भ स्वामी दर्शनानन्‍द महाराज द्वारा किया गया था, जिन्होंने कि - 
सिकन्दरावाद, वदायूँ, बिरालसी और ज्वालापुर में गुरुकुल स्थापित किये थे। इन गुरुकुलों 
में विद्यार्थियों से कोई शुल्क नहीं लिया जाता था । न केवल शिक्षा ही निःशुल्क थी, अपितु 
भोजन और निवास आदि का व्यय भी गुरुकुल द्वारा ही किया जाता था। स्वामी दर्शेनानन्‍्द 
निःशुल्क शिक्षा को श्रत्यधिक महत्त्व देते थे, भौर इसे गुरुकुल शिक्षा प्रणाली का आघार- 
भूत सिद्धान्त मानते थे । 

महात्मा मुंशीराम ने जब गुरुकुल काँगड़ी (हरिद्वार) की स्थापना की, तो इसमें 
शिक्षा को तो निःशुल्क रखा गया, पर भरण-पोषण के लिए दस रुपये मासिक फीस ली 
जाने लगी, जो बीसवीं सदी के प्रारम्भिक वर्षों में रुपये की क्रय क्षमता को दृष्टि में रखते 
हुए बहुत कम नहीं थी और मध्यवित्त के परिवारों के लिए भी जिसे प्रदान कर सकना 
सुगम नहीं था। ग्रुरुकुल काँगड़ी की पद्धति का अनुसरण कर जो अन्य गुरुकुल खोले गये, 
उनमें भी भरण-पोषण को निःशुल्क नहीं रखा गया, यद्यपि शुल्क की मात्रा सब गुरुकुलों 
में एक बराबर नहीं थी। 

मह॒धि दयानन्द सरस्वती ते शिक्षा श्रणाली तथा पाठविधि के सस्बन्ध में जिन 
भन्तव्यों का प्रतिपादन किया था, सब ग़ुरुकुल उन्हें मान्य समझते ये । ग्ुरुकुल में बालकों 
व बालिकाओं का प्रवेश छोटी आ्रायु में किया जाना चाहिये, गुरुकुल में प्रविष्ठ हो जाने के 
पश्चात्‌ विद्याथियों का अपने माता-पिता व परिवार के साथ विशेष सम्बन्ध न रहे, अपितु 
श्राचार्य व गुरु को ही वे भ्रपना पिता समझें, ग्रुर और शिष्य सें पिता-पुत्र का सम्बन्ध रहे, 
गुरुकुल के विद्यार्थियों का निवास, भोजन, वस्त्र, रहत-सहन आदि सब एक समान हो, 
चाहे वे घनी परिवार के हों या निर्धेन माता-पिता की सस्तान हों, ब्रह्मचारियों का जीवन 
तपस्यामय और रहत-सहन सादा हो, सब ब्रह्मचयंपूर्वंक अनुशासित जीवन बिताएँ--ये 
बातें सब ग़ुरुकुलों के संचालकों को समान रूप से स्वीकार्य थीं, और उन द्वारा इन्हें 
क्रियान्वित करने का प्रयत्न भी किया जाता था। इसमें सन्देह नहीं, कि दिनचर्या और 
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रहन-सहन में भी सब गुरुकुल एक सदृश नहीं थे। परिस्थितियों तथा साधनों के एक 
समान न होने के कारण विविव यग्रुरुकुलों के विद्यार्थियों के रहन-सहन तथा जीवनस्तर में 
भेद हो जाना अस्वाभाविक नहीं था। पर यह स्पष्ट है, कि ग्ुरुकुलों का जीवन अन्य 
शिक्षण-संस्थाझ्ों के विद्यार्थियों के जीवन से पर्याप्त रूप से भिन्‍न था, और इस भिन्‍नता 
का प्रधान कारण शिक्षाविषयक वे मन्तव्य ही थे जिनका प्रतिपादन मह॒थि दयाननन्‍्द 
सरस्वती ने किया थां और जिनका अनुसरण करने का प्रयत्त सभी गुरुकुलों द्वारा किया 
जा रहा था। 
महर्षि ने केवल शिक्षा पद्धति विषयक मन्तब्य ही प्रतिपादित नहीं किये हैं, उन्होंने 
एक ऐसी पाठविधि का भी निरूपण किया है, जिसमें संस्कृत, वेद-वेदांग, तथा आय ग्रन्थों 
के अ्ध्ययन-अध्यापन को प्रमुख स्थान प्राप्त हैं । उनके विचार में शिक्षाकाल में विद्यार्थियों 
को भ्राष ग्रन्थ ही पढ़ाये जाने चाहिये । उन्होंने वहुत-से ऐसे प्रसिद्ध ग्रन्थों को पढ़ाने का 
निषेध भी किया है, जो श्राप या ऋषिक्ृत नहीं हैं। रघुवंश, किरातार्जुनीय भ्रादि संस्कृत के 
महाकाव्य, तुलसीकृत रामचरितमानस, पुराण, तन्त्र आदि का पाठविधि में स्थान दिया 
जाना मह॒षि को भ्रभिमत नहीं था। संस्कृत व्याकरण के श्रध्यापन के लिए वह पाणिनि की 
अष्टाध्यायी-तथा महाभाष्य के प्रयोग के पक्ष में थे, सिद्धान्त कौमसुदी और मनोरमा आदि 
के नहीं । महर्षि द्वारा प्रतिपादित पाठविधि में गणित, ज्योतिष, शिल्प आदि को भी स्थान 
दिया गया है, पर प्रमुखता वेद-वेदांगों की है, और उनकी शिक्षा के पश्चात्‌ ही इन विषयों 
की पढ़ाई होनी है। स्वामी दर्शनानन्‍्द सरस्वती ने जो गुरुकुल स्थापित किये थे, उनमें 
प्रधानतया' संस्कृत, व्याकरण तथा विविध वेद-बेदांगों की शिक्षा की ही व्यवस्था थी । 
अंग्रेजी भाषा तथा आदुनिक विषयों (गणित, भूगोल, पदार्थ विज्ञान, रसायन, इतिहास, 
अर्थशास्त्र आदि) की पढ़ाई की उनमें उपेक्षा की गई थी। शुरू में गुरुकुल काँगड़ी की 
पाठविधि में भी झ्ाघुनिक ज्ञान-विज्ञान को समुचित स्थान नहीं दिया गया था। सन्‌ १९०६ 
तक गुरुकुल काँगड़ी में केवल सात श्रेणियाँ थीं, जिनमें प्रधानतया संस्कृत व्याकरण तथा 
संस्क्रत साहित्य की ही पढ़ाई होती थी। सातवीं से ऊपर की कक्षाओं के खोले जाने पर 
यह प्रश्न उपस्थित हुआ, कि क्‍या इनमें भी वेद-वेदांगों की ही पढ़ाई हो या इनके साथ- 
साथ तये ज्ञान-विज्ञान तथा अंग्रेजी भाषा की भी । इस प्रश्न पर मुरुकुल काँगड़ी के संचालकों 
एवं ग्रध्यापक वर्ग में जो मतभेद व विवाद हुए, उनका उल्लेख पिछले एक अ्रध्याय में किया 
जा चुका है। उन्हीं के कारण पं० गंगादत्त (स्वामी शुद्धबोध तीर्थ), जो प्रारम्भ से ही 
गुरुकुल के भ्राचायं पद पर कार्य कर रहे थे, गुरुकुल को छोड़कर चले गये और कुछ समय 
पश्चात्‌ उन्होंने गुरुकुल महाविद्यालय, ज्वालापुर का कार्यभार सेभाल लिया, क्योंकि वहाँ 
की पाठविधि में वेद-वेदांगों तथा आर भ्न्थों की शिक्षा को ही प्रधान स्थान प्राप्त था । 
गुरुकुल काँगड़ी की पाठविधि में संस्कृत व्याकरण, साहित्य, दर्शन शास्त्र एवं वेद झ्रादि 
को समुचित महत्त्व अवश्य दिया गया था, पर साथ ही भ्राधुनिक ज्ञान-विज्ञान और अंग्रेजी 
' भाषा की पढ़ाई की भी उसमें उपेक्षा नहीं की गईं थी । काँगड़ी ग्रुरुकुल के संचालकों का 
प्रयत्न था, कि विद्यालय विभाग के विद्यार्थी दसवीं कक्षा तक भ्रंग्रेजी, गणित, भूगोल, 
इतिहास, रसायन, भौतिकी आदि का उतना ज्ञान अवश्य प्राप्त कर लें, जितना कि सरकारी 
स्कूलों के दसवीं श्रेणी के विद्याथियों को होता है। साथ ही, संस्कृत साहित्य, व्याकरण 
और दर्शन में उनकी योग्यता शास्त्री परीक्षा के स्तर की हो जानी चाहिये । इस प्रकार 
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ग्ुरुकुल काँगड़ी की पाठविधि में प्राच्य और पाश्चात्य तथा प्राचीन और प्रर्वाचीन में 
समन्वय करने का प्रयत्न किया गया था, और इस काये में ग्रुरुकुल को पर्याप्त रूप से 
सफलता भी प्राप्त हुई थी । 

पर गुरुकुल की पाठविधि में आवुनिक ज्ञान-विज्ञान तथा अंग्रेजी भाषा को स्थान 
देना अ्रवेक आर्य विद्वानों को समुचित प्रतीत नहीं होता था। वे इसे मह॒पि द्वारा प्रति- 
पादित पाठविधि के विरुद्ध समभते थे। गुरुकुल काँगड़ी की पाठविधि में रघुवंश, किराता- 
जुनीय, शिशुपालवध आदि संस्क्ृत काव्यों, रामचरितमानस, सुर, कवी र, केशवदास भ्रादि 
हिन्दी कवियों की कविताश्रों के संग्रह तथा सिद्धान्तकौमुदी को भी पाठ्य-पुस्तकों के रूप 
में रखा गया था। इन अनाष प्रन्थों, जिनका मह्॒ि ने स्पष्ट रूप से निषेघ किया था, का 
पाठविधि में रखा जाना इन आयें विद्वानों की दृष्टि में सर्वंधा अनुचित था। गुरुकुल 
काँगड़ी का अनुस रण कर अन्य भी अनेक गुरुकुल न केवल आ्राघुनिक ज्ञान-विज्ञान व अंग्रेजी 
भाषा की पढ़ाई पर बल देने में तत्पर थे, श्रपितु साथ ही मध्य युग के अ्रनार्ष ग्रन्थों को भी 
उन्होंने अपनी पाठविधि में स्थान दिया हुआ था। आर्य जगत्‌ में इसका विरोध होना 
स्वाभाविक था। इसी का यह परिणाम हुआ, कि ऐसे ग्ुरुकुलों की स्थापना प्रारम्भ हुई, 
जिनमें वेद-वेदांगों की शिक्षा की प्रधानता है, और आधुनिक ज्ञान-विज्ञान जिनमें या तो 
पढ़ाये ही नहीं जाते और या उनका स्थान अत्यन्त गौण है। इन्हीं को 'आर्ष ग्रुरुकुल' कहा 
जाता है । | 

इस प्रसंग में यह निर्दिष्ट कर देना उपयोगी है, कि आपष॑ गुरुकुलों की परम्परा 
का सूत्रपात करने का प्रधान श्रेय एक ऐसे व्यक्ति को है जिसकी शिक्षा ग्रुरुकुल काँगड़ी में 
हुई थी और जिसने वहाँ नियमपूर्वक शिक्षा प्राप्त कर “विद्यालंकार' की उपाधि प्राप्त की 
थी। यह श्रार्य विद्वान पण्डित युधिष्ठिर (स्वामी ब्रतानन्द) थे, जिन्होंने सन्‌ १६०२ में 
गुरुकुल काँगड़ी में प्रविष्ट होकर महात्मा मूंशीराम के चरणों में रहते हुए विद्याध्ययन 
किया था, और सन्‌ १६१४ में स्नातक परीक्षा उत्तीर्ण की थी। ग्रुरुकुल में पढ़ते हुए ही 
उनका यह विचार वन गया था, कि ऐसी शिक्षण-संस्थाझ्रों की श्रावश्यकता है जिनमें मह॒थि 
दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित पाठविधि का अविकल रूप से अनुसरण किया जाता 
हो। ग्रुरुकुल काँगड़ी की पाठविधि को वह निर्दोष व समुचित नहीं मानते थे । इसीलिए 
स्नातक बनते समय उन्होंने अपना यह संकल्प स्पष्ट रूप से आयें जनता के सम्मुख प्रकट 
कर दिया थ।, कि वह गृहस्थ आ्राश्रम में प्रवेश नहीं करेंगे, अपितु ब्रह्मचारी से सीधे संन्यासी 
बनकर एक ऐसे गुरुकुल की स्थापना करेंगे, जो मह॒षि के मन्तव्यों के अनुरूप होगा और 
जिसमें उनकी पाठविधि के अनुसार ही पढ़ाई होगी । पर भ्रपने संकल्प को वह शीक्र पूरा 
नहीं कर सके । अनेक वर्षों तक उन्होंने आर्य प्रतिनिधि सभा, पंजाब की सेवा में रहकर 
वैदिक धर्म का प्रचार किया, और स्वामी श्रद्धानन्द द्वारा स्थापित अखिल भारतीय शुद्धि 
सभा में भी काम किया। सन्‌ १६२२ में जब भेंसवाल (हरयाणा) में गुरुकुल की स्थापना 
हुई, तो उनसे उसका आचार्य पद ग्रहण करने की प्रार्थन। की गई, जिसे उन्होंने इस झाशा 
से स्वीकारकर लिया कि वह इस संस्था में महर्षि द्वारा प्रतिपादित शिक्षा पद्धति को क्रिया- 
न्वित कर सकेंगे। पर उनकी झ्ाशा पूर्ण नहीं हुई। यद्यपि गुरुकुल भैंसवाल में कुछ ऐसी 
व्यवस्थाएँ करा' सकते में वह सफल हुए, जिनसे ब्रह्मचय पूर्वक सदाचारमय व अनुशासित 
जीवन विताने में सहायता मिलती थी, पर उसकी पाठविधि में केवल अआाषं ग्रन्थों को ही 


((:-0.एव्चा॥॥7/ ।(व798 |४३४॥३४ ५४०५५४३।७५७ (20॥80607. 


एंता269 0५ #५च उद्यात्रु 70प्रावंद्वयाणा (शशात्रा 8व 80थाप०णा। 


्श्ड .... आयंसमाज का इतिहास 


स्थान देने की वात वह गुरुकुल के संचालकों से स्वीकांर नहीं करा सके। भैंसवाल भुरकुल 
में काँगड़ी की पाठविधि हीं चलती रही, भौर उसकी स्थिति काँगड़ी के शाखा गुरुकुल की 
ही बनी रही । पर युधिष्ठिरजी ने अपने प्रयत्न को नहीं छोड़ा । कुछ समय पश्चातू वह्‌ 
अपने प्रयत्न में सफल हो गये, और गुरुकुल भैंसवाल का काँगड़ी गुरुकुल के साथ कोई 
सम्बन्ध नहीं रहा। सन्‌ १६२४ में इस ग्रुरकुल ने 'ग्रुरुकुल विद्यापीठ, हरयाणा भैंसवाल' 
का रूप प्राप्त कर लिया, और इसमें वेद-वेदांगों के अध्ययन को प्रमुख स्थान दिया जाना 
शुरू हुआ । पर एक भादशें गुरुकुल की जो कल्पना श्री युविष्ठिर विद्यालंकार के सम्मुख 
थी, उसे क्रियान्वित करने के लिए उन्होंने अपने प्रयास को जारी रखा और उसी के 
परिणाम स्वरूप गुरुकुल चित्तौड़ की स्थापना हुईं, जिसे श्रार्ष परम्परा का भ्रथम ग्रुरुकुल 
कहा जा सकता है । 


(२) गुरुकुल चित्तोड़ गढ़ 

मह॒षि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित पाठविधि के अनुसार शिक्षा देने के 
लिए पण्डित युधिष्ठिर जैसा ग्ुरुकुल खोलना चाहते थे, भ्रनेक श्रार्य सज्जन उसके लिए सब 
प्रकार से सहायता देने को तैयार थे। उतके सम्मुख अ्रनेक प्रस्ताव उपस्थित किये गये। 
अजमेर, टंकारा, उदयपुर, जोधपुर, करतारपुर आदि के उत्साही भ्रार्यों ने अपने नगर के 
समीप गुरुकुल खोलने के लिए युधिष्ठिरजी से भ्राग्रह किया । भैंसवाल ग्रुरुकुल में तो वह 
कार्य कर ही चुके थे | उसके संचालकों ने भी यह चाहा, कि युधिष्ठि रजी इसी को अपनी 
कल्पना के अनुसार परिवर्तित कर लें। पर युधिष्ठिरजी का ध्यान चित्तौड़ की ओर था। 
राणा प्रताप की वीर गाथाएँ उन्हें विशेष रूप से श्राकषित करती थीं। वह जानते थे कि 
चित्तौड़ एक वीर भूमि है, जिसके निवासी अपने देश और घर्मं के लिए तन, मन, घन की 
आहुति देने के लिए सदा तत्पर रहे हैं। गुरुकुल काँगड़ी में शिक्षा प्राप्त' करते हुए उन्होंने 
यह भी पढ़ा था, कि महषि दयानन्द सरस्वती स्वयं एक गुरुकुल चित्तौड़ में खोलना चाहते 
थे | ऐसा कहा जाता है, कि राजस्थान में घमंप्रचार करते हुए जब मह॒षि चित्तौड़ पधारे 
थे, तो उन्होंने ग्रपने शिष्य स्वामी आत्मानन्द से कहा था---”चित्तौड़ गढ़ वह स्थल है जिसे 
देखकर प्रत्येक मनुष्य घर्मं और देश के प्रति अपने कर्तव्य का पालन करने के लिए प्रोत्सा- 
हित होता है। अहा ! निस्‍्सन्देह यह भ्रत्यन्त कल्पनाका रक बात होगी, यदि चित्तौड़ गढ़ में 
गुरुकुल स्थापित हो सके। हमारे देश के नवयुवक अपने जीवन की उन्नति के लिए सर्वोत्तम 
शिक्षा इसी स्थान पर प्राप्त कर सकेंगे ।”' गुरुकुल के लिए उपयुक्त स्थान की तलाश करते 
 हुए.मंहात्मा मुंशीराम का ध्यान भी चित्तौड़ गढ़ की श्रोर गया था और वहाँ गुरुकुल खोलने 
की इच्छा इन्होंने अपने समाचार-पत्र सद्धमें प्रचारक में प्रकट भी की थी। परन्तु कतिपय 
कारणों से उन्हें यह विंचार छोड़ना पड़ा था। पण्डित युधिष्ठिर विद्यालंकार घुन के पक्के 
ये। उन्होंने निंबचय किया कि चाहे कितनी ही कठिनाइयाँ मार्ग में क्यों न आएँ, वे चित्तौड़ 

में ही गुरुकुल की स्थापना करेंगे । 
मार्च, १६२७ में गुरुकुल काँगड़ी का रजत जयन्ती महोत्सव बड़ी घूमघाम के साथ 
मनाया गया। उसी अवसर पर श्री युधिष्ठिर ने संन्यास आश्म में प्रवेश किया, भोर 
श्री नारायण स्वामीजी महाराज से दीक्षा लेकर वह युधिष्टिर से 'न्नतानन्द' बन गये । भव 
उन्होंने चित्तौड़ गढ़ में गुरुकुल स्थापित करने के लिए प्रयत्त प्रारम्भ कर दिया। संत्यात् 
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श्राभ्रम में प्रवेश के केवल छह मास पश्चात्‌ उन्होंने उदयपुर में गुरुकुल की स्थापना कर 
दी, जिसके व्यवस्थापक तथा अ्रथ्यक्ष राजाधिराज श्री श्रमरसिह थे । इस बीच में स्वामी 
व्रतानन्द चित्तौड़ में ग्रुर्कुल के लिए सब आवश्यक तैयारी करते रहे, और दो वर्ष वाद 
सन्‌ १९२६ की शीत ऋतु में गुरुकुल को चित्तौड़ गढ़ ले श्राया गया। इसमें सन्देह नहीं, 
कि चित्तोड़ में जो स्थान युरुकुल के लिए चुना गया, वह अत्यन्त रमणीक है! इसके दोनों 
ओर दो नदियाँ बहती हैं, गम्भीरी और वेड़च । इनके मध्य में स्थित भूमि शस्य श्यामल, 
अत्यन्त रम्प व सुन्दर है। सामने कुछ दूरी पर चित्तौड़ का विशाल दुर्ग पर्वतमाला के 
शिश्वर पर भगव॑ के साथ सिर उठाये खड़ा है, और दर्शकों को बलिदान, देशभक्ति तथा 
स्वर्म के लिए मर मिठने की प्रेरणा देता हुआ प्रतीत होता है। गुरुकुल के ब्रह्मचारी, 
शिक्षक भर कमंचारी उसे देखकर मेवाड़ के राजयूतों की वीर गाथाओ्ं का' स्मरण कर 
उनका अनुकरण करने के लिए प्रोत्साहित होते हैं। 
स्वामी ब्रतानन्द ने गुरुकुल चित्तौड़ गढ़ के निम्नलिखित उद्देश्य निर्धारित किये 
थे--( १) ब्रह्मचारियों को मह॒षि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित शिक्षण शैली के 
अनुसार सांगोपांग चारों वेद (कम से कम एक वेद) के वेत्ता और अष्टांग योग में कुशल 
योगाध्यासी (न्यून से न्यून यम, नियम, आसन, प्राणायाम तथा प्रत्याहार का भ्रषम्यासी) 
विद्याव्नत स्नातक बनाना। (२) गुण-कर्मानुसार प्राचीन वर्णव्यवस्था को पुनः प्रचलित 
करना। (३) बंदिक धर्म के श्रादर्श उपदेशक, अ्रध्यापक तथा नागरिक उत्पन्त करना। 
(४) पूर्वी तथा पश्चिमी सभ्यता, दोनों के शुभ गुणों को घारण करके सकल भूमण्डल 
को निष्पक्षपातता, स्वार्थंशून्यता, सत्यता एवं सावघानतापूर्वक सेवा करने वाले स्नातक 
तैयार करना। (५) बालकों के शरीर, मन, बुद्धि और आ्रात्मा की शक्तियों को इस प्रकार 
विकसित करना जिससे कि वे श्रपना जीवननिर्वाह भी सफलता पूर्वक कर सके और दूसरों 
के दुःखों को टूर करने तथा सकल भूमण्डल का उपकार करने में भी निरन्तर तत्पर रहें । 
चित्तौड़ गढ़ गुरुकुल के जो उद्देश्य निर्धारित किये गये थे, उनमें ध्यान देने योग्य 

बात यह है कि उनमें सांगोपांग चारों वेदों की पढ़ाई को शअमुख स्थान दिया गया था। 
प्रत्येक ब्रह्मचारी से यह भ्रपेक्षा की जाती थी, कि वह कम से कम एक वेद का वेत्ता अवश्य 
हो जाए, और वह भी अंगों तथा उपांगों के साथ। वेदों की यह पढ़ाई भी महंषि द्वारा 
प्रतिपादित शिक्षा पद्धति के भ्रनुसार की जाती थी। पर इस ग्रुरुकुल के विद्यार्थियों के लिए 
केवल विद्या' का अ्रभ्यास ही पर्याप्त नहीं था. | उनके लिए यह भी झावश्यक था कि वे ब्रता- 
भ्यास भी करें और विद्यात्रत स्नातक बनें । यम्र, नियम, आसन, प्राणायाम तथा प्रत्याहार 
का अभ्यास कर उन्हें श्रष्टांग योग में भी प्रवीणता प्राप्त करनी होती थी । स्वामी व्रतानन्द 
की दृष्टि में विद्या और ब्रत दोनों का एक समान महत्त्व था। वह चाहते थे, कि गुरुकुल 
के ब्रह्मचारी जहाँ विद्या पढ़कर विद्वान्‌ बनें, वहाँ साथ ही सदाचारी, कर्तग्पपरायण, घामिक 
और तपस्वी भी हों। इसी कारण उन्होंने गुरुकुल चित्तौड़ गढ़ में न्रताभ्यास की परिपाटी 
का प्रारम्भ किया था। जब स्वामीजी (पण्डित युधिष्ठिरजी) गुरुकुल भैंसवाल के आचार्य 
थे, तो वहाँ भी उन्होंने ब्रताभ्यास की पद्धति को लागू किया था। पर इसे समुचित महत्त्व 
वह गरुरुकुल चित्तौड़ गढ़ में ही दे सके । विद्या के साथ-साथ ब्रत की शिक्षा भी अनिवाय॑ 
रूप से देना इस गुरुकुल की भ्रनुपम विशेषता है। जैसा कि इस शिक्षण-संस्था के उद्देश्यों में 
कहा गया है, इसमें शरीर, मन, बुद्धि और आत्मा सबकी शक्तियों को विकसित करने का 
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प्रयत्व किया जाता है। शारीरिक उन्नति के लिए इस गुरुकुल में दण्ड, बेठक, दौड़, कुश्ती 
आदि की समुचित व्यवस्था तो की ही गई है, पर साथ ही लाठी, तलवार, धनुष-बाण तथा 
बन्दुक चलाना भी सिखाया जाता है 

शुरू में गुरुकुल चित्तौड़ गढ़ की पाठविधि में आधुनिक ज्ञान-विज्ञान का स्थान 
बहुत गौण था । वहाँ प्रधानतया संस्कृत व्याकरण, निरुक्त, निषण्टु, वेद, उपनिषद्‌ आदि 
आाषं ग्रन्थों की पढ़ाई की ही व्यवस्था थी। व्याकरण पढ़ाने के लिए अष्ठाब्यायी तथा 
महाभाष्य का ही प्रयोग किया जाता था, और भनार्ष ग्रन्थों का अ्रध्ययत-अ्रध्यापन वहाँ 
वर्जित था। पर समय की परिस्थितियों से इस आर्प गुरुकुल को भी अपने पाद्यक्रम में 
कुछ परिवतेन करने के लिए विवश होना पड़ा । सन्‌ १६५२ में उसका जो विधान बना, 
उसके अनुसार वहाँ १६ कक्षाएँ हैं - (१) सामान्य या प्रारम्भिक विद्यालय --पहली से 
पाँचवीं कक्षा तक | (२) माध्यमिक विद्यालय--छंठी से दसवीं कक्षा तक। (३) महा- 
विद्यालय--ग्यारहवीं से सोलह॒वीं तक। प्रारम्भिक विद्यालय की पाठविधि वही है, जो 
राजस्थान सरकार द्वारा प्राइमरी स्कूलों के लिए निर्धारित है। पर धर्म तथा सदाचरण 
की शिक्षा इसमें अतिरिक्त रूप से दी जाती है। माध्यमिक विद्यालय में संस्कृत व्याकरण, 
संस्कृत साहित्य, आये भाषा (हिन्दी), गणित, भूगोल, इतिहास, अंग्रेजी, भाषाविज्ञान 
और झौद्योगिक शिक्षा के भ्रध्ययन-अध्यापन की व्यवस्था की गई है । माध्यमिक विद्यालय 
की पाँच कक्षाओं में संस्कृत व्याकरण और संस्कृत साहित्य की पढ़ाई को विशेष महत्त्व 
देते हुए आ्रवुनिक विषयों को भी समुचित स्थान दिया गया है। महाविद्यालय विभाग में 
पाणिनीय व्याकरण, महाभाष्य और निरुक्त के अध्ययन के पश्चात्‌ एक वेद अथंसहित पढ़ना 
होता है। इसके भ्रतिरिक्त किसी एक लौकिक (प्राधुनिक) विषय (यथा राजनीति, आयुर्वेद 
आदि) का भी विशेष ज्ञान प्राप्त करना आवश्यक रखा गया है। 

गुरुकुल चित्तौड़ गढ़ की इस पाठविधि का अवलोकन करने पर यह स्पष्ट हो जाता 
है, कि ्रव वहाँ केवल वेद-वेदांगों की ही पढ़ाई नहीं होती, श्रपितु उनके साथ-साथ 
आधुनिक ज्ञान-विज्ञान के अनेक विषयों तथा अंग्रेजी भाषा का भी अध्यापन होता है । 
यह महषि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित पाठविधि के प्रतिकूल नहीं है । महर्षि इस 
बात पर वहुत वल देते थे, कि ब्रह्मचारियों को आप ग्रन्थ ही पढ़ाये जाएँ। सध्यकालीन 
काव्य साहित्य को पढ़ाने के वह इस कारण विरुद्ध थे, क्योंकि उसमें श्ंगार रस का भी 
समावेश है। उन्हें वे 'विषसम्पूक्‍त श्रन्नवत्‌” परित्याज्य मानते थे। गुरुकुल चित्तौड़ गढ़ 
में संस्कृत की शिक्षा' के लिए इस साहित्य का उपयोग नहीं किया जाता, और व्याकरण 
आदि वेदांगों की पढ़ाई के लिए भी आधे ग्रन्थ ही प्रयुक्त किये जाते हैं । 

सन्‌ १६५२ में स्वीकृत हुई नियमावलि के भ्रनुसार ग्रुरुकुल चित्तौड़ गढ़ में शिक्षा 
प्राप्त करने वाले विद्याथियों को निम्नलिखित उपाधियाँ प्रदान किये जाने की व्यवस्था की 
गई है-- 

(१) दसवीं कक्षा उत्तीर्ण कर लेने पर--वेदाधिकारी । 

(२) सोलहवीं कक्षा उत्तीर्ण कर लेने पर--वेदवागीश और शास्त्री । 

(३) वेदवागीश श्रौर शास्त्री उपाधि प्राप्त जो ब्रह्मचारी किसी एक विषय को 
लेकर मौलिक अनुसन्बान करे, उसे बृहस्पति । 

ये उपाधियाँ भरुरुकुल चित्तौड़ गढ़ की अपनी हैं। इस संस्था की शिक्षा तथा 
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व्यवस्था में सरकार का न कोई हाथ है और न वह किसी प्रकार से हस्तक्षेप ही करती है। 
अपनी विशेषताओं को कायम रखते हुए यह ग्रुरुकुल स्वतन्त्र रूप से भ्रपने विकास में तत्पर 
है। इसकी शिक्षा पूर्णतया निःशुल्क है । भरणपोषण के लिए शुल्क अ्रवश्य लिया जाता है, 
पर उसकी मात्रा अपेक्षाकृत कम ही है। सन्‌ १६४० में यह शुल्क दस रुपये मासिक था। 
इस समय इसकी मात्रा कुछ अधिक है। भरण-पोषण के शुल्क की कमी का एक कारण 
यह है, कि ग्रुरुकुल चित्तौड़ गढ़ के पास कृषि योग्य भूमि इतनी पर्याप्त है, कि उससे शाक- 
सब्जी व फल समुचित मात्रा में उत्पन्न किये जा सकते हैं, और कुछ अन्न भी उपलब्ध हो 
जाता है। इनका उपयोग ब्रह्मचारियों के भरणपोषण में ही किया जाता है। गुरुकुल की 
अपनी गौशाला भी है, जिससे ब्रह्मचारियों को शुद्ध ट्रध और घी की प्राप्ति हो जाती है। 
अरुकुल का अपना वाचनालय, पुस्तकालय, संग्रहालय, चिकित्सालय आदि भी है, जिनसे 
ब्रह्मचारियों के अपने सानप्तिक व शारीरिक विकास में अच्छी सहायता मिलती है। 

गुरुकुल की व्यवस्था और संचालन के लिए दो सभाएं हैं-- महासभा और प्रवन्ध- 
कारिणी सभा-। महासभा के सदस्य अनेक प्रकार के होते हैं ! वाधिक चन्दा देने वाले, एक 
साथ पाँच सो या अधिक रुपये प्रदान करने वाले और वे संरक्षक जिन्होंने पाँच हजार या 
अधिक रुपये दान में दिये हों। इनके भ्रतिरिक्त गुरुकुल चित्तौड़ के वे सब स्नातक महासभा 
के सदस्य होते हैं जो वेदवागीश, शास्त्री या वृहस्पति की उपाधि आप्त कर चके हों। 
विद्या, सेवा एवं भ्रनुभव के आधार पर भी महासभा के सदस्य मनोनीत किये जा सकते 
हैं। प्रवन्धकारिणी सभा महासभा के नियन्त्रण व निर्देशन में गुरुकुल का प्रवन्ध करती है। 
वर्तमान समय में इस सभा के २१ सदस्य हैं, और वस्वई के सेठ प्रतापर्सिह शूरजी इस 
सभा के प्रधान हैं। विधान के भ्रनुसार स्वामी ब्रतानत्द महाराज गुरुकुल महासभा के 
आजीवन सदस्य थे। पर ११ अक्तूबर, सन्‌ १६९८० के दिन उनका देहावसान हो गया और 
उनका वरद हस्त इस संस्था पर से उठ गया। पर उनके शिष्य गुरुकुल को उत्साह तथा 
योग्यता के साथ संचालन करने में तत्पर हैं । 

महर्षि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित सिद्धान्तों व मन्तव्यों पर आर्यसमाज 
के सभी विद्वान्‌ व सदस्य आस्था रखते हैं। उनकी पाठविधि को भी सव श्रादर्श व समुचित 
मानते हैं। पर इसका प्रयोग व अनुसरण करने का जो गम्भीर प्रयत्न स्वामी ब्रतानन्द ने 
किया, वह वस्तुत: स्तुत्य व श्लाघनीय है। गुरुकुल चित्तौड़ गढ़ उनके इसी भ्रयत्न का मूर्ते 
रूप है। 


(३) गुरुकुल झज्झर 

पण्डित विश्वम्भरनाथ के पुरुषार्थ से सन्‌ १६१४ में भज्कर के समीप किस 
प्रकार एक ग्रुरुकुल की स्थापना हुईं थी, किस प्रकार उसके जीवन में" उतार-चढ़ाव आते 
रहे और किस प्रकार झाचार्य भगवान्‌ देव (स्वामी भोमानन्द सरस्वती) ने सितस्व॒र, 
१६४२ में इसका संचालन अपने हाथों में ले लिया, इस सब पर पहले प्रकाश डाला जा 
चुका है झार्यसमाज के इतिहास में स्वामी झोमानन्‍्द का अत्यन्त ऊँचा स्थान है। वह एक 
तपस्वी आदर्श संन्यासी हैं, और .उनका कार्यक्षेत्र अत्यन्त विस्तृत है। मह॒षि दयानन्द 
. सरस्वती द्वारा प्रतिपादित शिक्षा प्रणाली तथा पाठविधि के अनुसार शिक्षण-संस्थाओं की 
स्थापना तथा उनका सफलतापूर्वेक संचालन करने के सम्बन्ध में जो महत्त्वपूर्ण कार्ये 
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उन्होंने किया है, वह इतिहास में सुवर्ण के झक्षरों में लिखने के योग्य है। गुरुकुल भज्फर 
को एक समुन्नत आप गुरुकुल के रूप में विकसित करने का प्रधान श्रेय इन्हीं को दिया 
जाना चाहिये । - 
२२ सितम्बर, १६४२ के दिन जब आचार्य भगवान्‌ देव (स्वामी ओोमानन्द) ने 
अऋज्भर गुरुकुल का संचालन अ्रपने हाथों में लिया, तो वहाँ एक भी विद्यार्थी नहीं था। 
भवन सब खाली पड़े थे, और उनकी मरम्मत तक नहीं हुई थी। यह सर्वथा स्वाभाविक 
था, कि गुरुकुल को फिर से व्यवस्थित रूप से चलाने में कुछ समय लग जाए। तीन वर्ष तक 
मा० दीपचन्द, पण्डित रघुनाथरसिह और श्री उमरावर्सिह के सहयोग से झाचायें भगवान्‌ 
देव गुरुकुल को सुव्यवस्थित दशा में लाने के लिए प्रयत्न करते रहे, और सन्‌ १६९४५ तक 
२० विद्यार्थियों ने उसमें प्रवेश प्राप्त कर लिया। इस काल में श्री धर्मसिह ग्रुरकुल के 
अधिष्ठाता (प्रबन्धकर्ता) थे, और हिसाव-किताव रखना एवं प्रवन्ध करना उन्हीं के हाथों 
में था। उपाचार्य के पद पर श्री विश्वप्रिय भाष्याचार्य नियुक्त थे, जो अध्यापन के काये में 
श्राचार्य भगवान्‌ देव के प्रधान सहायक थे। गुरुकुल की सब व्यवस्था ठीक हो जाने पर जब 
वहाँ विद्यार्थी प्रविष्ठ होने लगे, तो सन्‌ १६४६ के प्रारम्भ से उसमें महर्षि द्वारा प्रतिपादित 
आ्रार्थ पाठविधि के अनुसार पढ़ाई शुरू कर दी गयी। गुरुकुल की सुव्यवस्था तथा शिक्षा 
की उत्कृष्टता से प्राकृष्ट होकर नये विद्यार्थी पर्याप्त संख्या में वहाँ श्रध्ययन के लिए आने 
लगे, और सन्‌ १६५० तक ग्रुरुकुल भेज्मर में ब्रह्मचारियों की संख्या ५८ तक पहुँच गई । 
.. फरवरी, १६४७ में गुरुकुल का रजत जयच्ती महोत्सव बड़ी धूमधाम के साथ 
मनाया गया। देश के अ्रनेक नेता और विद्वान्‌ इस भ्रवसर पर ग्रुरुकुल पघारे । इनमें डा० 
राजेन्द्रमसाद का नाम उल्लेखनीय है। कुछ समय बाद उन्होंने ही स्वतन्त्र भारत के प्रथम 
राष्ट्रपति का पद सुशोभित किया । वीस हजार के लगभग रुपये इस महोत्सव में गरुरुकुल 
के लिए दान प्राप्त हुआ, जिसका उपयोग प्रधानतया नये भवनों के निर्माण के लिए किया 
गया, क्योंकि निवासस्थान की कमी के कारण अ्रधिक विद्यार्थियों को प्रविष्ट करने में 
कठिनाई उत्पन्न हो रही थी। इसके वाद भी गरुरुकुल के लिए जनता द्वारा' उदारतापूर्वक 
आथिक सहायता प्रदान की जाती रही | झ्रा्ष पद्धति से संचालित इस गुरुकुल के प्रति 
आय जनता विशेष रूप से भ्राकृष्ट थी। श्री दयानन्द वेद विद्यालय, गौतमनगर 
(दिल्ली) के झ्राचार्य पण्डित राजेन्द्रनाथ शास्त्री (स्वामी सच्चिदानन्द सरस्वती) ने इसी 
काल में गुरुकुल भज्कर का श्रवलोकन कर उसके सम्बन्ध में ये विचार प्रकट किये थे-- 
“्युरुकुल भज्फर हस्याणा प्रान्त का प्रघान गुरुकुल है जो उस झआार्ष पाठविधि को सफलता 
के साथ क्रियात्मक रूप दे रहा है जिसे भारत के भ्रन्य समृद्धिशाली गुरुकुल अव्यवहार्य कह- 
कह कर पथ भ्रष्ट हो गये हैं। इस सारी सफलता का श्रेय ऋषि दयाननन्‍्द के पथानुगामी 
वालब्रह्मचारी प्रिय आचार भगवान्‌ देवजी भाष्यशास्त्री को है जिन्होंने आज से तीन वर्ष 
पूर्वे श्रद्येय श्री स्वामी ब्रह्मातन्दजी महाराज तथा श्री छोंदूरामजी भ्रादि अन्य ऋषिभवेत 
प्रवन्धकारिणी के सदस्यों के पौत:पुन्य के आग्रह पर भ्रपनी लाखों की अचल सम्पत्ति पर 
. लात मारकर गुरुकुल के खाली भवनों को ईश्वर विश्वास पर संभाल लिया और अहरनिंश 
"परिश्रम कर इस उजड़े वियावान को आधे पाठविधि के सुगन्धित उपवन का सुन्दर रूप 
दे डाला । “दिन प्रतिदिन गुरुकुल उन्‍तति के पथ पर श्रग्नसर है । भगवान्‌ की इच्छा स्पष्ट 
दिखायी दे रही है कि यह गुरुकुल प्रान्त में ही नहीं, झपितु समस्त भारत का आदर्श शिक्षा- 
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केन्द्र बने।” आचार राजेन्द्रवाथ शास्त्री का यह कथन ग्ुरुकुल भज्फकर तथा उसके 
आचार्य श्री भगवान्‌ देव के प्रति आर्य जनता के मनोंभावों को स्पष्ट करने के लिए पर्याप्त 
तथा उचित है। 

इसी काल में गुरुकुल काँगड़ी के सुयोग्य व नैष्ठिक स्तातक पण्डित देवराजमुनि 
विद्यावाचस्पति गुरुकुल भज्मर गये। कुछ समय वहाँ रहकर इस शिक्षण-संस्था के सम्बन्ध 
में जो विचार उन्होंने प्रकट किये, वे निम्नलिखित थे---“यह गुरुकुल भारतवरपं के सभी 
गुरुकुलों में एक नवीन ढंग का है। झाचायंजी इस गुरुकुल में मह॒पि स्वामी दयानन्द 
सरस्वतीजी के शिक्षण सम्बन्धी विचारों को क्रियात्मक रूप से परीक्षण करके जनता के 
सामने उपस्थित करना चाहते हैं। शिक्षण के क्षेत्र में उन विचारों के साथ अनेक शिक्षा- 
विज्ञों श्रौर विद्वानों का मतभेद हो सकता है । परन्तु स्वामी दयानन्द के साथ एकनिष्ठ 
श्रद्धा भवित से युक्त श्री आचायंजी का यह दृढ़ विश्वास है कि भारत का कल्याण स्वामी 
दयानन्द के द्वारा प्रदर्शित मार्ग से ही सम्भव हो सकता हैं। इसलिए वहाँ के सम्पूर्ण 
क्रियाकलाप में कठोरता के साथ संयम झौर तपस्या का जीवन व्यत्तीत करने और कराने 
का भ्रयत्न किया और कराया जा रहा है। ब्रह्मचयं ब्रत के साथ झ्राचार ब्नत, अपरिय्रह- 
ब्रत, सत्यास्तेय ब्रत आदि ब्रतों के पालन करने में और कराने में सतत प्रयत्न किया जा 
रहा है।” यह वात ध्यान देने योग्य है, कि वीसवीं सदी के तृतीय चरण के प्रारम्भ में 
गुरुकुल काँगड़ी ने एक ऐसा रूप प्राप्त करना शुरू कर दिया था, जिसमें कि संस्कृत तथा 
वेद-वेदांगों के अ्रध्ययन का पहले के समान महत्त्व नहीं रह गया था, भर वहाँ के आाश्रम- 
जीवन की दिनचर्या में भी अ्रनेकविध शिथ्रिलता आने लग गई थी । इस दशा में आचार्य 
भगवान्‌ देव ने गुरुकुल ऋज्मर में शिक्षा तथा आश्रम-जीवन की जिस पद्धति का सूत्रपात 
किया, उसका महत्त्व और भी श्रधिक बढ़ जाता है। 

सन्‌ १६५०-५१ तक गुरुकुल भज्मर में ५८ विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त करने लगे थे । 
पर वहाँ प्रविष्ट होने की माँग अधिक थी। ५८ से अधिक ब्रह्मचारी जो वहाँ प्रविष्ट नहीं 
किये जा सके, उसका कारण स्थान की कमी ही थी । सन्‌ १९४२-५१ की भज्मर गरुरुकुल 
की विवरण पत्निका में लिखा है --“इस समय ग्रुरुकुल में ५८ ब्रह्मचारी विद्याध्ययन कर 
रहे हैं। स्थानाभाव नवीन ब्रह्मचारियों के प्रवेश में बाधक हो रहा है। छात्रावापत और 
विद्यालय विभाग के लिए भवनों की बड़ी कमी है!” इसीलिए सन्‌ १९५० और उसके 
पश्चात्‌ भवन निर्माण पर विशेष ध्यान दिया गया, और इस प्रयोजन से धन एकत्र करने 
के लिए प्रयत्न प्रारम्भ कर दिये गये। सन्‌ १६९४८ से सन्‌ १९६२ तक ९१ हजार से भी 
अधिक रुपये गुरुकुल में नयी इमारतें बनवाने में खर्च किये गये, जिसके परिणामस्वरूप 
वहाँ ब्रह्मचारियों के निवास तथा पढ़ाई की समुचित व्यवस्था हो गई। अ्रब नये ब्रह्मचारियों 
के प्रवेश में कोई वाघा नहीं रह गई, और गुरुकुल में विद्याथियों की संख्या में निरन्तर 
वृद्धि होने लगी। 

ग्रुरुकुल भज्कर की पाठविधि का निर्माण मह॒षि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रति- 
पादित पद्धति के अनुसार किया गया था। महृषि ने जिन ग्रन्थों को पढ़ाने का निषेध किया 
है, उनका इस पाठविधि में स्थान नहीं था। शिक्षा की दृष्टि से गुरुकुल के दो विभाग थे-.. 
संस्कृत महाविद्यालय और वेद महाविद्यालय। संस्कृत महाविद्यालय की पढ़ाई १० वर्ष 
की थी। उसमें दो-दो खण्डों में अग्नलिखित पाँच परीक्षाएँ ली जाती थीं--प्रवेशिका, 
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४२० आयेसमाज का इतिहास 


प्रवीण, व्याकरणोपाध्याय, व्याकरणशास्त्री, भौर व्याकरणाचार्य । वेद महाविद्यालय का 
पाठ्यक्रम छह वर्ष का था। इसमें दो वर्षों में छहों आस्तिक दर्शनों (सांख्य, न्याय, वेशेषिक, 
योग, मीमांसा और उत्तर मीमांसा) का अध्यापन होता था, और पिछले चार वर्षों में 
चारों वेदों, ब्राह्मण ग्रन्थों, प्रातिशास्यों, गृह्यसूत्रों और श्रोतसूत्रों की शिक्षा की व्यवस्था 
थी। वेद महाविद्यालय में भी दो-दो खण्डों में तीन परीक्षाएँ ली जाती थीं--दर्शनाचार्य , 
विद्यावारिधि और वेदवाचस्पति। गुरुकुल के पाठ्यक्रम में शिक्षा, कला, व्याकरण, निरुक्‍्त, 
छन्द, ज्योतिष, दस उपनिषद्‌ (ईश, केन, कठ, प्रश्न, मुण्डक, माण्डूक्य, एतरेय, तेत्तिरीय, 
छान्‍्दोग्य और वृहदारण्यक), मनुस्मृति, गीता, रामायण, महाभारत, संस्कृत साहित्य, 
काव्यालंकार, संस्कृत व्याकरणशास्त्र का इतिहास, वैदिक वाइः मय का इतिहास, भारत- 
वर्ष का इतिहास, गणित, हिन्दी भाषा, सांख्य, योग, न्याय, वेशेषिक, पूर्व मीमांसा, वेदिक 
सिद्धान्त, व्यवहारभानु से लेकर वेदभाष्य पर्येन्त मह॒षि दयानन्द के सव ग्रन्थ चार ब्राह्मण 
ग्रन्‍्य, चार गृह्मसूत्र, दो श्ौतसूत्र, चार प्रातिशास्य सूत्र श्लौर चारों वेद । इन सवका 
समावेश किया गया था। सम्भवतः, भारत या अन्यत्र कोई भी ऐसी शिक्षण-संस्था नहीं 
है, जिसमें संस्क्रत भाषा, वेद-वेदांग तथा आप प्रन्‍्थों के गम्भीर अध्ययन-अध्यापन की 
बसी व्यापक व्यवस्था हो, जैसी कि गुरुकुल भज्फर में की गई थी। यह वात ध्यान देने 
योग्य है, कि इस गरुरुकुल के पाठ्यक्रम में अ्रंग्रेजी भाषा को कोई स्थान नहीं दिया गया 
था। पर हिन्दी भाषा, गणित और इतिहास सदृश विषयों की शिक्षा के कारण विद्यार्थियों 
का मानसिक क्षितिज भली-भाँति विकसित हो जाता था, यह भी स्पष्ट है। आयंसमाज 
द्वारा जो भी शिक्षण-संस्थाएँ खोली गईं, सबमें मह॒षि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित 
शिक्षाविषयक मल्तव्यों को दृष्टि में रखा गया, भौर गुरुकुलों ने तो उनकी पाठविधि के 
अनुसरण का भी प्रयत्न किया, पर यह स्वीकार करना होगा, कि जिस रूप में और जिस 
अंश तक गुरुकुल भज्फर में महर्षि द्वारा निरूपित. शिक्षा पद्धति को प्रयुक्त किया गया, 
किसी अन्य संस्था में वैसा नहीं किया यया। महषि द्वारा प्रतिपादित आपे शिक्षा पद्धति 
को क्रियान्वित करते का प्रयत्न पण्डित युधिष्ठिर (स्वामी ब्नतानन्द) द्वारा भी भैंसवाल तथा 
'चित्तौड़ गढ़ गुरुकुल में किया गया था, पर इन्हें उतनी सफलता प्राप्त नहीं हुईं, जितनी कि 
बाद में गुरुकुल भज्मर में आचार्य भगवान्‌ देव (स्वामी ओमाननन्‍्द) को हुई। 
छात्रावास में भवनों की वृद्धि हो जाने पर सन्‌ १६६३ तक ग्रुरुकुल भज्मर में 
ब्रह्मचारियों की संख्या ५८ से बढ़कर १०७ तक पहुँच गई थी । गुरुकुल में प्रवेश की माँग 
झधिक थी, पर स्थान के भ्रभाव के कारण नये ब्रह्मचारियों का प्रवेश वन्‍्द किया हुआ था | 
नये भवनों के निर्माण के साथ-साथ विद्यार्थियों की संख्या भी बढ़ती गई और सन्‌ १६७६ 
तक वहाँ १५० ब्रह्मचारी निवास करने लगे। गुरुकुल फंज्कर का आकर्षण केवल हरयाणा 
के लोगों को ही नहीं है। हरयाण। के श्रतिरिक्‍त उत्तरप्रदेश, राजस्थान, महाराष्ट्र, 
असम प्रादिं भारत के विविध प्रदेशों तथा नेपाल और सुरीनाम (दक्षिणी अमेरिका) 
आ्रादि विदेशों के भी भ्रनेक विद्यार्थी वहाँ शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं । 
गुरुकुल भाज्मर में शिक्षा सर्वेथा निःशुल्क है। पर भोजन का व्यय विद्यार्थियों के 
माता-पिता या श्रभिभावकों को देना होता है। सन्‌ १९६३ में भोजन के लिए १४५० रुपये 
वाधिक लिये जाते थे। महेंगाई में वृद्धि के कारण सन्‌ १६७६ में भोजन व्यय की राशि 
३०० रुपये वार्षिक कर दी गई, और वाद में मुल्यवृद्धि के साथ-साथ इस राशि में भी 
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वृद्धि की जाती रही । भोजन के लिए ली जाने वाली धनराशि से मिर्चे-मसाले से रहित 
शुद्ध सात्विक भोजन ग्रुरुकुल द्वारा दिया जाता है, पर इसमें दूध भ्रौर घी शामिल नहीं 
होता। घी, दूघ तथा वस्त्रों की व्यवस्था ब्रह्मचारियों के माता-पिता व अ्रभिभावकों द्वारा 
पृथक्‌ रूप से की जाती है। इस व्यवस्था का परिणाम यह हो सकता है, कि सव ब्रह्मचारी 
घी, टूघ की मात्रा एक समान प्राप्त न कर सकें । सम्पन्त घरों के विद्यार्थी श्रधिक घी- 
दूध प्राप्त कर लें, और निर्घन विद्यार्थी इनसे सर्वंधा वंचित रह जाएँ या इन्हें बहुत कम 
मात्रा में प्राप्त कर सकें | यह वात मह॒षि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित शिक्षा- 
विषयक सूल सिद्धान्तों के अनुरूप नहीं है। महृथि ने ग्रुरुकुलों में सवके लिए समान आसन, 
समान भोजन तथा समान रहन-सहन पर वहुत वल दिया है। पर यथाथ्थ में गुरुकुल 
भाज्मर के प्राय: सभी विद्यार्थी समुचित मात्रा में घी-दूध का सेवन करने में समर्थ रहते 
हैं, जिसके कारण वहाँ रहन-सहन में अन्तर नहीं आने पाता । 
गुरुकुल के पास ७२ एकड़ (३३२ बीघा) भूमि है । छात्रावास, विद्यालय भवन, 
भोजन-भण्डार आदि की इमारतों के लिए जितना स्थान चाहिये, यह भूमि उससे अधिक 
है। भ्रतिरिक्त भूमि का उपयोग खेती तथा वाग के लिए किया जाता है। कृषि विभाग 
गुुरुकुल भज्कर का महत्त्वपूर्ण अंग है । गेहूँ, चना, जौ, ज्वार आदि अनाज, पशुओं के लिए 
चारा ओर सब्जियों का उत्पादन इस विभाग द्वारा' बड़ी सफलता के साथ किया जाता 
है। गुरुकुल के वगीचे में फलों के भी वहुत-से वुक्ष हैं, जिनके फल ब्रह्मचारियों में वाँट 
दिये जाते हैं। खेती के कार्य में युरुकुल के विद्यार्थी भी उत्साह पूर्वक हाथ बटाते हैं, और 
प्रतिदिन एक घण्टा उन्हें श्रददान करना होता है, प्रधानतया खेती तथा उद्यान में ही 
जिसका उपयोग किया जाता है । ट्रैक्टर आदि खेती के आधुनिक उपकरण भी ग्रुरुकुल 
भज्मर में प्रयुक्त किये जाते हैं, श्रौर पशुओ्नों के लिए चारा काटने की मशीन भी वहाँ लगा 
दी गई है, जो विजली से चलती है। २९ अगस्त, सन्‌ १६५६ के दिन गुरुकुल में बिजली 
भी आ गईं थी, जिसका उपयोग रोशनी के अ्रतिरिक्त मुद्रणालय एवं फार्मेसी आदि की 
मशीनों को चलाने के लिए भी किया जाता है। गुरुकुल में. एक गोशाला भी है, जिसकी 
आधारशिला डॉ० राजेन्द्रप्रसाद ने २२ फरवरी, १९४७ के दिन रखी थी । इसमें १०० के 
लगभग पशु हैं, जो सभी शुद्ध हरयाणा नसल के हैं । यहाँ की गोएँ अनेक अखिल भारतीय 
स्तर की प्रतियोगिताओं में पुरस्कार प्राप्त कर चुकी हैं। ग्रुरुकुल की दूध, घी की आव- 
श्यकता की पूर्ति में यह गौशाला' बहुत सहायक है। 
महषि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित पाठविधि में चार उपवेदों (आयुर्वेद, 

धनुर्वेद, गान्धवंवेद और अर्थवेद) की शिक्षा को भी स्थाव दिया गया है। क्रियात्मक दृष्टि 
से इनकी पढ़ाई का विशेष महत्त्व है । इसीलिए ग्रुरुकुल भज्मर में आयुर्वेद की शिक्षा की 
भी व्यवस्था की गई, और आयुर्वेद महाविद्यालय को स्थापित किया गया, जिसका 
उद्घाटन भारत सरकार के भूतपूर्व शिक्षा' मन्‍्त्री श्री डा० कालूराम श्रीमाली ने २६ 
अगस्त, सन्‌ १६५६ के दिन किया था। श्रायुवेंद महाविद्यालय के प्रथम अध्यक्ष पण्डित 
सत्यदेव वाशिष्ठ आयुर्वेदाचाय नियुक्त हुए, और ५ सितम्बर, १९५६ से उसमें नियमित 
रूप से पढ़ाई शुरू हो गई। इस आयुर्वेद महाविद्यालय में शुद्ध आयुर्वेद का चार वर्ष का 
पाठ्यक्रम चालू किया गया । गुरुकुल से भ्रायुवेंद पढ़कर जो विद्यार्थी स्नातक बनें, उन्हें 
चिकित्सा कार्य करने में कोई कानूनी वाघा न हो, इसे दृष्टि में रखकर आयुर्वेद महा- 
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७३३ आरयंसमाज का इतिहास 
विद्यालय की पाठविधि तथा उपाधि को सरकार से मान्यता प्राप्त कराने के लिए भ्रयत्न 
किया गया, जिसके परिणामस्वरूप १३ सितम्बर, १६५८ के दिन पंजाव के 'वोर्ड ऑफ्‌ 
आयुर्वेदिक एण्ड यूनानी मेडिसन' द्वारा इस महाविद्यालय को दो वर्ष के लिए मान्यता 
प्रदान कर दी गई। पर यह महाविद्यालय देर तक कायम नहीं रह सका। १६५७ प्र 
पंजाब में भ्रारयंसमाज द्वारा जव हिन्दी भाषा के लिए सत्याग्रह शुरू किया गया, तो उसमें 
गुरुकुल ऋज्मर के अध्यापकों, ब्रह्मचारियों और कार्यकर्ताओं ने भी भाग लिया था । इससे 
रुष्ट होकर पंजाव सरकार ने भ्रायुवेंद महाविद्यालय को दिये जाने वाले वीस हजार रुपये 
के झनुदान को रोक दिया, जिसके कारण इस संस्था के सम्मुख एक विकट समस्या उप- 
स्थित हो गई। फिर भी आयुर्वेद महाविद्यालय चलता ही रहा, झौर सन्‌ १९६० में 
आयुर्वेद की शिक्षा को शुरू हुए चार वर्ष हो जाने पर विद्यार्थियों की परीक्षाएँ हुई, जिनमें 
छह विद्यार्थी आयुर्वेदाचाय्य परीक्षा मेंऔर तीन विद्यार्थी आयुर्वेदशास्त्री परीक्षा में 
उत्तीर्ण घोषित किये गये। पर इसके बाद आयुर्वेद महाविद्यालय के संचालन में अनेक 
कठिनाइयाँ उपस्थित होती रहीं। सरकार से एक पैसा भी उसके लिए भ्राप्त नहीं हुआ, 
और आर्थिक साधनों के पर्याप्त त होने के कारण इस संस्था को वन्द कर देना पड़ा । 

यद्यपि गुरुकुल भज्कर का आयुर्वेद महाविद्यालय बन्द हो गया, पर उसके साथ 
जो आयुर्वेदिक रसायनशाला (फार्मेंसी) थी, वह कायम रही । आयुर्वेद महाविद्यालय की 
स्थापना से पहले ही ग्ुरुकुल में एक आयुर्वेदिक औषधालय विद्यमान था। यह आषधघालय 
उस समय में भी था, जब कि गुरुकुल भज्भर का संचालन स्वामी परमानन्द और स्वामी 
ब्रह्मानन्द के हाथों में था। इसमें आयुर्वेदिक ओषधियों का प्रयोग किया जाता था, और 
अनेक ओषधियाँ गुरुकुल में ही तैयार कर ली जाती थीं। आचार्य भगवान्‌ देव (स्वामी 
झ्ोमानन्द) मे गुरुकुल को आशिक दृष्टि से स्वावलम्बी वनाने के लिए यह निश्चय किया, 
कि आयुर्वेदिक श्ोषधियों का निर्माण वहाँ व्यवस्थित रूप से प्रारम्भ कर दिया जाएऔर 
इसके लिए एक रसायनशाला स्थापित कर दी जाए। इसी निश्चय के परिणामस्वरूप 
गुरुकुंल भज्मर में झायुर्वेदिक रसायनशाला प्रारम्भ की गई, और १५ मार्च, १६५० के 
दिन पंजाब के तत्कालीन मुख्य मन्‍्त्री डॉक्टर गोपीचन्द भागंव ने श्रोपचारिक रूप से 
उसका उद्घाटन किया। आचार्य भगवान्‌ देव के प्रयत्त से यह रसायनशाला निरन्तर 
उल्तति करती गई, भौर इसमें तैयार हुई श्रोषधियों की शुद्धता सर्वत्र स्वीकार की जाने 
लगी। झोषधियों के अतिरिक्त हवन सामग्री भी इस रसायनशाला में तैयार की जाने 
लगी । गुरुकुल के संचालकों का प्रयत्त तो यह था, कि इस रसायनशाला से इतनी 
आमदनी होने लगे, जिससे गुरुकुल आर्थिक दृष्टि से झ्रात्मनिर्भर हो जाए। पर यह तभी 
सम्भव हो सकता था, जबकि उसका प्रवन्ध किसी व्यापारकुशल वैद्य के हाथों में हो । 
ऐसा बुच्य प्राप्त कर सकना सुगम नहीं था। इसीलिए इस रसायनशाला से अभी इतनी 
आमदनी होनी शुरू नहीं हुई थी, कि उससे सम्पूर्ण गुरुकुल का तो क्या आयुर्वेद महा- 
विद्यालय का ही खर्च चल सके ! बाद में रसायनशाला को व्यावसायिक दृष्टि से सफल 
बनाने का विशेष रूप से उद्योग किया गया, जिसके परिणामस्वरूप वह ग्रुरुकुल की 
आ्रामदनी का अन्यतम महत्त्वपूर्ण साधन बन गईं । ह 

मह॒षि दयानन्द सरल्वती द्वारा प्रतिपादित आर्षे पाठविधि के अनुसार शिक्षा 
प्रदान करने के अतिरिक्त गुरुकुल भज्फर के कतिपय अन्य कार्यकलाप भी हैं, जिनका यहाँ 
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उल्लेख करना उपयोगी है । ये सब गुरुकुल की पढ़ाई में सहायक हैं, पर इनका स्वतन्त्र 
रूप से भी महत्त्व है। गुरुकुल का एक भ्रपना प्रकाशन गृह है, जिसे 'हरयाणा साहित्य 
संस्थान" कहते हैं। उपयोगी व उत्कृष्ट साहित्य को तैयार कराना तथा उसे प्रकाशित 
करना इस संस्थान का उद्देश्य है। साहित्य के प्रकाशन का कार्य गुरुकुल भज्भर में चिर- 
काल से हो रहा था। पहले उसका प्रकाशनकाये “विश्वम्भर वैदिक पुस्तकालय” के नाम 
से होता था। पर साहित्य के निर्माण एवं प्रकाशन जैसे महत्त्वपूर्ण कार्य के सम्पादन के 
लिए २८ फरवरी, सन्‌ १६६० के दिन हरयाणा' साहित्य संस्थान की विधिवत्‌ स्थापना 
की गई, और उस द्वारा प्रकाशन का कार्य द्रतगति से कियां जाने लगा । दिसम्बर, १६६२ 
तक इस संस्थान से ५६ पुस्तक प्रकाशित कर दी गई थीं, जिनमें महाभाष्य, सत्यार्थ॑प्रकाश 
(सटिप्पण), मनोविज्ञान, संस्कार विधि, विरजानन्द चरित, वेदविमर्श, वैदिक भारत में 
यज्ञ, मस्तिष्क विद्या, ब्रह्मचयं के साधन और आये सिद्धान्तदीप सदृश महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ 
भी थे। सन्‌ १६६२ के वाद इस संस्थान ने और भी अ्रधिक उन्नति की, और इस द्वारा 
अनेक मौलिक व महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ प्रकाशित किये गये । इनमें सबसे महत्त्व का ग्रन्थ भारत 
के प्राचीन मुद्रांक' है, जिसका मूल्य ५०० रुपये है । इसमें हरयाणा तथा समीपतर्ती क्षेत्र 
से प्राप्त हुए प्राचीन सिक्कों तथा मुद्राओं का सचिन्न विवरण दिया गया है, जो गम्भीर 
अध्ययन तथा शोध का परिणाम हैं। इस स्तर के ग्रन्थ प्रायः विदेशी भाषाश्रों में ही 
प्रकाशित होते रहे हैं। स्वामी ओमाननन्‍्द ने इसे हिन्दी भाषा में लिखकर तथा हरयाणा 
शोघ संस्थान ने इसे प्रकाशित कर हिन्दी साहित्य के गौरव को बढ़ाया हैं। 'वीरभूमि 

हरयाणा” और “वीर यौवेय' दो अन्य ग्रल्थ इस संस्थान द्वारा प्रकाशित किये गये हैं, जो 

इतिहास की मौलिक खोज के परिणाम हैं। पत्तंजलि मुनि के विशाल ग्रन्थ महाभाष्य 

(सम्पूर्ण) और कारिका प्रकाश सदृश व्याकरण ग्रन्थ, छन्दःशास्त्रम्‌ और काव्यालंकार- 
सूत्राणि सदृश अ्रलंकार ग्रन्थ, योगदर्शन भाष्य और सांख्यदर्शन भाष्य सदृश दर्शन- 
विषयक ग्रन्थ तथा भ्रात्मानन्द जीवन-ज्योति सदृश जीवनचरित्र प्रकाशित कर इस संस्थान 
ने हिन्दी तथा संस्कृत के प्रकाशन गृहों में प्रतिष्ठित स्थान प्राप्त कर लिया है। 

'सुधारक' नाम से गुरुकुल भज्कर द्वारा एक मासिक पत्र भी प्रकाशित किया 
जाता है । सितम्बर, सन्‌ १६४३ में इसका पहला अंक प्रकाशित हुआ था। इसके संस्था- 
पक व प्रधान सम्पादक आचाय॑ भगवान्‌ देव (स्वामी ओमानन्द) हैं, जो भव तक भी 
इसके नियमपूर्वक प्रकाशन में प्रयत्नशील रहते हैं । जैसा कि इसके नाम से भी स्पष्ट है, 
समाज में फैली कुरीतियों को दूर करना तथा सुधार भ्रान्दोलन को बल प्रदात करना इस 
पत्र का उद्देश्य निर्धारित किया गया था। पर धर्म, दर्शन, इतिहास झ्रादि पर भी उत्कृष्ट 
कोटि के लेख इसमें प्रकाशित होने लगे, जिनके कारण इसका महत्त्व बहुत बढ़ गया । 
'सुघारक' द्वारा बहुत-से विशेषांक भी पाठकों को भेंट किये गये हैं, जिनसे विविध विषयों 
पर महत्त्वपूर्ण व उपयोगी सामग्री जनता के सम्मुख उपस्थित की जा सकी है। 

पर गरुरुकुल भज्भर का एक अत्यन्त महत्त्वपूर्ण विभाग 'पुरातत्त्व संग्रहालय ' है, 
जिसकी ख्याति केवल भारत में ही नहीं, अपितु विदेशों के विद्वानों में भी से त्र फेली हुई 
है। सन्‌ १९५६ में आचाय॑ भंगवान्‌ देव (स्वामी झोमानन्द) ने इस संग्रहालय का प्रारम्भ 
किया था और उसमें शुरू में प्रधानतया प्राचीन मुद्राओं तथा सिक्कों का ही संग्रह था । 
समयान्तर में न केवल प्राचीन मुद्राओ्ों तथा सिवकों की संख्या में ही निरन्तर वृद्धि होती 
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४२४ आयसमाज का इतिहास 


गईं, अपितु बहत-सी प्राचीन सूर्तियों, हस्तलिखित ग्रन्थों, ईंटों, बरतनों, अस्त्र-शस्त्रों 
तथा अन्य पुरातत्त्व-सम्बन्धी भ्रवशेषों का भी इस संग्रहालय में संग्रह किया गया, और 
देश-विदेश के विद्वान्‌ इसमें विद्यमान प्राचीन अवशेषों के श्रध्ययन व अनुशीलन के लिए 
गुरुकुल भज्कर झाने लगे। स्वामी ओमानन्द इतिहास तथा पुरातत्त्व के विश्वविख्यात 
: विद्वान हैं, और प्राचीन मुद्राओों का उनका अध्ययन अत्यन्त गम्भीर है। इस संग्रहालय 
को स्थापित कर स्वामीजी ने गरुरुकुल ऋज्कर के आकर्षण में बहुत वृद्धि कर दी है। 
गुरुकुल भज्कर की समस्त सम्पत्ति का स्वामित्व 'विद्यार्य सभा, गुरुकुल भज्कर 
में निहित है। यह संस्था रजिस्टर्ड है, और सन्‌ १६५६ में औपचारिक रूप से इसे रजिस्टड 
करा लिया गया था | इसका श्रपना विघान है, और ग्रुरुकुल का सब प्रवन्‍्ध इसके अधीन 
है। विद्यार्य सभा का सदस्यता शुल्क १०१ रुपये आजीवन, २५ रुपये त्रिवापिक और १० 
रुपये वाधिक नियत किया गया है। प्रतिवर्ष शिवरात्रि के अवसर पर इस सभा का वाषिक 
अधिवेशन किये जाने तथा उसमें सभा के पदाधिकारियों के चुने जाने की व्यवस्था विधान 
द्वारा की गई है | 
आचाये भगवान्‌ देव (स्वामी श्रोमानन्‍्द) के संचालकत्व में गुरुकुल भज्मर ने 
आज से चौथाई सदी के लगभग पूर्व कितनी उन्नति कर ली थी, इसका कुछ अनुमान उस 
लेख से किया जा सकता है, जो महाशय कृष्ण ने 'देनिक वीर अर्जुन! के ११ दिसम्बर, 
सन्‌ १६६० के अंक में इस ग्रुरुकुल के सम्बन्ध में लिखा था । इस लेख के कुछ भ्रंश इस 
प्रकार हैं---'“मैंने गुरुकुल देखा और मुझे यह कहने में संकोच नहीं कि उसे देखकर मुझे 
खुशी हुईं। वहाँ मुझे एक नया और निराला संसार दिखायी दिया । गुरुकुल कज्कर सही 
अर्थों में एक कुल या परिवार है, जिसकी माता झाचाय भगवान्‌ देव हैं। वही इसके प्राण 
और जीवनदाता हैं। उनके २४ घण्टे गुरुकुल की सेवा के लिए अ्रपित हैं । क्योंकि वे एक 
तपस्वी का जीवन व्यतीत करते हैं, इसलिए वहाँ के अध्यापकों तथा' ब्रह्मचारियों का जीवन 
भी त्यागमय है। आचार्य भगवान्‌ देव ने वर्षों से चीनी और नमक का सेवन नहीं किया । 
जिस प्रकार बच्चे माता-पिता के साथ घर का सारा काम करते हैं, उसी प्रकार गुरुकुल के 
ब्रह्मचारी भी अपनी आ्रावश्यकताएँ स्वयं पूरी करते हैं । दोपहर वाद प्रत्येक ब्रह्मचारी एक 
घण्टे के लिए कोई-न-कोई काम करता है। जब हम गये तो वे काम कर रहे थे । “वहाँ 
जीवन स्वाभाविक और सादा है और उस पर पाश्चात्य सभ्यता का प्रभाव नहीं है । 
ग्रुरुकुल में लगभग एक सौ ब्रह्मचारी हैं जिन्हें ऋषि दयानन्द की बतायी हुईं पद्धति के 
श्रनुसार शिक्षा दी जाती है। वहाँ के ब्रह्मचारी उच्च शिक्षा प्राप्त करके निकलते हैं, भौर 
अन्य संस्कृत कॉलिजों के लड़कों के लिए वें चेलेंज हैं। मुझे गुरुकुल के सहायक मुख्या- 
: चिण्ठाता श्री वेदब्रत से मिलाया गया। वे पंजाब विश्वविद्यालय के शास्त्री हैं और उन्होंने 
विश्वविद्यालय का रिकॉर्ड तोड़ दिया है । वे छह दर्शनों के श्राचाय॑ हैं। वेदाचार्य और 
आ्रायुवेदाचार्य हैं । उन्होंने श्रपना जीवन गुरुकुल के भ्रपंण कर दिया है।*'“उनकी सादगी 
को देखकर कोई यह नहीं समझ सकता कि यह सादा युवक विद्या का भण्डार है।” 
पंजाव के भ्रार्य जगत्‌ में महाशय कृष्ण का स्थान अत्यन्त उच्च एवं सम्मानास्पद 
था। वह वर्षों तक झाय॑ प्रतिनिधि सभा, पंजाब के मंत्री रहे थे और ग्रुरुकुल काँगड़ी के 
संचालन व॑ व्यवस्था में उंनका महत्त्वपूर्ण कतृ त््व था | श्रोपचारिक रूप से किसी की प्रशंसा 
करने की उनकी आदत नहीं थी। वह भी गुरुकुल भज्मर से प्रभावित हुए थे और अपने 
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समाचारपत्र में उन्होंने सार्वजनिक रूप से इसकी प्रशंसा की थी, यही इस गुरुकुल की 
सफलता के लिए पर्याप्त प्रमाण है । 


(४) श्रीसहया नन्‍्द श्रार्ष विद्यापीठ 


सन्‌ १६६० तक ग्रुढक्ुुल ऋज्मर न केवल सुव्यवस्थित रूप में ही आ चुका था, 
अपितु दिन प्रतिदिन उन्नति के मार्ग पर अग्रसर भी होता जा रहा था। ब्रह्मचारियों की 
संख्या एक सौ से ऊपर पहुँच गई थी, और उसमें निरन्तर वृद्धि भी हो रही थी। इस 
गुरुकुल की पाठविधि का भ्रपना एक विशेष झाकषंण-था। इसमें केवल आप ग्रन्थों का ही 
अध्ययन-अ्ध्यापन होता था, तथा संस्कृत व्याकरण और संस्कृत साहित्य की शिक्षा के लिए 
केवल आय ग्रन्थ ही प्रयुक्त किये जाते थे। शिक्षा पद्धति पर पाश्चात्य ढंग से संचालित 
सरकारी शिक्षणालयों का कोई प्रभाव नहीं था। पाठविधि में वेद, वेदांग, ब्राह्मण ग्रन्थ, 
उपनिषद्‌, भ्रास्तिक दर्शन तथा अ्रन्‍्य आर्प वाइूमय को प्रमुख स्थान दिया गया था । जहाँ 
तक ब्रह्मचारियों की दिनचर्या का सम्बन्ध है, वह अनुशासित तथा सदाचारमय जीवन के 
अभ्यास में सहायक थी । चाहे सर्दी हो या गर्मी, ब्रह्मचारी प्रातः ४ बजे सोकर उठ जाते 
थे। सोने का समय ९-३० बजे रात से ४ बजे प्रात: तक था। प्रार्थना, सन्ध्या, हवन, शौच, 
व्यायाम, दन्‍्तधावन, स्नान, भोजन, पढ़ाई, स्वाधष्याय-- सबके समय नियत्त थे। इस 
समय तक गुरुकुल काँगड़ी तथा अन्य बहुत-से गुरुकुलों के छात्रावासों में रहने वाले ब्रह्म- 
चारियों की दिनचर्या में अमेक प्रकार से शिथिलता झा चुकी थी। पर गुरुकुल भज्कर 
का जीवन पूर्णतया भ्रनुशासित तथा ब्रह्मचर्य आ्ाश्वम के मन्तव्यों के अनुरूप था । इस दशा 
में यह स्वाभाविक ही था, कि भ्ार्य जनता की दृष्टि में इस संस्था का महत्त्व बढ़ता जाए, 
और अन्य अनेक गुरुकुल इसका भ्रनुकरण करने के लिए भी भ्रवृत्त हों। इसलिए गत 
चौथाई सदी में थ्रनेक ऐसे नये गुरुकुलों की स्थापना हुईं, गुर्कुल मज्कर की झार्ष पाठ- 
विधि तथा वहाँ की अनुशाप्तित दिनचर्या का जिन्होंने अनुसरण किया | साथ ही, कतिपय 
पुराने गुरुकुलों ने भी ग्रुरुकुल भज्मर की शिक्षा पद्धति के अनुसार अपने को परिवर्तित 
करने का प्रयत्न किया । लि 

गुरुकुल भज्मर का जिस ढंग से विकास हो रहा था, भर भअन्य अनेक संस्थाएं 
जिस प्रकार उसका अ्रनुकरण करने के लिए प्रयत्नशील थीं, उसे दृष्टि में रखते हुए यह्‌ 
उपयोगी व झावश्यक समभा गया, कि यह संस्था एक विद्यापी5का रूप प्राप्त कर ले, ताकि 
इसकी पद्धति को अपनाने वाली अन्य संस्थाएँ इससे सम्बद्ध हो सकें झौर आाष॑ गुरुकुलों 
की एक ऐसी श्रृंखला वन जाए, जिनकी पाठविधि एक हो और जिनके विद्यार्थी शिक्षा को 
पूर्ण कर एक समान उपाधियाँ प्राप्त करें। इसी के परिणामस्वरूप 'श्रीमहयानन्द आषे 
विद्यापी5' की स्थापना की गई और उसका मुख्य कार्यालय गुरुकुल फज्मर में रखा गया । 
विद्यापीठ का विधान तैयार कर ५ दिसम्बर सन्‌ १६६८ के दिन १८६० के 'सोसायटीज 
रजिस्ट्रेशन एक्ट 577४' के अ्रवीन उसकी रजिस्ट्री करा ली गई । 

सन्‌ १६६८ में श्रीमद्दयातन्द आप विद्यापीठ का' जो विधान वना था, उसमें इस 
संस्था के निम्नलिखित मुख्य उद्देश्य निर्धारित किये गये थे-- (क) मह॒षि दयानन्दजी द्वारा 
श्रनुमोदित प्राचीन वैदिक आरा प्रणाली के ग्राधार पर संचालित गरुरुकुलों, विद्यालयों आदि 
की सहायता एवं स्थापना और संचालन करना कराना । (ख) कुमार कुमारियों को पृथक्‌- 
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पृथक्‌ ब्रह्मचर्यपूर्र॑क शिक्षा देना दिलाना। (ग) वेदिक धर्म तथा भारतीय संस्कृति के प्रति 
अनुराग उत्पत्त करना कराना। (घ) ब्रह्मचर्य सम्बन्धी सद्विचारों का संचार करना 
कराना। (ड-) देशभक्ति के भाव भरकर सभ्य और सुशील नागरिकों का निर्माण करना । 
इत मुख्य उद्देश्यों के श्रतिरिक्त १७ उद्देश्यों का भी विधान में उल्लेख किया गया 
हैं, जिनसे इस विद्यापीठ का स्वरूप अधिक स्पष्ट हो जाता है। इनमें कतिपय महत्त्वपूर्ण 
उद्देश्य निम्नलिखित हैं--(१) वेद, उपवेद, (आयुर्वेद, शिल्प झ्रादि), बेदांग, उपांग, 
ब्राह्मण, संस्कृत भाषा, राष्ट्रभापा, व्याकरण, उपनिषद्‌, साहित्य, विज्ञान, शिल्प कला, 
प्रान्तीय व विदेशीय भाषाओं तथा अन्य उपयोगी आधुनिक और प्राच्य विषयों की शिक्षा 
देना दिलाना। (२) उपर्युक्त प्रकार की शिक्षा देने वाली संस्थाएँ स्थापित करना कराना, 
उनका प्रवन्ध करना कराना, विकास करना कराना तथा ऐसी उपर्युक्त संस्थाश्रों को सम्बद्ध 
करना। (३) निम्नांकित विषयों का विकास और शिक्षण हिन्दी तथा संस्क्षत भाषाओं के 
माध्यम से करना कराना (क) बंदिक श्रौर लौकिक संस्कृत भाषा तथा साहित्य श्रोर उसकी 
समस्त शाखाश्रों का। (ख) शक्ति और साधनों के श्रनुसार भारत की भ्रन्य प्रान्तीय भाषाशों 
और विदेशी भाषाओ्ों का । (ग) आयुर्वेद तथा अन्य आयुर्वेदिक वैज्ञानिक पद्धतियों का । 
(घ) प्राकृतिक, भौतिक और रासायनिक का। (इ)) मानवीय विषयों का, सामाजिक विषयों 
का। (च) क्रियात्मक विषय जैसे; कला, कौशल, कृषि, वाणिज्य आदि का | (४) शोध- 
कार्यों का संचालन, पत्र-पत्निकाओं का प्रकाशन तथा इनके लिए मुद्रणालय स्थापित करना। 
(५) आ्रार्ष विद्यापीठ के ब्रह्मचा री-ब्रह्मचारिणियों सम्बन्धी अनुशासन का निरीक्षण करना 
कराना। (६) परीक्षाप्रों का संचालन करना तथा उपाधियाँ प्रदान करना । 
श्रीमद्दयानन्द आर्ष विद्यापीठ की पाठविधि में सम्मिलित किये जाने वाले विषयों 
का जिस ढंग से उसके विधान में उल्लेख किया गया है, उसके भ्रनुसार वेदिक व आर्षे 
साहित्य के अतिरिक्त आधुनिक ज्ञान-विज्ञान की शिक्षा को भी उसमें समुचित स्थाव दिया 
गया है, और संस्कृत तथा हिन्दी के साथ-साथ भारत की अन्य प्रान्तीय भाषाओं व विदेशी 
भाषाओं की पढ़ाई की भी व्यवस्था करने की वात कही गई है। इसीलिए गुरुकुल रज्कर 
तथा आषं विद्यापीठ से सम्बद्ध अन्य शिक्षणालयों के लिए जो पाठविधि निर्धारित की गई, 
उसमें झ्राधुनिक ज्ञान-विज्ञान तथा विविध आधुनिक भाषाओं को भी स्थान दिया गया, 
यद्यपि मुख्यता संस्कृत, वेद, वेदांग तथा अआर्ष ग्रन्थों की ही रखी गईं। श्राप विद्यापीठ के 
पाद्यक्रम में समय तथां परिस्थितियों को दृष्टि में रखकर श्रभेक परिवर्तत समय-समय पर 
किये जाते रहे हैं, पर वहाँ जो पाठविधि वर्तमान समय में प्रचलित है और जिसका प्रारम्भ 
सन्‌ १६७४५ में किया गया था, उसका इस दृष्टि से विवेचन करना उपयोगी है, कि उस 
द्वारा विद्यापीठ के विधान में उल्लिखित उद्देश्यों की किस अंश तक पूर्ति होती है । 
विद्यापीठ का पाठ्यक्रम सोलह वर्षों का बनाया गया है, जो पाँच भागों में विभक्त 
है। पाँचों भागों की परीक्षाएँ पृथक्‌-पृथक्‌ हैं, जिन्हें क्रमशः प्रवेशिका परीक्षा, भ्रथमा 
परीक्षा, मध्यमा परीक्षा, शास्त्री परीक्षा और आचाये परीक्षा कहते हैं। प्रवेशिका परीक्षा 
के पाँच खण्ड हैं, प्रथमा के तीन, मध्यमा के तीन, शास्त्री के तीन श्रौर झ्राचार्य परीक्षा के 
दो खण्ड हैं। प्रवेशिका का पाठ्यक्रम श्रन्य प्राइमरी स्कूलों से श्रधिक भिन्‍न नहीं है । केवल 
धर्मशिक्षा (वेद) उसमें प्रतिरिक्त विषय के रूप में है। हिन्दी भाषा, गणित तथा सामान्य 
ज्ञान (इतिहास, भूगोल तथा प्रारम्भिक विज्ञान).का पाठ्यक्रम प्रायः उसी ढंग का है, जैसा 
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कि सरकारी स्कूलों में होता है। विद्यापीठ की निर्देशिका में यह्‌ स्पष्ट रूप से लिख भी 
दिया गया है, कि 'हिन्दी से इतर प्रान्‍्तों में प्रवेशिका का पाठ्यक्रम श्रपने प्रान्त के आ्ावार पर 
भी वेद (वर्मशिक्षा) से श्रतिरिक्त चलाया जा सकता है।” इससे यह अभिप्रेत है, कि यदि आान्क्र 
प्रदेश में कोई शिक्षणालय आप विद्यापीठ, भज्मर से सम्बद्ध हो, तो प्रवेशिका परीक्षा के 
पाँच वर्षों के लिए उसका पाठ्यक्रम झ्न्श्र प्रदेश के सरकारी प्राइमरी स्कूलों के पाठ्यक्रम 
के अनुसार या आवार पर वनाया जा सकेगा, पर उसमें वेद (धर्मशिक्षा) का एक अतिरिक्त 
विषय अनिवार्य रूप से रहेगा। वेद-वेदांगों तथा अन्य श्रार्ष ग्रन्थों के श्र्ययन के लिए यह 
आवश्यक है कि विद्यार्थी का मन भली-भाँति विकसित हो जाए झौर अपनी मातृभाषा एवं 
गणित, भूगोल, इतिहास सदृश विषयों का भी उसे समुचित ज्ञान हो । इसलिए प्रवेशिका 
परीक्षा के पाठ्यक्रम को सरकारी स्कूलों के अनुसार रखने में कोई अनौचित्य नहीं है । 
उसका वेद (धर्मशिक्षा) का कोर्स अत्यन्त सरल है । प्रवेशिका के विद्यार्थियों के लिए यही 
पर्याप्त समभा गया है, कि उन्हें प्रार्थेना, सन्ध्या, हवन, शिव संकल्प, तथा यज्ञोपवीत आदि 
के मन्त्र कण्ठस्थ हो जाएँ श्रौर उन्हें वे शुद्ध रूप से लिखने भी लगें। प्रवेशिका विभाग के 
पहले दो खण्डों में संस्कृत भाषा को स्थान नहीं दिया गया है। संस्कृत की पढ़ाई तृतीय 
कक्षा से शुरू की गई हैं। पर उसके लिए भ्रष्टाध्यायी का आश्रय नहीं लिया गया। संस्कृत 
की शिक्षा के लिए आधुनिक पण्डितों ने जिस ढंग की सरल पुस्तकों की रचना की है, उन्हीं 
में से 'संस्कृत सुघा' और 'संस्क्ृत सौरभ” सदृश पुस्तकों को संस्कृत भाषा की प्राथमिक 
पढ़ाई के लिए नियत किया गया है। . 

प्रथमा परीक्षा के तीन खण्ड हैं, और उसका कोर्स तीन वर्ष का है। तीनों खण्डों 
में संस्कृत व्याकरण, संस्कृत साहित्य और वेद व झा सिद्धान्त अनिवाय विषय हैँ, और 
गणित, हिन्दी, समाजशास्त्र तथा सामान्य विज्ञान--ईन चार विषयों में से कोई से तीन 
ऐच्छिक रूप से लिये जा सकते हैं। समाजशास्त्र में इतिहास, भूगोल और नागरिक शास्त्र 
को झ्न्तगंत किया गया है, और सामान्‍य विज्ञान में भौतिकी, रसायन तथा भ्राणी विज्ञान 
की प्रारम्भिक जानकारी को । कन्याएँ सामान्‍य विज्ञान के स्थान पर गृह विज्ञान ले सकती 
हैं। सरकारी शिक्षणालयों के माध्यमिक विभाग में प्राय: ये जारों ही विषय अनिवाय होते 
हैं। पर भरा विद्यापीठ के विद्यार्थी इनमें से किसी एक को छोड़ सकते हैं। सम्भवत:, यह 
व्यवस्था इस कारण की गई है, कि संस्कृत व्याकरण, संस्कृत साहित्य और वेद के अनिवायय 
विषय होने से विद्याथियों पर पढ़ाई का जोर अ्रधिक न हो जाएं। संस्कृत व्याकरण की 
शिक्षा के लिए श्रष्टाध्यायी का उपयोग प्रथमा परीक्षा के द्वितीय खण्ड से शुरू किया गया 
है और वेद का पाठ्यक्रम इस भ्रकार नियत किया गया है, जिससे विद्यार्थियों को प्रार्थना, 
उपासना और सन्ध्या-हवन के मन्‍्त्रों के अतिरिक्त शान्तिकरण, स्वस्तिवाचतल और 
सामान्य प्रकरण के सब मन्त्र कण्ठस्थ हो जाएँ, आर्योद्ेश्यरत्वमाला, पंचमहायज्ञविधि 
तथा व्यवहारभानु सदुश ऋषिकृत पुस्तकों को वे पढ़ लें और वैदिक धर्म के मन्तब्यों से वे 
कुछ परिचय प्राप्त कर लें। हिन्दी, गणित, सामान्य ज्ञान तथा समाजशास्त्र के पाठ्यक्रम 
का स्तर प्राय: सरकारी शिक्षणालयों के सदृश ही हँ। 

जहाँ तक प्रवेशिका तथा प्रथमा परीक्षाओं की आठ वर्षों की पढ़ाई का सम्बन्ध है, 
वह सामान्य स्कूलों से बहुत भिन्‍न नहीं है । उसकी विशेषता यह है, कि उसमें संस्क्ृत भाषा 
(व्याकरण और साहित्य) तथा वेद (धर्मशिक्षा व आर्य सिद्धान्त) की शिक्षा को अनिवारये 
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| ॥॒ | 
डश्८ श्रायंसमाज का इतिहास 


रखा गया है, जिसके कारण विद्यार्थी वेद, वेदांग तथा श्राष॑ ग्रन्थों के अ्रध्ययन के लिए 
आवश्यक तैयारी कर सकने में समर्थ हो जाते हैं। मध्यमा परीक्षा से जो पाठ्यक्रम श्रीमद्‌- 
दयानन्द आप विद्यापीठ में शुरू होता है, बह साधारण सरकारी स्कूलों के कोर्स से बहुत 
भिन्‍न है। उसमें पाँच विषय अनिवाय रखे गये हैं-- संस्कृत व्याकरण, वेद, उपनिषद्‌, आर्य- 
सिद्धान्त, संस्कृत साहित्य और हिन्दी । इन पाँच के अतिरिक्त एक विषय और लेना होता 
है, जो सिद्धान्त, ज्योतिष, इतिहास, नागरिक शास्त्र, हिन्दी और अंग्रेजी में से कोई एक 
हो सकता है। सिद्धान्त विषय से सत्याथ्थ प्रकाश का उत्तराद्ध भाग अभिप्रेत है । ज्योतिष के 
पाठ्यक्रम में लीलावती और भास्करीय वीजगणित रखे गये हैं । इतिहास विषय में श्रा्य॑- 
समाज का इतिहास निर्धारित है, और नागरिक शास्त्र में शुक्रनीति, मनुस्मृति और 
कौटलीय अर्थशास्त्र के भी कुछ श्रंशों को स्थान दिया गया है। संस्कृत व्याकरण के लिए 
अष्टाध्यायी प्रमुख रूप से पाठ्यक्रम में नियत है, पर सहायक रूप में कतिपय ऐसी पुस्तकों 
को भी स्थान दे दिया गया है, जिन्हें स्वामी ब्रह्ममुनि सदृश आये विद्वानों ने प्राचीन आर्षं 
पद्धति का अनुसरण करके लिखा है । संस्कृत साहित्य में केवल ऐसी पुस्तक ही निर्घारित 
की गई हैं, जिनमें श्रृंगार रस का सर्वेथा अ्रभाव हो और जिनमें वेदविरुद्ध बातें न हों । 
अंग्रेजी ऐच्छिक विषय भ्रवश्य है, पर अतिवाय नहीं है। यही वात इतिहास, भूगोल आदि 
आधुनिक विषयों के सम्बन्ध में भी है। ऐसे विद्यार्थी भी श्राब॑ विद्यापीठ की मध्यमा परीक्षा 
को सुगमता से उत्तीर्ण कर सकते हैं, जिन्हें केवल संस्कृत भौर हिन्दी का ही ज्ञान हो । 
हिन्दी अनिवार्य विषयों में भी है, और ऐच्छिक विषयों में भी । ऐच्छिक हिन्दी का पाठ्यक्रम 
अधिक ऊँचे स्तर का हैं। गणित, इतिहास, नागरिकशास्त्र और अंग्रेजी आदि की पढाई 
मध्यमा परीक्षा के लिए श्रनिवाय नहीं है। मध्यमा परीक्षा उत्तीर्ण करने के लिए यही 
आवश्यक है, कि संस्कृत तथा हिन्दी की अ्रच्छी योग्यता हो, आय॑ सिद्धान्तों की समुचित 
जानकारी हो और वेद-वेदांगों के उच्च अध्ययन के लिए मार्ग प्रशस्त होना प्रारम्भ हो 
गया हो । इसमें सन्देह नहीं, कि आप विद्यापीठ की मध्यमा परीक्षा उत्तीर्ण कर लेने पर 
विद्यार्थी इस योग्य हो जाता है, कि वह वैदिक वाइः मय, आस्तिक दर्शन तथा प्राचीन 
श्रध्यात्मज्ञान की शिक्षा प्राप्त कर सके । 
शास्त्री परीक्षा के भी तीन खण्ड हैं, और एक-एक खण्ड की परीक्षा के लिए एक- 
एक वर्ष की पढ़ाई प्रावश्यक है। पाठ्यक्रम के भ्रनिवार्य विषय संस्कृत व्याकरण, संस्कृत 
साहित्य और वेद-दर्शन-आरय सिद्धान्त हैं। प्रत्येक खण्ड की परीक्षा में पाँच-पाँच प्रश्नपत्र 
रखे गये हैं, तीन संस्क्ृत व्याकरण के और एक-एक संस्कृत साहित्य तथा वेद-दर्शन-आर्य 
सिद्धान्त के । ऐच्छिक विषय राजनीति शास्त्र, अर्थशास्त्र, इतिहास, ज्योतिष, हिन्दी 
संस्कृत भर अंग्रेजी हैं, जिनमें से कोई एक लेना होता है। शास्त्री परीक्षा में व्याकरण का 
पाठ्यक्रम वहुत उच्च स्तर का है, भौर उससें अष्टाध्यायी तथा काशिका के आधार पर 
संस्कृत व्याकरण का अध्ययन करना होता है। शास्त्री के छह प्रश्तपत्रों में तीन श्रकेले 
व्याकरण के होते हैं। आर पद्धति के अनुसार वेदों के सुचारु रूप से अध्ययन के लिए 
व्याकरण का गम्भीर ज्ञान अनिवार्य है। इसीलिए उसके अ्रध्ययन को शास्त्री परीक्षा में 
सर्वाविक महत्त्व दिया गया है। संस्कृत साहित्य में केवल ऐसे ही गद्य-पद्य तथा श्रलंकार 
के ग्रन्थ रखे गये हैं, जिन्हें निर्दोष माना जा सकता है। रघवंश, अभिज्ञानशाकुन्तलम्‌, 
कादम्वरी भौर शिशुपालवधघ सदृश काव्यों को पाठ्यक्रम में स्थान नहीं दिया गया है। 
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वेद-दर्शन-आय॑ सिद्धान्त विषय के पाठ्यक्रम में यजुर्वेद के १३ श्रध्याय, सांख्य और योग 
दर्शन, सत्यार्थ प्रकाश के कुछ समुल्लास तथा ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका अन्तगंत हैं। शास्त्री 
परीक्षा के पाठ्यक्रम में व्याकरण को सर्वाधिक स्थान प्राप्त है, और व्याकरण तथा साहित्य 
के अध्ययन के परिणामस्वरूप विद्यार्थी संस्कृत भाषा में उच्च कोटि की योग्यता प्राप्त कर 
लेता है। दर्शन शास्त्रों में भी उसका प्रवेश हो जाता है, और यजुर्वेद के भी अ्रनेक श्रध्याय 
महर्षि दयानन्द सरस्वती द्वारा विरचित भाष्य के साथ वह पढ़ लेता है। शास्त्री के लिए 
भी अंग्रेजी भाषा का ज्ञान अनिवायं नहीं है। संस्क्षत साहित्य, व्याकरण, दर्शन, हिन्दी और 
वेदिक सुक्तों का समुचित एवं उच्च स्तर का अ्रध्ययन कर इस परीक्षा को उत्तीर्ण किया 
जा सकता है। 

आचार्य परीक्षा के दो खण्ड हैं। शास्त्री परीक्षा को उत्तीर्ण कर लेने पर आचार्य 
परीक्षा के लिए दो वर्ष तक अध्ययन अपेक्षित है। यह परीक्षा व्याकरण, वेद, दर्शन, 
साहित्य, ज्योतिष, राजशास्त्र और इतिहास विषयों में दी जा सकती है, जिसे उत्तीर्ण कर 
लेने पर व्याक्त रणाचाय, वेदाचार्य, दर्शनाचार्य, साहित्याचाये, ज्योतिषाचार्य, राजशास्त्रा- 
चार्य ओर इतिहासाचाय की उपाधियाँ प्रदान की जाती हैं । इन विषयों का पाठ्यक्रम इस 
ढंग से बनाया गया है, कि प्राचार्य परीक्षा को उत्तीर्ण करने वाले विद्यार्थी वेद तथा वेदांग 
का गम्भीर तथा व्यापक ज्ञान प्राप्त कर सकें । व्याकरणाचार्य की परीक्षा के लिए पातंजल 
महाभाष्य के अतिरिक्त निरुक्त, निधण्टु, यजुर्वेद के १४ भ्रध्याय, अ्रलंकारशास्त्र और 
वाल्मीकि रामायण के एक काण्ड को भी पाठ्यविषय में रखा गया है। अन्य विषयों में 
आचार्य परीक्षा के पाठ्यक्रम का' उल्लेख करने से कोई विशेष लाभ नहीं है । उल्लेखनीय 
बात केवल यह है, कि श्रीमद्दयानन्द झ्ार्ष विद्यापीठ फज्कर की पाठविधि इस ढंग से 
बनायी गई है, कि उस द्वारा विद्यार्थियों को वेद-वेदांगों तथा श्राषं ग्रन्थों में पर्याप्त रूप से 
निषुणता प्राप्त हो जाए। 

संस्कृत भाषा की उच्च शिक्षा अन्य भी अनेक विद्यापीठों व विश्वविद्यालयों द्वारा 
दी जाती है। वाराणसेय संस्कृत विश्वविद्यालय सदुश कितनी ही शिक्षण-संस्थाएँ संस्कृत 
वाइः मय के अध्ययन-अ्रध्यापन की केन्द्र हैँ। पर श्रीमद्दयानन्द आपरष विद्यापीठ उनसे 
अनेक प्रकार से भिन्‍न है। इस विद्यापीठ में संस्कृत व्याकरण की शिक्षा के लिए अष्टा- 
ध्यायी, काशिका और महाभाष्य का प्रयोग किया जाता है, सिद्धान्त कौमुदी, मतोरमा 
आदि उन ग्रन्थों का नहीं, जिन्हें मह॒षि दयानन्द सरस्वती ने निषिद्ध माना है। संस्कृत 
साहित्य के पाठ्यक्रम में इस विद्यापीठ द्वारा उन काव्यों, नाटकों आदि को स्थान नहीं 
दिया गया, जिन्हें महर्षि ने “विषसम्पृक्तान्नवत्‌' त्याज्य कहा है। वाल्मीकि रामायण सदुश 
प्राचीन प्रत्थ तथा शिवराजविजय सदृश शभ्राधुनिक ग्रन्थ, जिन्हें ब्रह्मचारियों के लिए 
निर्दोष समझा जा सकता है, ही संस्क्ृत साहित्य के पाठ्यक्रम में रखे गये हैं। वेद तथा 
आरार्थ सिद्धान्त (जिससे मह॒षि दयावन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित मन्तव्य अभिप्रेत हैं) की 
शिक्षा इस विद्यापीठ के पाठ्यक्रम का महत्त्वपूर्ण अंग है । वेदमन्त्रों के अर्थ को स्पष्ट करने' 
के लिए इसमें साथण के भाष्य का झाश्रय न लेकर निरुक्त सदृश वेदांग तथा मह्॒षिकृत 
वेदभाष्य को प्रयुक्त करने की व्यवस्था की गई है। शिक्षा पद्धति तथा पाठविधि के विषय 
में ग्रायंसमाज का जो एक विशेष दृष्टिकोण है, उसे ही सम्मुख रखकर इस विद्यापीठ का 
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पाठ्यक्रम निर्धारित किया गया है। इस प्रकार' इस संस्था द्वारा आर्यंसमाज की एक 
महत्त्वपूर्ण आवश्यकता की पूर्ति हुई है। 

श्रीमद्दयानन्द झाप विद्यापीठ को औपचारिक रूप से पंजीकृत कराते हुए उसके 
जो नियम-उपनियम बनाये गये, उन द्वारा इस संस्था की स्वामिनी सभा (विद्यार्य सभा) 
के संगठन को भी परिवर्तित किया गया | इस सभा के सदस्य भ्रब निम्नलिखित होते हैं-- 
(१) श्रीमद्दयानन्द आर विद्यापीठ से सम्बद्ध ग्रुरुकुलों, महाविद्यालयों श्रादि के एक-एक 

प्रतिनिधि (आाचार्य अथवा अन्य अधिकारी) । (२) भ्रायेसमाज के त्यागी, तपस्वी विद्वानों, 

* संन्यासियों, आचार्यों से श्रतिरिक्त गुरुकुलों के श्रःयापकों, स्नातकों एवं अन्य हितषियों में 
से सभा द्वारा मनोनीत १५ सदस्य । (३) भारत सरकार के मनोनीत २ सदस्य। (४) 
किन्‍्हीं विश्वविद्यालयों में से मनोनीत ३े सदस्य । (५) भ्राजीवन सदस्य, जो महानुभाव 
आप विद्यापीठ को २५,००० रुपये दान दें। 

विघान के अनुसार विद्यापीठ के प्रमुख अधिकारी कुलपति, प्रतिकुलपति एवं 
संरक्षक, उपकुलपति, प्रस्तोता, कोषाव्यक्ष, पुस्तकाध्यक्ष, परीक्षाधिकारी तथा अधीक्षक 
हैं। इनमें से जिन श्रधिकारियों का सम्बन्ध शिक्षा तथा विद्यापीठ के संचालन व नियन्त्रण 
के साथ है, उनके लिए विधान द्वारा कतिपय विशेष योग्यताएँ निर्धारित की गई हैं जिनका 
उल्लेख उपयोगी है । प्रतिकुलपति एवं संरक्षक के पद पर विद्यार्य सभा द्वारा ऐसे ही 
आय॑ संन्‍्यासी या विद्वान्‌ को निर्वाचित किया जा सकेगा, जो सांगोपांग वेद, वैदिक धर्म, 
ऋषि दयानन्द, आर पाठविधि और ग्रुढकुल शिक्षा प्रणाली में दृढ़ आस्था रखने वाला 
त्यागी, तपस्वी, वयोबुद्ध और सम्मानित व्यक्ति हो। उपकुलपति के पद पर केवल आर्य 
संन्यासी की ही नियुक्ति की जा सकती है, और इसके लिए भी सांगोपांग वेद, बैदिक धर्म, 
ऋषि दयाननन्‍्द, आषे पाठविधि और ग्रुरुकुल शिक्षा प्रणाली में दृढ़ आस्था रखने वाला, 
त्यागी और तपस्वी होना झ्रावश्यक है। प्रस्तोता के पद के लिए संन्‍्यासी होने की आव- 
एयकता नहीं है, पर सांगोपांग वेद आदि के प्रति दृढ़ श्रास्था रखने के साथ-साथ उसे 
संस्कृत तथा अर्थशास्त्र का विद्वान भी होना चाहिये। विद्यापीठ के प्रधान पदाधिकारियों 
के लिए इस ढंग की योग्यता विधान द्वारा निर्धारित कर दिये जाने के कारण इस संस्था 
का संचालन ऐसे व्यक्तियों के ही हाथों में रहेगा, जो वेद, वेदांग, आब॑ पाठविधि, ग्रुरुकुल 
शिक्षा प्रणाली और महधि दयानन्द सरस्वती के मन्तव्यों पर सुदृढ़ रूप से आस्था रखते 
हों। इस प्रकार की व्यवस्था ग्रायंसमाज के भ्न्य शिक्षणालयों के विधानों में नहीं पायी 
जाती, जिसके कारण उनका संचालन ऐसे व्यक्तियों के हाथों में भी भा जाता है, जिन्हें 
किसी भी अर्थ में आयें विद्वान तक न कहा जा सके । 

अनेक गुरुकुल व विद्यालय श्रीमद्दयानन्द आर्ष विद्यापीठ के साथ सम्बद्ध हैं, 
और अपने विद्यार्थियों से विद्यापीठ की परीक्षाएँ दिलाते हैं | विद्यापीठ की परीक्षाएँ 
लिखित, मौखिक और व्यावहारिक तीन प्रकार की होती हैं । लिखित शौर मौखिक 
परीक्षाश्रों की व्यवस्था विद्यापीठ करता है। आप॑ विद्याप्रीठ से सम्बद्ध गुरुकुलों तथा 
विद्यालयों के झ्राचाययं अपने विद्यार्थियों के श्रंचार-व्यवहार और संस्कृत सम्भाषण की 
परीक्षाएँ लेकर उनके अंक विद्यापीठ के कार्यालय में भेज देते हैं, जिन्हें लिखित व मौखिक 
परीक्षाओं में प्राप्त श्रंकों के साथ जोड़ दिया जाता है। इसे ही व्यावहारिक परीक्षा कहते 
हैं। श्राप गुरुकुलों की यह एक महत्त्वपूर्ण मान्यता है, कि विद्यार्थियों को केवल पुस्तकें 
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ही न पढ़ायी जाएँ, उन्हें केवल विद्याभ्यास ही न कराया जाए, अपितु सदाचार, ब्रह्मचर्य 
और अनुशासित जीवन की भी उन्हें शिक्षा दी जाए। इसी को 'ब्रताभ्यास' कहा जाता 
है। व्यावहारिक परीक्षा द्वारा आपषं विद्यापीठ ने ब्रताभ्यास की पद्धति' को ही अपनी 
परीक्षाओं के लिए अपनाने का प्रयत्न किया है। 

श्रीमद्दयानन्द आप विद्यापीठ की परीक्षाओ्रों को सरकार तथा अनेक विश्व- 
विद्यालयों द्वारा मान्यता प्राप्त है। विद्यापीठ की प्रथमा, मध्यमा, शास्त्री और आचार्य 
कक्षाओं का भ्रन्यत्न चलने वाली संस्कृत परीक्षाश्रों के समान स्तर निर्धारित हो जाने पर 
उनकी क्रमश: मिडल, हायर संकेण्डरी, वी० ए० और एम० ए० के समकक्ष मान्यता 
स्वीकृत कर ली गई है। यद्यपि विद्यापीठ के आ्राचार्य को एम० ए० के समकक्ष मान लिया 
गया है, पर अनेक विद्यार्थी इस संस्था से भ्राचार्य परीक्षा उत्तीर्ण कर लेने पर भी अन्य 
विश्वविद्यालयों में एम०ए० के लिए प्रविष्ट हो जाते हैं, और इस प्रकार शिक्षा के क्षेत्र में 
उन्नति करने के मार्ग को प्रशस्त कर लेते हैं। भ्राप॑ विद्यापीठ से कितने ही शास्त्री और 
आ्राचार्य इस ढंग से एम० ए० और पी-एच० डी० की उपाधियाँ प्राप्त कर विविध विश्व- 
विद्यालयों तथा . महाविद्यालयों में प्राष्यापक का कार्य कर रहे हैं। भारत की केन्द्रीय 
सरकार, महाराष्ट्र, हिमाचल प्रदेश, दिल्‍ली और हरयाणा सदृश अनेक राज्यों की सरकारों 
और जबलपुर विश्वविद्यालय, कोल्हापुर विश्वविद्यालय, दक्षिण ग्रुजरात यूनिवर्सिटी, 
ग्रुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय और राष्ट्रीय संस्कृत संस्थान दिल्‍ली सदुश उच्च शिक्षा की 
संस्थाओं ने आर विद्यापीठ की उपाधियों व परीक्षाओ्रों को मान्यता दी हुई है। 

ग्ुरुकुल भज्मर के अतिरिवत जो भ्रन्य अनेक ग्रुरुकुल इस विद्यापीठ के साथ 
सम्बद्ध हैं, या इसकी परीक्षाएँ दिलाते हैं, उन्नका संक्षिप्त परिचय इसी अध्याय में आगे 
दिया गया है। 


(५) आर गुरुकुल यज्ञतीर्थ, एटा 

उत्तरप्रदेश के एटा नगर के समीप यह गुरुकुल विद्यमान है, जिसकी स्थापना 
२६ एप्रिल, सन्‌ १६४८ के दिन स्वामी ब्रह्मानन्दजी दण्डी महाराज द्वारा की गयी थी | 
गुरुकुल की स्थापना से पूर्व स्वामीजी ने यजुर्वेद ब्रह्म पारायण महायज्ञ का आयोजन कियां 
था, जिसमें आर्य जगत्‌ के भ्रनेक मूर्धन्य विद्वान सम्मिलित हुए थे । पण्डित ब्रह्मदत्त जिज्ञास 
इस महायन्ञ में ब्रह्मा के रूप में विराजमान थे। यज्ञ की पूर्णाहुति के पश्चात्‌ स्वामी ब्रह्मा- 
नन्‍्द ने पण्डित ब्रह्मदत्त जिन्नासु से विचार-विमर्श कर वहाँ एक ऐसे ग्रुरुकुल को स्थापित 
करने का निश्चय किया, जिसमें मह॒षि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित पाठविधि के 
झनुसार शिक्षा की व्यवस्था हो। 

जिन उद्देश्यों को सम्मुख रख कर ग्रुरुकुल एटा की स्थापना की गईं, वे निम्न- 
लिखित थे --(१) महपषि दयानन्द सरस्वती ह्वारा सत्याथंप्रकाश में निरदिष्ट आ्ार्ष पाठ- 
विधि को क्रियान्वित करना तथा उसके अनुसार अध्ययन-अ्रध्यापन की व्यंवस्था। (२) 
वर्णाश्रमव्यवस्थानुसार ब्रह्मचयंपूर्वक अध्ययन द्वारा वेदों के विद्वान तैयार कर वैदिक 
साहित्य का अनुसन्धान । (३) वेदिक धर्म तथा प्राचीन भारतीय संस्कृति का प्रचार। 

स्वामी ब्रह्मानन्द द्वारा यह गरुरुकुल स्थापित हुआ था, पर इसका संचालन प्रारम्भ 
से ही पण्डित ज्योतिस्वरूप के हाथों में रहा, जो तीस वर्ष के लगभग इस संस्था के आचाय॑ 
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पद पर रहकर इसकी उन्नति में निरन्तर तत्पर रहे। झरार्यसमाज के अ्रनेक विद्वानों तथा 
सम्भ्नान्त व्यक्तियों का सहयोग इस गुरुकुल को प्राप्त रहा है । पण्डित ब्रह्मदत्त जिज्ञासु 
सदृश विद्वान्‌ और महात्मा आनन्द स्वामी सदृश झाय॑ नेता इसके कुलपति रह चुके हैं, 
और वर्तमान समय में यह पद पण्डित युधिष्ठिर मीमांसक के हाथों में है। "आर गुरुकुल 
टरस्ट' नाम से एक रजिस्टर्ड ट्रस्ट है, जिस द्वारा इस ग्रुरकुल का संचालन किया जाता है। 
इसी दस्ट में इस संस्था की सब सम्पत्ति का स्वामित्व निहित है। देश के अनेक घनीमानी 
व प्रतिष्ठित व्यक्तित इस के सदस्य हैं। गुरुकुल के पास कुल भूमि ४४ एकड़ (२०० वीधे 
के लगभग) है, जिसमें ३० बीघे में आराम तथा श्रमरूद का वाग है । १०० बीघें के लगभग 
भूमि में यज्ञणाला, विद्यालय, छात्रावास, भोजन भण्डार, गोशाला, छोड़ा क्षेत्र तथा 
ओऔषधालय हैं । शेष भूमि खेती के काम में लायी जाती है, जिसके लिए ट्रैक्टर सदृश 
आधुनिक उपकरणों का भी प्रयोग किया जाता है। 
ग्ुरुकुल एटा की यज्ञशाला विशेष रूप से झ्ाकर्षक है। इसमें १०० हवन कुण्ड 
हैं, भौर इसका भवन १०८ खम्भों पर खड़ा है। भावार्थ सहित वेद इसमें संगमरमर पर 
उत्कीर्ण कराये जा रहे हैं। मह॒षि दयाननद सरस्वती द्वारा शाहपुरा राज्य (राजस्थान) 
में स्थापित जो भ्रग्ति महर्षि की दीक्षा की शताब्दी के अवसर पर मथुरा लायी गई थी, 
वही मथुरा से ला कर ग्रुरुकुल एटा की यज्ञशाला में स्थापित की गई, और वहाँ उसे 
निरन्तर प्रज्ज्वलित रखा जा रहा है। विद्यालय, छात्रावास, भोजन भण्डार आदि के 
अतिरिक्त अध्यापक वर्ग के निवासगृह तथा वानप्रस्थी व संन्यासी जनों के लिए सात 
कुटियाँ भी भ्रुरुकुल में विद्यमान हैं। इन सबके कारण ग्रुढकुल के परिसर ने भव्य व 
रमणीक रूप प्राप्त कर लिया है। गुरुकुल की भ्रपनी गौशाला भी है, जिससे ब्रह्मचारियों 
की दूध की झ्रावश्यकता बहुत कुछ पूरी हो जाती है। ग्रुरुकुल के पुस्तकालय में ५,००० 
के लंगभग पुस्तकें हैं, जिनमें वेद, वेदांग, संस्कृत साहित्य, दर्शन तथा अन्य आराष॑ ग्रन्थ बड़ी 
संख्या में हैं । 
गुरुकुल एठा की स्थापना मह॒षि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित पाठविधि 
के अनुसार शिक्षा देनें के लिए की गई थी। अतः स्वाभाविक रूप से उसके पाठ्यक्रम में 
श्राष॑ ग्रस्थों की प्रवानता है। संस्कृत व्याकरण की पढ़ाईं के लिए श्रष्टाध्यायी और महा- 
भाष्य को प्रयुक्त किया जाता है, और संस्क्ृत साहित्य में हितोपदेश, पंचतन्त्र, वाल्मीकि 
रामायण, महाभारत तथा काव्यालंकार पढ़ाये जाते हैं। उपनिषदों तथा झ्रास्तिक दर्शनों 
को पाठ्यक्रम में स्थान दिया गया है, और यजुर्वेद के श्राठ अध्यायों को भी। सूत्रग्रन्थ 
तथा स्मृतियाँ भी वहाँ के पाठ्यग्रन्थों के भ्रन्तगंत हैं। पर प्राचीन आषे साहित्य की 
अमुखता होते हुए भी गणित, भूगोल, इतिहास भ्रादि आधुनिक विषयों तथा हिन्दी भाषा 
की सर्वथा उपेक्षा नहीं की गई है, और उन्हें भी पाठ्यक्रम में स्थान दिया गया है। झआार्षे 
गुरुकुल की शिक्षा इस प्रकार की है कि उस द्वारा ब्रह्मचारी संस्कृत भाषा और वेदशास्त्रों 
के गम्भीर विद्वान बन सकते हैं, और वैदिक घर्म, भारतीय संस्कृति तथा मह॒षि दयावन्‍्द 
सरस्वती के प्रति झ्रास्थावान्‌ होकर झ्रार्यंसमाज के मिशन को पूरा करने में सहायक हो 
सकते हैं । गुरुकुल शिक्षा प्रणाली का जो झ्राधारभूत तत्त्व ग्राश्रम पद्धति के रूप में है और 
जिसके अनुसार वालक छात्रावास में ब्रह्मचयंपूर्वक रहते हुए सदाचार और तपस्या का 
अनुशासित जीवन व्यतीत करते हैं, भ्राष॑ गुरुकुल एटा में उसे पूर्ण रूप से अपनाने का प्रयास 
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किया जाता है। ग्रुढकुल में वालकों के प्रवेश की आयु € वर्ष है! प्रवेश के समय वालक 
की योग्यता पाँचवीं कक्षा के समकक्ष होनी आवश्यक है। स्वास्थ्य और योग्यता की 
परीक्षा लेकर ही वालकों को ग्रुरुकुल में प्रविष्ट किया जाता है, भर छह मास तक उनका 
प्रवेश स्थायी नहीं माना जाता। इस अभ्रवधि में यह परखा जाता है, कि वालक गुरुकुल की 
शिक्षा का अधिकारी है या नहीं । पाच्रता के प्रमाणित हो जाने पर ही उसे स्थायी रूप से 
गुरुकुल में प्रविष्ठ किया जाता है। ग्रुरुकुल की शिक्षा' निःशुल्क है, पर भोजन का व्यय 
ब्रह्मचारियों को देना होता है। भोजन पदार्थों के मूल्यों के अनुसार इस शुल्क में कमी या 
वृद्धि की जा सकती है । सन्‌ १९७८-७६ में भोजन का शुल्क ४० रुपये मासिक था। प्रवेश 
के समय ब्रह्मचारियों से ५० रुपये प्रवेश शुल्क तथा ६० रुपये तर््त के लिए लिये जाने की 
भी व्यवस्था है । 

आाषं गुरुकुल, एटा में आश्रम पद्धति के मूल तत्त्वों को क्रियान्वित करने पर 
समुचित ध्यान दिया गया है। वहाँ ब्रह्मचारियों को छात्रावास में ही निरन्तर निवास 
करते हुए गुरुजनों के सजग निर्देशन व नियन्त्रण में विद्याध्ययन के लिए सतत प्रयत्नशील 
रहना होता है। सबका रहन-सहन तथा खान-पान एक समान है। घन्नी या निर्धन, सवर्णं 
या हरिजन, इसका कोई भेद भुरुकुल में नहीं किया जाता। वहाँ निवास करते हुए 
विद्यार्थियों में जाति और कुल भ्रादि की उच्च व हीन स्थिति की अ्रनुभूति शेष ही नहीं रह 
जाती। ब्रह्मचारियों के चरित्रनिर्माण तथा शारीरिक, मानसिक व आध्यात्मिक उन्नति 
पर इस गुरुकुल में विशेष ध्यान दिया जाता है, श्रौर समाज सेवा की क्रियात्मक शिक्षा 
उन्हें देने के लिए भी गुरुकुल प्रयत्न करता है। इसी प्रयोजन से उन्हें समीप के ग्रामों तथा 
नगरों में आयोजित' घमेप्रचार तथा समाज सेवा के कार्यों में भाग लेने के लिए ले जाया 
जाता है, जिससे उन्हें सार्वजनिक जीवन में योगदान की प्रेरणा प्राप्त होती है। 

आरा ग्रन्थों के अध्ययन के साथ-साथ ब्रह्मचारियों को चारों वेदों का सस्वर पाठ, 
सामगान तथा सभी प्रकार के जठा, धन, शिखादि पाठों का सम्यक्‌ ज्ञान कराया जाता 
है। इस गुरुकुल के ब्रह्मचारियों को सस्वर वेदपाठ का जो अभ्यास है, वह इस संस्था की 
एक अनुपम विशेषता है। आय॑ जगत्‌ में ही नहीं, अपितु विद्वत्मण्डल में सर्वेन्न इसकी भूरि- 
भूरि प्रशंसा की जाती है । सस्वर वेदपाठ की जो परम्परा प्राय: सवंधा नष्ट हो गईं थी, 
उसका पुनरुद्धार कर इस संस्था ने प्रशंसनीय कार्य किया है। ब्रह्मचारियों की वक्तृत्व 
शक्ति को विकसित करने, सावंजनिक सभाओं में व्याख्यान दे सकने की क्षमता उत्पन्न करने 
और बेदिक कमंकाण्ड का ज्ञान कराने के लिए भी इस ग्रुरुकुल में प्रयत्न किया जाता है, 
- जिसके परिणामस्वरूप इसके अनेक स्नातकों ने प्रचारक तथा पुरोहित के रूप में भ्रच्छी 
ख्याति अर्जित की है। केवल भारत में ही नहीं, अपितु विदेशों में भी इस ग्रुरकुल के भ्रनेक 
स्नातक प्रचारक तथा अध्यापक के रूप में गये हैं, जिनमें पण्डित भारतेन्दु विमल तथा 
पण्डित ओमप्रकाश के नाम उल्लेखनीय हैं। श्री भारतेन्दु मोरीशस, मोम्बासा, केनिया 
आदि में वैदिक धर्म तथा हिन्दी भाषा का प्रचार करते रहे हैँ, और श्री ओमप्रकाश 
लण्डन में अध्यापक हैं। कई स्नातक भारतीय सेना के धर्माचाय के पद पर भी सेवारत हैं । 
श्री सत्यपाल, श्री वीरेन्द्र और श्री अ्वनीन्द्र श्रादि अनेक स्नातक सरकारी यूनिवर्सिटियों 
से डाक्टरेट की उपाधि प्राप्त कर विविध विश्वविद्यालयों में संस्कृत विभाग के अध्यक्ष 
पद को सुशोभित कर रहे हैं। शिक्षा तथा विद्वत्ता के क्षेत्र में वे जो इस उच्च स्थिति को 
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४ आयेसमाज का इतिहास 


प्राप्त कर सके, उसका प्रधान कारण संस्कृत तथा बेद-वेदांगों की वह योग्यता ही थी, जो 
कि उन्होंने इस आधे ग्रुरुकुल में नियमपुर्वक अ्रध्ययन कर भ्राप्त की थी । पण्डित आयेंनद्र- 
कुमार, श्री सूर्यदेव तथा श्री अशोक कुमार सदृश अनेक स्नातक विभिन्‍न गुरुकुलों के 
झाचार्य पद पर प्रतिष्ठित हैं। इसी संस्था में शिक्षा प्राप्त कर उन्होंने 'आचाय' परीक्षा 
उत्तीर्ण की थी। य्ुरुकुल एठा के विद्यार्थी विविध विद्यापीठों व विश्वविद्यालयों की संस्कृत 
परीक्षाओं में बैठते हैं, और उनमें उच्च स्थान प्राप्त करते हैं। भज्फर में श्रीमद्दयानन्द 
आर्ष विद्यापीठ के स्थापित हो जाने के कारण अब इस गुरुकुल के विद्यार्थी व्याकरणा- 
चाय और वेदाचार्य सदृश परीक्षाएँ वहीं से उत्तीर्ण करने लगे हैं। जो ब्रह्मचारी भ्राषं 
गुरुकुल एटा में विद्याष्यपत कर स्नातक हो चुके हैं, उनकी संख्या दो सो से अधिक है, भौर 
विद्यार्थियों की संख्या वहाँ प्रायः सौ-के लगभग रहती है। 


(६) गुरुकुल झाश्रम, झ्राससेना (उड़ीसा) 


मध्यप्रदेश और उड़ीसा की सीमा पर रायपुर से ६० मील की दूरी पर खरियार 
रोड स्टेशन के समीप यह गुरुकुल स्थित है। स्टेशन से इसको दूरी दो मील के लगभग है। 
इसकी स्थापना ८ मार्च, सन्‌ १६६८ के दिन स्वामी घर्मानन्द सरस्वती द्वारा की गयी 
थी। उस समय श्री स्वामी दिव्यानन्द सरस्वती मध्यप्रदेश व विदर्भ की आय॑ प्रतिनिधि 
सभा के उपप्रधान थे। उससे प्रेरणा प्राप्त कर श्री देवनारायण साहू ने झ्रामसेना में एक 
हिन्दी विद्यालय का प्रारम्भ किया था, जो बाद में स्वामीजी की प्रेरणा से ही गुरुकुल के 
रूपमें परिवर्तित हो गया | इस समय से इस संस्था का संचालन स्वामी धर्मानन्‍्द सरस्वती 
द्वारा किया जाने लगा । भ्रव तक भी स्वामीजी ही इस ग्रुरुकुल के भ्राचाय हैं, और बड़ी 
योग्यता तथा लगन से इसे उन्नति के पथ पर अग्रसर करने में तत्पर हैं। उनके प्रधान 
सहायक पहले श्री योगेन्द्रकुमार व्याकरणाचार्य थे, और श्रव अखिलेश व्याकरणाचार्य 
और श्री भ्रग्तिमिनत्र मेघावी व्याकरणाचार्य हैं, जो क्रमश: उपाचाय तथा व्यवस्थापक के 
पदों पर नियुक्त हैं। मुख्याध्यापक का कार्य श्री वामदेव ब्रती व्याकरणाचाय कर रहे हू । 
गुरुकुल के ये सव पदाधिकारी संस्कृत के प्रकाण्ड पण्डित हैं। स्वयं स्वामी घर्मानन्‍द 
व्याकरण, दर्शन और आयुर्वेद के झ्राचार्य हैं। इन चार के अतिरिक्त तीन अन्य शिक्षक 
गुरुकुल में झ्रध्यापन के लिए नियुक्त हैं। विद्यार्थियों की संख्या वहाँ ७५ है। 
गुरुकुल श्राश्नम, आमसेना का स्वामित्व, व्यवस्था तथा संचालन एक रजिस्टरड 
सोसायटी के हांथों में है, जिसका नाम “प्राचीन भारतीय विद्यासभा, ग्रुरकुल आश्रम 
परिचालना समिति, झमसेना” है। इस समिति या सभा के पाँच प्रकार के सदस्य हैं-- . 
(१) जो २५ रुपये या भ्रधिक वाधिक चन्दा देते हैं। (२) जो एक बार १०० रुपये या 
अधिक रुपये दान दें, वे झ्राजीवन सदस्य होते हैं। (३) तीन हजार या झधिक रुपये दान 
देने वाले व्यक्ति सभा के संरक्षक-सदस्य होते हैं। (४) ग्रुरुकुल आश्रम के आचार्य एवं 
मुख्याधिष्ठाता पदेन सभा के सदस्य होते हैं। यदि सभा उपयुक्त समझे तो किन्हीं धार्मिक 
व विद्वान्‌ व्यक्तियों को भी प्रतिष्ठित सभासद्‌ के रूप में परिचालन समिति का सदस्य 
मनोनीत कर सकती है। २३ नवम्बर, सन्‌ १६७० को इस संस्था का पंजीकरण हुआ था, 
और पंजीकृत नियमोपनियम (संविधान) में इसके निम्नलिखित उद्देश्य उल्लिखित किये 
गये थे--( १) मह॒षि दयानन्दजी के द्वारा अनुमोदित प्राचीन श्राष॑ प्रणाली के अनुसार 
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गुरुकुल विद्यालय आदि चलाना' तथा इसी प्रकार के अनुष्ठानों की सहायता करना इस 
सभा का मुख्य उद्देश्य होगा । ग्रामीण जनता के लिए लोक विद्यापीठ से शिक्षा की व्यवस्था 
करना भी इसका मुख्य उद्देश्य होगा। (२) छात्र-छात्राएँ ब्रह्मचयें पालन के साथ अलग- 
अ्रलग शिक्षा प्राप्त करेंगे तथा जिस प्रकार वे प्राचीन संस्क्ृति के भक्त बनें और देशभक्त 
बनें, ऐसी व्यवस्था की जायगी । छात्रवृत्तिश्रों एवं छात्रावासों की व्यवस्था तथा शिक्षा में 
पिछड़े हुए वनवासी हरिजन श्रादि की शिक्षा एवं रक्षा की विशेष व्यवस्था की जायगी | 
(३) प्राचीन भारतीय शिक्षा के प्रचार-प्रसाराध आवश्यक साहित्य एवं पतन्र-पत्रिकाशों 
का प्रकाशन तथा मुद्रणालय और पुस्तकालय की स्थापना की जायगी। 

गुरुकुल आश्रम, आमसेना की स्थापना इन्हीं उद्देश्यों की पूर्ति के लिए हुई है। 
परिचालन समिति द्वारा ग्रुछकुल के जो उद्देश्य निर्धारित किये गये, वे निम्नलिखित 
हैं --(१) प्राचीन आश्रम प्रणाली से वेदशास्त्रों की शिक्षा देते हुए वच्चों को सच्चरित्र 
बनाना और उनके अन्दर ऐसी भावना भरना कि वे देश व धर्म के लिए अपना जीवन तक 
न्‍्यौछावर कर सकें । (२) वच्चे का आत्मिक, वौद्धिक व शारीरिक विकास करते हुए 
प्रत्येक कार्य की क्रियात्मक शिक्षा देकर उन्हें स्वावलम्बी वताना | (३) वेदिक धर्म के 
आझादर्श अध्यापक, उपदेशक, त्यागी-तपस्वी-कर्मठ विद्वान्‌ व योग्य नागरिक तेयार करना । 
(४) अशिक्षित वनवासी इलाके में भारतीय संस्कृति का प्रचार और रक्षा करता। (५) 
प्राचीन ग्रन्थों और सत्साहित्य का प्रकाशन व प्रचार करना | 

भारत के दक्षिण-पूर्वी क्षेत्र में गुरुकुल आमसेना द्वारा ही सबसे पहले महथि 
दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित - शिक्षा प्रणाली एवं पाठविधि के अ्रनुसार शिक्षा का 
प्रारम्भ किया गया था। आपे पाठविधि का अनुसरण करने वाली यही अव भी इस क्षेत्र की 
प्रघान संस्था. है। इसमें शिक्षा तथा निवास के लिए कोई शुल्क नहीं लिया जाता । भोजन 
के लिए ४० रुपये मासिक व्यय ब्रह्मचारियों को देना होता है, यद्यपि वास्तविक व्यय 
इससे अधिक (७० व ८० रुपये मासिक के लगभग) बेठता है। पत्र-व्यवहार, बाल कटाई 
रोशनी, खेल, पुस्तकालय और झोषधि आदि की कोई फीस ब्रह्मचारियों से नहीं ली 
जाती । जो विद्यार्थी सुयोग्य मेघावी हों, पर भोजन का व्यय देने में असमर्थ हों या बन- 
वासी आदि पिछड़े निर्धन वर्ग के हों, उनसे भोजन का व्यय भी नहीं लिया जाता । पर 
उनसे यह अपेक्षा की जाती है कि शिक्षा के पूर्ण हो जाने पर कम-से-कम पाँच वर्ष वे ग्रुरकुल 
द्वारा निर्दिष्ट कार्य निःशल्क रूप से करेंगे। सब ब्रह्मचारियों का रहन-सहन तथा खान- 
पान एक समान है| उतका वेश नियत' है, जिसके लिए पीले वस्त्रों को चुना गया है। सब 
: ब्रह्मचारी पीले वस्त्र पहनते हैं। भोजन मिचे, मसालों से रहित सर्वंथा निरामिष व 
सात्त्विक होता है।। ब्रह्मचारियों की विनचर्या नियत है। वे प्रातः ४ वजे सो कर उतते हैं। 
४४ मिनट ईश्वर प्रार्थना, शौच और दन्तधावन में लगा कर व्यायाम और स्नान करते 
हैं। फिर सन्ध्या-हवन होता है। फिर ६-३० बजे प्रातराश कर वे पढ़ाई के लिए विद्यालय 
चले जाते हैं | ४ घण्टे पूर्वाह्न में पढ़ाई होती है, भर २:१५ घण्टे अपराक्त में। दोपहर 
११०३० से १:३० बजे तक का समय भोजन तथा विश्राम के लिए रखा गया है। सायंकाल 
४ से ६-३० बजे तक का समय ब्रह्मचारी शारीरिक श्रम, आसन, व्यायाम, शौच तथा 
स्नान में व्यतीत करते हैं। ६-३० से ७१५ तक सन्ध्या, हवन तथा प्रार्थना के भ्रनन्‍्तर वे 
भोजम करते हैं। छोटे ब्रह्मचारियों के लिए सोने का समय ८३० वजे है, ओर बड़े 
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४३६ आायसमाज का इतिहास 


ब्रह्मचारियों के लिए £ बजे । शारीरिक श्रम और व्यायाम के साथ ब्रह्मचारियों से योगासन 
भी कराये जाते हैं, जो उतके शरीर को स्वस्थ बनाने तथा मानसिक वृत्तियों को नियन्त्रित 
करने में वहुत सहायक होते हैं । गुरुकुल शिक्षा प्रणाली की अनेक पुरानी विशेषताओं को 
झब तक भी इस संस्था में महत्त्व दिया जाता है। संरक्षक गुरुकुल के प्रवन्धकों को अनुमति 
से ही अपने ब्रह्मचारियों से मिल सकते हैं, और इसके लिए भी कुछ विशिष्ट दिन नियत 
हैं। बिना अनुमत्ति' के खाने-पीने की कोई वस्तु ब्रह्मचारी को नहीं दी जा सकती। 
अध्ययतकाल में विशेष कारण के बिना किसी ब्रह्मचारी को घर जाने के लिए अवकाश 
नहीं दिया जाता। सादा जीवन और उच्च विचार' इस शिक्षण-संस्था का आदर्श है । 
महर्षि दयानन्‍्द के मन्तव्य के अनुसार शिक्षा काल में विद्याथियों को तपस्वी जीवन विताना 
चाहिये । ग्रुरकुल आश्वम आमसेता में मह॒धि के इस मन्तव्य का अनुसरण करने का पूरा- 
पूरा प्रयत्न किया जाता है। 
गुरुकुल आमसेना में जो ७५ विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं, उनमें वहुसंख्यक 
अशिक्षित व पिछड़े हुए वर्ग के हैं । मध्यप्रदेश भर उड़ीसा के सीमावर्ती क्षेत्र में बहुत-सी 
ऐसी जातियों का निवास है, जो सभ्यता के क्षेत्र में बहुत पिछड़ी हुई हैं शोर जिन्हें 
आदिवासी” या अनुसूचित जनजाति” कहा जाता है। इनके लोग प्रायः शिकार व मछली 
पकड़ कर निर्वाह करते हैं, और शहरों से दूर जांगल प्रदेश में निवास करते हैं। गुरुकुल 
आमसेना के प्रयत्त से आज इस वर्ग के बच्चे संसक्ृत पढ़ रहे हैं, वेदमन्त्रों से अपने वन- 
प्रधान अभिजन को गूजा रहे हैं, और शास्त्री तथा आचार्य सदृश परीक्षाएँ उत्तीर्ण कर 
देश के विद्वानों में स्थान प्राप्त करने लगे हैं। पिछड़े वर्ग के इन छात्रों का सब व्यय 
(भरण-पोषण का व्यय भी) गुरुकुल ढारा ही वहन किया जा रहा है । 
गुरुकुल की श्रचल सम्पत्ति (भूमि-भवन झ्रादि) का मूल्य छह लाख रुपये के लगभग 
है। भू-सम्पत्ति आमसेना के निवासी श्री नाथूराम साहू, श्री इच्छाराम साहू और श्रीमती 
माता नीलादेवी द्वारा दान में दी गयी है। छात्रावास के पाँच कमरे (२०/ »< १८ साइज 
के) सरकारी अनुदान से वने हैं, भौर शेष सव भवन जनता के दान से। संस्था का बाधिक 
व्यय तीन लाख रुपये के लगभग है। इसमें ४० हजार रुपये भारत सरकार तथा उड़ीसा 
सरकार से प्रनुदान के रूप में प्राप्त होते हैं, और शेष दान, खेती, गौशाला, मुद्रणालय, 
पुस्तक प्रकाशन, झाटा चक्की भ्रादि साधनों से | २५ विद्यार्थी ऐसे हैं, जिनका भरण-पोंषण 
भी गुरुकुल द्वारा ही किया जाता है, पर अन्य विद्याथियों से भोजन-व्यय की प्राप्ति हो 
जाती है। | 
उड़ीसा प्रदेश की भाषा उड़िया है, जिसमें साहित्य की वहुत कमी है। इस प्रदेश में 
बैदिक धर्म का प्रकार भी वहुत कम है, और झ्रायंसमाज भ्रपनी शैशव दशा में है। इस बात 
को दृष्टि में रखकर गुरुकुल भ्रामसेता द्वारा उड़िया भाषा में ग्रायंसमाज और वैदिक धर्म 
विषयक पुस्तकों का प्रकाशन प्रारम्भ किया गया, और इसी प्रयोजन से 'उत्कल साहित्य 
संस्थान' नाम से प्रकाशन विभाग की स्थापना की गई। इस समय तक इस संस्थान द्वारा 
२६ पुस्तकें उड़िया भाषा में प्रकाशित की जा चुकी हैं, जिनमें मह॒धि दयानन्द सरस्वती द्वारा 
विरचित सत्यार्थप्रकाश, ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका, आर्याभिविनय, झार्य द्विश्य रत्ममाला, और 
स्वमत्तव्यामन्तव्यप्रकाश के उड़िया भाषा में अनुवाद भी हैं। उड़ीसा की जनता को महषि 
दयानन्द तथा झ्रायंसमाज के कार्यकलाप से परिचित कराने के लिए भ्रायेंसमाज के १००९ 
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वर्ष, दयानन्द कौन, संस्कारक दयानन्द, वेद के सनातन घम, देनिक श्रच॑नाविधि सदुश 
पुस्तकें भी इस संस्थान द्वारा प्रकाशित की गयी हैं। झार्यंसमाज हिन्दी भाषा को बहुत 
महत्त्व देता है, और उसे ही भारत की राष्ट्रभाषा मानता है। इसीलिए ग्रुरुकुल आमसेना 
के उड़ीसा सदृश अहिन्दी भाषी प्रदेश में स्थित होते हुए भी वहाँ का प्रायः सब काम हिन्दी 
भाषा में होता है, शिक्षा का माध्यम हिन्दी है और 'प्राचीन भारतीय विद्यासभा, गुरुकुल 
आश्रम परिचालन समिति” का कार्यकलाप हिन्दी में किया जाता है। परिचालन समिति 
के संविधान में यह स्पष्ट रूप से लिख दिया गया है, कि “सभा' का सव कार्य हिन्दी भाषा में 
होगा।” इसीलिए उत्कल साहित्य संस्थान द्वारा हिन्दी में भी पुस्तकें प्रकाशित की जाती 
हैं। साहित्य के प्रकाशन के लिए गरुरुकुल का अपना मुद्रणालय भी है। पुस्तक प्रकाशन के 
अतिरिक्त इस संस्था द्वारा हिन्दी और उड़िया भाषाओं में 'कुलभूमि” नामक सासिक पत्र 
भी निकलता है। 

गुरुकुल आमसेना में एक पुस्तकालय भी है, जिसमें वेद, वेदांग, उपनिषद्‌, 
रामायण, महाभारत तथा अ्रन्य बेदिक व आप पुस्तकों का अच्छा संग्रह है। पुस्तकालय 
में पुस्तकों की संख्या ३,००० से भी अधिक है, श्र ताम्रपत्र पर लिखें हुए कुछ प्राचीन 
ग्रन्थ भी इसमें विद्यमान हैं, जिनका ऐतिहासिक दृष्टि से बहुत महत्त्व है। 

यह ग्ुरुकुल श्रीमहयानन्द आप॑ विद्यापीठ, भज्फर के साथ सम्बद्ध है, और इसमें 
विद्यापीठ द्वारा निर्धारित पाठविधि के अनुसार शिक्षा दी जाती है। इसकी अपनी न कोई 
परीक्षाएँ हैं और न उपाधियाँ। आपष॑ विद्यापीठ की प्रथमा, मध्यमा, शास्त्री और आचायें 
की परीक्षा्रों में ही यहाँ के विद्यार्थी बंठते हैं, और शास्त्री, व्याकरणाचार्य ग्रादि उपाधियाँ 
प्राप्त करते हैं। गुरुकुल आमसेना के आ्राचार्य स्वामी धर्मानन्‍्द सरस्वती, स्वामी श्रोमानन्द 
के शिष्य हैं, और अपने गुरु द्वरा संचालित विद्यापीठ की शिक्षा पद्धति तथा पाठविधि को 
ही इस गुरुकुल में प्रयुक्त कर रहे हैं। इस शिक्षण-संस्था को स्थापित हुए अभी केवल १५ 
बषं हुए हैं। झतः कुछ ही विद्यार्थी अपनी शिक्षा पूर्ण कर वहाँ से स्तातक हो पाये हैं। ये 
स्नातक या तो बेदिक धर्म के प्रचार में लगे हैं, या श्रायंसमाज द्वारा स्थापित संस्थाओं में 
कार्य कर रहे हैं। कुछ स्नातक एम० ए० सदृश उच्च डिग्रियों को प्राप्त करने के लिए भी 
प्रयत्नशील हैं, ताकि वे जीवन संघर्ष में सफलता के साथ आगे बढ़ सकें और सांसारिक 
दृष्टि से भी उत्कष्ष कर सके। 

जिस क्षेत्र में गुरुकुल आमसेता स्थित है, वह वहुत' पिछड़ा हुआ है। वहाँ के 
अशिक्षित व निर्धन लोगों को ईसाई घम्मं में दीक्षित करने के लिए क्रिश्चियन मिशनरी 
बहुत प्रयत्न कर रहे हैं। उनके पास घन व अन्य साधनों की कमी नहीं है। उन्होंने अनेक 
स्कूल व हास्पिटल इसी प्रयोजन से वहाँ खोले हुए हैं, ताकि उनके सम्पक में आने वाले 
लोगों को ईसाई बनाया.जा सके । इस स्थिति में स्वामी घर्मानन्द ने वहाँ गुरुकुल खोलकर 
एक ऐसा केर्द्र कायम कर दिया है, जहाँ से उस क्षेत्र के निवासियों को ईसाई व विघर्मी 
होने से बचाया जा सकता है और उन्हें वैदिक घ॒र्मं की उत्क्ृष्ठता का बोध कराके आायें- 
समाज में सम्मिलित हो जाने के लिए प्रेरणा दी जा सकती है। स्वामी धर्मानन्‍्द तथा 
गुरुकुल के अन्य अध्यापक समय समय पर इस क्षेत्र में प्रचार के लिए भी जाते रहते हैं। 
इनके प्रचार का ही यह परिणाम है, कि बहुत-से ऐसे लोग, जिन्होंने अपने पूर्वजों के घर्मं 
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सर आयसमाज का इतिहास 


का परित्याग कर विदेशी धर्म को अपना लिया था, अब शुद्धि संस्कार द्वारा पुनः वैदिक 
धर्म में दीक्षित हो गये हैं। 

ग्ुरुकुल झामसेना में केवल बालक ही शिक्षा प्राप्त कर सकते हैं। पर वालिकाओं 
की शिक्षा की ओर भी इस संस्था के संचालकों का ध्यात गया है। उड़ीसा के इस पिछड़े 
हुए क्षेत्र में लड़कों में भी शिक्षा की बहुत कमी है। फिर वहाँ लड़कियों की शिक्षा की 
समुचित व्यवस्था का तो प्रश्न ही उत्पत्न नहीं होता । वहाँ बालिकाओं व महिलाओं में जो 
थोड़ी-बहुत शिक्षा थी, वह मुख्यतया क्रिश्वियन मिशनरियों के कतृ त््व का परिणाम थी। 
इस दशा में भ्रव गुरुकुल प्रामसेता द्वारा एक महिला शिक्षण केन्द्र की भी स्थापना कर दी 
गई है, जिसमें २४५ मिडल पास वालिकाश्ों प्रौर महिलाओं को ग्रुरकुलीय वातावरण में 
रखकर शिक्षा दी जा रही है। श्राशा है, यह केन्द्र शीघ्र ही बहुत उन्नति कर जाएगा आर 
इस द्वारा स्त्रियों में वैदिक घ॒र्मं एवं आर्य संस्कृति के प्रचार में बहुत सहायता मिलेगी । 


(७) गुरुकुल महाविद्यालय रुद्रपुर, तिलहर 


शाहजहाँपुर (उत्तरप्रदेश) जिले की तिलहर तहसील में यह गुरुकुल महाविद्यालय 
स्थित है। १५ जून, सन्‌ १६५० को पण्डित सत्यदेव शास्त्री द्वारा इसकी स्थापना की गयी 
थी। पण्डित सत्थदेव ने भारत के स्वाधीनता संग्राम में उत्साह के साथ भाग लिया था, 
और, उन्हें भ्रनेक वार ब्रिटिश सरकार द्वारा जेल की सजा दी गयी थी। जेल में कठोर 
यातनाएँ सहते हुए भी उन्होंने विदेशी शासन के विरुद्ध संघर्ष को जारी रखा । भारत के 
स्वावीन हो जाने पर पण्डितजी ने देश के युवकों को सदाचारी, घरंपरायण तथा देशभक्त 
बनाने की ओर ध्यान दिया, क्योंकि स्वतन्त्र सरकार का संचालन ऐसे व्यक्तियों के हाथों 
में रहने पर ही देश की उन्नति सम्भव थी । इसी प्रयोजन से उन्होंने गुरुकुल महाविद्यालय, 
तिलहर की स्थापना की, और उसके संचालन व व्यवस्था के लिए 'ग्रुरकुल सभा का 
संगठन किया । यह सभा उत्तरप्रदेश सरकार द्वारा पंजीकृत है और यही ग्रुरुकुल की 
प्रवन्धकारिणी समिति के सदस्यों का चुनाव करती है । 
ग्रुदकुल महाविद्यालय रुद्रपुर में विभिन्‍न पाठ्यक्रम प्रचलित हैं, (१) वालकों की 
प्रारम्भिक शिक्षा के लिए प्राथमिक पाठशाला है। इसका पाठ्यक्रम वही है, जो जिला 
परिषद्‌ के प्राइमरी स्कूलों के लिए निर्धारित होता है। अन्तर यह है कि इसमें बालकों 
को धामिक शिक्षा भी दी जाती है, जो सबके लिए भ्रनिवायं होती है । प्राथमिक पाठशाला 
के विद्यार्थियों को जिला परिषद्‌ की परीक्षाएँ देने की अनुमति है । 
(२) प्राथमिक विभाग के बाद की शिक्षा उस पद्धति के अनुसार है, जो 
श्रीमदयानन्द आप विद्यापीठ, भज्भर द्वारा अपनायी गयी है। तीन साल प्रथमा परीक्षा 
के लिए, तीन साल मध्यमा परीक्षा के लिए, तीन साल शास्त्री परीक्षा के लिए और दो 
साल आचार्य परीक्षा के लिए विद्यार्थियों को अध्ययन करना होता है। इन कक्षाओं का 
पाठ्यक्रम इस ढंग से वनाया गया है, कि विद्यार्थी सम्पूर्णानन्‍द संस्कृत विश्वविद्यालय, 
वाराणसी तथा श्रीमहयानन्द आप॑ विद्यापीठ, भज्फर की प्रथमा, मध्यमा, शास्त्री तथा 
आचार्य परीक्षाएँ दे सकें। इन शिक्षण-संस्थाओ्रों के स्तर की संस्कृत साहित्य, संस्कृत 
व्याकरण, वेद-वेदांग तथा आप ग्रन्थों की पढ़ाई की इस गुरुकुल में समुचित व्यवस्था है। 
पहले इसके विद्यार्थी सम्पूर्णानन्‍्द संस्क्ृत विश्वविद्यालय की परीक्षाएँ दिया करते थे, पर 
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आप विद्यापीठ, भज्कर की स्थापना और सरकार द्वारा उसकी परीक्षाओं को मान्यता 
प्रदान कर देने के पश्चात्‌ अरब विद्यार्थी मुख्यतया उसी की परीक्षाएं देते हैं । 

(३) जो विद्यार्थी विश्वविद्यालय या विद्यापीठ की परीक्षाएँ न देना चाहें, वे इस 
गुरुकुल-में रहते हुए संस्कृत व्याकरण, बेदिक साहित्य, दर्शन तथा याज्ञिक कर्मेकाण्ड आदि 
का स्वतन्त्र रूप से अध्ययन कर सकते हैं, ओर इस प्रकार समाज तथा घर्म की सेवा के 
लिए समुचित योग्यता प्राप्त कर लेना उनके लिए सुलभ हो जाता है। 

गुरुकुल महाविद्यालय, रुद्रपुर में ब्रह्मचारियों के निवास के लिए छात्रावास 
विद्यमान है, जिसमें सो के लगभग विद्यार्थी ब्रह्मचरयंपूर्वक अनुशासित जीवन विताते हैं । 
उनकी दिनचर्या प्रायः वही है, जो ग्रुरुकुलों में ग्रपनायी जाती है। आठ अध्यापक वहाँ 
अध्यापन का कार्य करते हैं। उनके भ्रतिरिक्त उच्च कक्षा के विद्यार्थियों द्वारा निम्न कक्षा 
के विद्यार्थियों को पढ़ाने की परम्परा भी इस गुरुकुल में विद्यमान है, जिससे ब्रह्मचारियों 
को अध्यापन का भी अनुभव प्राप्त हो जाता है । 

गुरुकुल रुद्रपुर से शिक्षा प्राप्त कर अनेक विद्यार्थियों ने शिक्षा, विद्वत्ता तथा 
सावंजनिक जीवन के क्षेत्रों में प्रतिष्ठित स्थान प्राप्त किया है, और अपनी संस्था के 
संस्थापक पण्डित सत्यदेव शास्त्री के राष्ट्रभवित तथा देश सेवा के पुनीत आदशे के अनुसार 
घ॒र्मं तथा समाज की सेवा में तत्पर हैं । 


(८) गुरुकुल बेदिकाशअ्रम, वेदव्यास (उड़ीसा) 

उड़ीसा में आर्यंसमाज का कार्य अभी प्रारम्भिक अवस्था में है। ईसाई पादरी 
वहाँ अपने धर्म के प्रचार के लिए विशेष रूप से सक्रिय हैं, ओर इसी प्रयोजन से उन्होंने 
वहाँ अनेक शिक्षण-संस्थाएँ भी स्थापित की हुई हैं। पर गत चौथाई सदी से झायंसमाज ने 
भी इस क्षेत्र में प्रवेश किया है, और वैदिक घम्म के प्रचार तथा आर्यंसमाज के कार्यकलाप 
के प्रसार के लिए शिक्षण-संस्थाओं को भी साधन के रूप में प्रयुक्त किया है। इसका प्रधान 
श्रेय स्वामी ब्रह्मानन्दजी महाराज को प्राप्त है। उड़ीसा में गुरुकुल को स्थापित कर जो 
महत्त्वपूर्ण कार्य स्व्रामीजी ने किया, आर्येसमाज के प्रचार-प्रसार के लिए उसका बहुत 
महत्त्व है। सन्‌ १६६० में उन्होंने ब्राह्मी नदी के समीप पर्वत की उपत्यका में एक गुरुकुल 
की स्थापना की, जिसका प्रारम्भिक संचालन स्वामी शिवानन्द तीर्थे द्वारा किया गया । 
स्वामी शिवानन्द ही इस गरुरुकुल के प्रथम आचार्य थे। सन्‌ १६६० में स्थापित यह गुरुकुल 
उन्‍नति के पथ पर निरन्तर अग्रसर होता गया । जिस क्षेत्र में यह गुरुकुल विद्यमान है, 
बह वनवासी जातियों का है। ईसाई मिशनरी इन जातियों को क्रिश्चियन धर्म में 
दीक्षित करने के लिए प्रयत्तशील थे । पर इस गुरुकुल के स्थापित हो जाने पर वनवासी 
लोगों को अपने परम्परागत घर्मं तथा संस्कृति के प्रति आस्था उत्पन्न हुई, और वे ईसाई 
बनने से बचे रह सके।.... 

सन्‌ १६६८ तक गुरुकुल वेदव्यास में श्रीमद्दयानन्द आर्ष विद्यापीठ, गुरुकुल 
भाज्मर द्वारा निर्धारित पाठविधि का अ्रनुस रण कर अध्ययन-अध्यापन की व्यवस्था कायम 
रही, और विद्यार्थी श्रार्ष विद्यापीठ की परीक्षाओं में ही बेठते रहे। पर बाद में क्रियात्मक 
दृष्टि से यह उचित समभा गया, कि इस संस्था को उड़ीसा सरकार से मान्यता प्राप्त 
उत्कल संस्कृत समिति, पुरी के साथ सम्बद्ध करा दिया जाए और समिति के पाठ्यक्रम के 
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अनुसार ही वहाँ पढ़ाई भी होने लगी। उत्कल संस्कृत समिति की पाठविधि के लागू कर 
देने पर पण्डित देशवन्धु विद्यावाचस्पति को गुरुकुल का मुख्याध्यापक नियुक्त किया गया, 
जो योग्यता तथा लगन से इसे उन्नत करने में तत्पर हैं। श्री देशवन्वु ज्राह्य महाविद्यालय, 
हिसार के सुयोग्य स्नातक हैं। उत्कल संस्कृत समिति द्वारा निर्धारित पाद्यक्रम के अनुसार 
श्रध्ययन-अध्यापन के साथ-साथ इस गुरुकुल में वैदिक धर्मं की भी अनिवार्य रूप से शिक्षा 
दी जाती है, और अंग्रेजी, गणित, इतिहास भ्रादि की पढ़ाई की भी वहाँ व्यवस्था है। 
यद्यपि यह गुरुकुल एक शिक्षण-संस्था के रूप में है, पर इसका मुख्य प्रयोजन 
उड़ीसा के वन्य एवं पाव॑त्य क्षेत्र के निरीह, दलित एवं उपेक्षित वच्चों को सुशिक्षित 
करना है। इसीलिए एक 'वनवासी विद्यासभा' का निर्माण किया गया, जिसे सन्‌ १६६७ 
में सोसायटीज़ रजिस्ट्रेशन एक्ट (१८६०) के भ्रनुसार सरकार से रजिस्टर्ड भी करा लिया 
गया। वेदव्यास के गुरुकुल तथा वैदिक श्राश्नस का संचालन इसी सभा द्वारा किया जा रहा 
है। वैदिक आश्रम में विद्याथियों के लिए छात्रावास विद्यमान है जिसमें सवर्ण, हरिजन 
एवं वन्य जातियों के वच्चों में कोई भी भेदभाव किये विना सबके लिए निःशुल्क भोजन, 
वस्त्र तथा निवास आदि की व्यवस्था है। इस आश्रम में रहने वाले विद्यार्थियों से किसी 
भी प्रकार का कोई व्यय नहीं लिया जाता । बच्चों की देख-रेख के लिए सदाचारी व 
सुशिक्षित भ्रविष्ठाता (संरक्षक) नियुक्त हैं। गुरुकुल विद्यालय में मध्यमा परीक्षा के स्तर 
तक की पढ़ाई होती है । गुरुकुल का अपना प्रकाशन विभाग भी है, जिसे 'उत्कल बेदिक 
साहित्य संस्थान” कहते हैं। इस विभाग द्वारा श्रव तक संस्कारविधि, पंचमहायज्ञविधि, 
ईशोपनिषद्‌, केनोपनियषद्‌, कठोपनिषद्‌ श्रादि कितने ही ग्रन्थों के उड़िया भाषा में अनुवाद 
प्रकाशित हो चुके हैं। साहित्य श्रकाशन के लिए ग्रुरकुल का अपना मुद्रणालय भी है । 
तीन पत्र भी इस संस्थान से प्रकाशित होते रहे हैं, हिन्दी में वनवासी सन्देश (मासिक), 
जिसके सम्पादक पण्डित देशवन्धु विद्यावाचस्पति हैं, उड़िया भाषा में आश्रम ज्योति 
(मासिक) जिसके सम्पादक श्री शचीन्‍न्द्र स्थाई[हैं, और संस्कृत भाषा में उत्कलोदय 
(त्रमासिक) जिसके सम्पादक पण्डित दिगम्बर महापात्र हैं। वैदिक कल्चर नाम से अंग्रेजी 
में भी एक पत्रिका गुरुकुल से प्रकाशित हुआ करती थी, जो अब वन्द हो गयी है । गुरुकुल 
के पुस्तकालय में बंदिक साहित्य का उत्तम संग्रह है, और उसमें पुस्तकों की संख्या 
४,०००.से भी अधिक है । वेदव्यास वैदिक श्राश्नम के साथ एक 'दयानन्द शिशु भवन' भी 
है, जिसमें भ्रसहाय, दरिद्र व अनाथ बच्चों को रखकर न केवल उनका पालन-पोषण ही 
किया: जाता है, श्रपितु उनको नियसित रूप से शिक्षा भी दी जाती हैं। इस शिशु भवन का 
उद्घाटन २१ श्रगस्त, १९७६ के दिन उड़ीसा की तत्कालीन मुख्यमन्त्री श्रीमती तन्दिनी 
शतपथी द्वारा किया गया था। वर्तमान समय में इस भवन में १०० बच्चे रह रहे हैं। 

. - वेदव्यास बेद्विक श्राश्मम को केन्द्र बनाकर अन्य भी अनेक शिक्षण-संस्थाओं का 
संचालन स्वामी ब्रह्मानन्द सरस्वती द्वारा किया जा रहा है। ये संस्थाएँ निम्नलिखित 
हैं--( १) करुणाकर वेद विद्यालय, दशरथपुर (केटक), (२) महापुरुष संस्क्ृत विद्यालय, 
कांजियापाल (वालेश्वर), (३) श्रद्धानन्द संस्कृत विद्यापीठ, तपोवन शान्ति आश्रम, 
फुलवाणी, (४) नरपिहनाथ उपदेशक विद्यालय, नरसिहनाथ (सम्बलपुर), (५) ग्रुदकुल 
विद्यापीठ, भोजपुर (सुन्दरगढ़), (६) वैदिक श्राश्मम, पिछावणिया, रूपूसा (वालेश्वर), 
(७) कांजियापाल दयानन्द शिशु भवन, कांजियापाल (वालेश्वर), (८) दयानन्‍्द शिशु 
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भवन ग्रुरुकुल वैदिकाश्रम वेदव्यास, (६) दयानन्द शिशु तपोवन शान्ति आश्रम, 
फुलवाणों। (१०) कन्या गुरुकुल, तनरड़ा (गंजाम), (११) दयानन्द शिशु भवन, तनरड़ा 
. (गंजाम), (१२) महषि दयानन्द हाईस्कूल, पावुरिया, (१३) दयानन्द हाईस्कूल, 
कार्टिगिया, (१४) दयानन्द हाईस्कूल, लूंगई, और (१५) श्रद्धानन्द मिडल स्कूल, 
पादरीपड़ा। - 
स्वामी ब्रह्मानन्द सरस्वती के पुरुषार्थ से उड़ीसा में आयंसमाज का शिक्षा- 
विषयक कार्य कितने व्यापक रूप से हो रहा है, यह सर्वेथा स्पष्ट हैं। उन द्वारा जहाँ - 
झनेक गुरुकुल, वेद विद्यालय तथा संस्कृत विद्यापीठ चलाये जा रहे हैं, वहाँ साथ ही अनेक 
ऐसे स्कूल भी उन्होंने स्थापित किये हैं, जिनमें सामान्य स्कूली शिक्षा के साथ-साथ धर्म 
एवं सदाचार की शिक्षा की भी व्यवस्था है। शिशु भवन में अनाथ व अ्रसहाय बच्चों को 
पाल कर स्वामीजी अत्यन्त लोकोपकारी कार्य कर रहे हैं। उड़ीसा में स्त्रीशिक्षा के लिए 
जो काय॑ स्वामीजी ने किया है, उस पर यथास्थान पृथक्‌ रूप से प्रकाश डाला जाएगा। 
उड़ीसा में वेदिक घ॒र्मं का प्रचार तभी किया जा सकता था, जबकि उसके लिए 
ऐसे विद्वान्‌ प्रचारक उपलब्ध हों, जिनका उड़िया भाषा पर समुचित अ्रधिकार हो । ऐसे 
प्रचारक तैयार करने के लिए वेदव्यास वैदिक भ्राश्रम की ओर से बहुत-से विद्यार्थी वेद- 
शास्त्र तथा आर्ष साहित्य के अ्रध्यमन के लिए उपदेशक विद्यालय, बैदिक सावनाश्नम, 
यमुनानगर (हरयाणा) ; ज्राह्म महाविद्यालय, हिसार; गुरुकुल ऋज्भर; आर्ष गुरुकुल, एटा 
(उत्तरप्रदेश); गुरुकुल विद्यापीठ, भैंसवाल (हरयाणा) ; गरुरुकुल चित्तौड़ गढ़ (राजस्थान); 
गुरुकुल, किरठल (मेर5); गुरुकुल तातारपुर; दयानन्द मठ, दीनानगर (पंजाब); गरुर्कुल 
महाविद्यालय, ज्वालापुर (उत्तरप्रदेश); प्रभात श्राश्नम, मेरठ; साधु झाश्म, हरदुआगंज 
(अलीगढ़); कन्या गुरुकुल, हाथरस आदि सुप्रसिद्ध आये शिक्षणालयों में भेजें गये । वहाँ 
से उच्च शिक्षा प्राप्त कर ये विद्यार्थी श्रपने प्रदेश में आरयंसमाज के प्रचार-प्रसार में भ्रत्यच्त 
उपयोगी सिद्ध हो रहे हैं । 
उड़ीसा में श्रा्ष शिक्षण-संस्थाओं की व्यवस्था के लिए जों वनवासी विद्यासभा 
संगठित है, उसके प्रधान श्री सीताराम आर्य तथा मन्‍्नी श्री घर्मंपाल युप्त हैं । 
वेदव्यास वैदिक झ्राश्रम की ओर से एक गुरुकुल आयुर्वेदिक फार्मेसी भी स्थापित 
है, जो इस संस्था की आमदनी का अन्यतम महत्त्वपूर्ण साधन है । यह आश्रम उड़ीसा में 
बौदिक धर्म के प्रचार तथा आर्यंसमाज के कार्यकलाप का सशक्त केन्द्र है। इस द्वारा 
वनवासियों में वैदिक धर्मप्रचार के लिए तथा लोभ-लालच व अज्ञानवश जिन लोगों ने 
अपने परम्परागत धर्म का परित्याग कर क्रिश्चियेनिटी को अपना लिया था, उन्हें फिर से 
अपने घ॒र्म में वापस लाने के लिए बहुत महत्त्वपूर्ण कार्य किया गया है। अ्रव तक २०,००० 
से भी भ्रधिक वनवासी व्यक्ति शुद्ध होकर स्वधर्म में वापस श्रा चुके हैं, और ५,००० के 
लगभग अन्‍्तर्जातीय विवाह इस विभाग द्वारा सम्पन्न कराये गये हैं । 


(६) श्रीमद्दयानन्द गुरुकुल विद्यापीठ, गदपुरी 


.. दिल्‍ली से मथुरा-आगरा जाने वाले राजमार्ग पर पलवल और वल्लभगढ़ के बीच 
में (दिल्ली से अठाईसवें मील पर) गदपुरी नामक आम के समीप यह गुरुकुल्न स्थित है। 
इसकी स्थापना सन्‌ १६३६ में वाबू देवीसहाय द्वारा की गई थी । गुरुकुल के लिए भूमि 


् 
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(क्षेत्रफल, ३६ वीघे) गदपुरी के निवासियों ने दान में दी थी, भौर उसके भवनों आदि के 
लिए धन बाबू देवीसहाय ने । वाबू देवीसहाय नहर के महकमे में शोवरसियर थे। उन्होंने 
इस पद से त्यागपत्र दे दिया, और अपनी सब सम्पत्ति ग्रुरकुल को दान देकर उसके 
संचालन में अपना तन, मन, घन अ्रपित कर दिया, और मुख्याधिष्ठाता के रूप में इसकी 
सब व्यवस्था करते रहे। दिसम्बर, १९४२ में उनके देहावसान के पश्चात्‌ ठाकुर किशन- 
लाल, महाशय पालाराम और स्वामी हीरानन्द ने गुरुकुल गदपुरी का संचालन किया। 
इन सबने इस शिक्षण-संस्था की सेवा के लिए श्रपना खून-पसीचा एक कर दिया, और 
इन्हीं की लगन, सेवाभाव-तथा परिश्रम का परिणाम है जो यह संस्था अपने पेरों पर खड़ी 
हो गयी है। 
गुरुकुल विद्यापीठ, गदपुरी की स्थापना निम्नलिखित उद्देश्यों को सम्मुख रखकर 
की गयी है--(१) वैदिक सिद्धान्तों के मर्मज्ञ, संसक्ृतज्ञ, उपदेशक, पुरोहित, अध्यापक एवं 
झादर्श स्वावलम्बी नागरिक प्रस्तुत करना | (२) भारतीय संस्क्ृति के अनुसार गुरु भर 
शिष्य में श्रद्धा और प्रेम की भावना का संचार करना । (३) महथि दयानन्दक्ृत पाठविधि 
के अनुसार श्रौत आप साहित्य की अधिकाधिक अभिवृद्धि और प्रचार करना। (४) 
विद्यार्थियों के निवास, शिक्षा और यथासम्भव भोजन की निःशुल्क व्यवस्था करना । 
(५) वैदिक धर्म के प्रचार और प्रसार की ओर ध्यान देना । (६) वानप्रस्थी और संन्यासी 
वर्ग की यथोचित सेवा करना । (७) विशाल पुस्तकालय की स्थापना करना, जिसमें बेदिक 
और श्राधुनिक विषयों का अ्रध्ययन, अ्रध्यापन एवं अनुसन्धान का सुचारु प्रवन्ध हो । 
विद्यापीठ में छात्रों की संस्या १४० के लगभग है। ये छात्रावास में रहते हैं, और 
गुरुकुल शिक्षा प्रणाली के अनुसार ब्रह्मचर्य तथा तप का जीवन विताते हैं। इनकी 
दिनचर्या पूर्ण रूप से अ्रनुशासित है। भोजन सादा व पुष्टिकर होता है| ब्रह्मचारी प्रति- 
दिन व्यायामशाला में जाकर व्यायाम करते हैँ। वहाँ व्यायाम के सव उपकरण विद्यमान 
हैं। नियमपूर्वक व्यायाम तथा स्वास्थ्यकर सात्तिक भोजन के कारण विद्यार्थियों का 
स्वास्थ्य अत्यन्त उत्तम रहता है। गुरुकुल की इमारतों में छात्रावास, विद्यालय, महा- 
विद्यालय, भोजन भण्डार, पुस्तकालय, स्नानगृह तथा व्यायामशाला. के भवन बड़े अच्छे 
ढंग से बने हुए हैं । ः 
प्रारम्भिक कक्षाओ्रों की पढ़ाई का पाठ्यक्रम गुरुकुल विद्यापीठ, गदपुरी हारा 
निर्धारित है, और इनकी परीक्षा (प्रवेशिका परीक्षा) भी ग्रुरुकुल द्वारा ही ली जाती है। 
इसके बाद की पढ़ाई का' पाठ्यक्रम इस भ्रकार से वनाया गया है, कि विद्यार्थी विविध 
विश्वविद्यालयों की परीक्षाएं दे सकें । ये परीक्षाएँ निम्नलिखित हैं-- (१) श्रीमद्दयानन्द 
झा विद्यापीठ, भज्कर की प्रथमा, मध्यमा, शास्त्री तथा आचार्य परीक्षाएँ। (२) कुरु- 
क्षेत्र विश्वविद्यालय की प्राज्, विशारद, शास्त्री तथा आाचाय॑ परीक्षाएँ। (३ ) ग्रुरुकुल 
महाविद्यालय, ज्वालापुर की विद्यारत्त और विद्याभास्कर परीक्षाएँ। (४) ग्रुरुकुल काँगड़ी 
विश्वविद्यालय की अधिकारी परीक्षा | गुरुकुल विद्यापीठ, गदपुरी की एक अपनी भी 
स्नातक परीक्षा है जिसे उत्तीर्ण कर लेने पर 'विद्याविभूति' उपाधि दीं जाती है। शिक्षा 
का स्तर इस विद्यापीठ में बहुत सन्‍्तोषजनक हैं । इसीलिए यहाँ के बहुत-से विद्यार्थियों ने 
शास्त्री, व्याकरणाचायय आदि परीक्षाएँ उत्तीर्ण कर एम० ए० की परीक्षा भी पास कर ली 
है, और शिक्षा जगत्‌ में उन्होंने उच्च स्थान प्राप्त कर लिया है। 
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गदपुरी के गुरुकुल विद्यापीठ को स्थापित हुए आ्राबी सदी के लगभग समय हो 
चुका है। इस अवधि में वहाँ शिक्षा प्राप्त कर जो विद्यार्थी स्नातक हुए, उनकी संख्या 
सैकड़ों में है। गुरुकुल का प्रवन्ध, व्यवस्था और संचालन प्रधानतया इन स्तातकों के हाथों 
में है। वहाँ के आचाये तथा अन्य अनेक अध्यापकों की शिक्षा इसी विद्यापीठ में हुईं है। 
इस कारण यहाँ वे परम्पराएँ व मान्यताएँ सुरक्षित रूप में विद्यमान हैं, जिन्हें दृष्टि में 
रखकर इस शिक्षण-संस्था की स्थापना की गयी थी । 

वैदिक धर्म और श्रायंसमाज का वातावरण वनाये रखने में इस ग्रुरुकुल को भ्रच्छी 
सफलता प्राप्त हुई है। शिक्षक, कर्मचारी और विद्यार्थी सब भारयंसमाज के प्रति झनु राग 
रखते हैं। इसी कारण भ्रायंसमाज द्वारा चलाये गये हैदराबाद सत्याग्रह, हिन्दी सत्याग्रह 
और गौरक्षा ्रान्दोलन सदृश आन्दोलनों में इस संस्था के ब्रह्मचारियों और कार्यकर्ताओं 
ने उत्साहपूर्वक भाग लिया था। 


(१०) झआ्रार्ष पद्धति की श्रन्‍्य शिक्षण-संस्थाएँ 

दरयानन्द बेदिक संस्था आदर्श गुरुकूल, सिहपुरा--इस संस्था की स्थापना सन्‌ 
१६५६ में हुई थी, और इसे स्थापित करने में महाशय हरद्वारी लाल झा, चौधरी रघुवीर- 
सिंह सरपंच सिंहपुरा, डा० चन्द्रदेव वानप्रस्थी, चौधरी देवकीराम, महाशय शिवराम, 
महाशय हीरालाल और स्वामी सत्यानन्द का अमुख कत्‌ त्व था। श्री भगवतानन्द इसके 
प्रथम आचारय॑ थे। संस्था की सम्पत्ति का मूल्य एक करोड़ रुपये के लगभग है, ओर इसका 
परिसर अत्यन्त रमणीक है, जिसमें छात्रावास, विद्यालय, यज्ञशाला, भोजन भण्डार, 
स्तानागार आदि सब बने हुए हैं। इनका निर्माण दान द्वारा हुआ है, और श्रार्य जनता ने 
इस संस्था की भूमि और भवतों के निर्माण के लिए घनराशि उदारतापूर्बक प्रदान की है । 
वाधिक व्यय दो लाख रुपये के लगभग है, जिसमें से २१ हजार रुपये सरकारी अनुदान 
द्वारा प्राप्त होते हैं । े 

संस्था के दो विभाग हैं--विद्यालय विभाग और संस्कृत विभाग। विद्यालय 
विभाग हरयाणा शिक्षा वोर्ड से सम्बद्ध है, भर उसी द्वारा निर्धारित पाठ्यक्रम का उसमें 
अनुसरण किया जाता है। इसमें १६५ विद्यार्थी और ११ अध्यापक हैं। संस्कृत विभाग 
का सम्बन्ध श्रीमद्दयानन्द आार्ष विद्यापीठ, फज्कर के साथ है। इस विभाग के विद्यार्थी 
विद्यापीठ की मध्यमा, शास्त्री और आचाय॑ परीक्षाएं देते हैं। पंजाव की प्राज्, विशारद 
और शास्त्री परीक्षाएँ भी विद्यार्थी दे सकते हैं। संस्कृत विभाग के विद्याथियों की संख्या 
४८ है। विद्यालय और संस्क्ृत--दोनों विभागों के विद्यार्थी छात्रावास में रहते हैं। इस 
प्रकार छात्रावास में व्रह्मचयंपूर्वक अनुशासित जीवन व्यतीत करने वाले विद्यार्थियों की 
संख्या गुरुकुल सिंहपुरा में २१३ है। विद्याथियों की दिनचर्या प्रायः वही है, जो अन्य 
गुरुकुलों में है। विद्यालय विभाग (जो हर॒याणा शिक्षा बोर्ड के साथ सम्बद्ध है) के 
विद्याथियों और शिक्षकों के लिए भी दनिक प्रार्थना, सन्ध्या, हवन तथा प्रवचनों में 
उपस्थित होना अनिवाय है। 

गुरुकुल के पुस्तकालय में दस हजार के लगभग पुस्तकें हैँ। इस संस्था का अपना 
प्रकाशन विभाग भी है, जिससे राष्ट्रवादी दयानन्‍्द, वैदिक अथेव्यवस्था आदि अनेक 
महत्त्वपूर्ण पुस्तकें प्रकाशित हो चुकी हैं। “राजघर्म' नाम से एक पत्र भी इससे प्रकाशित 
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होता है । इस गुरुकुल से शिक्षा प्राप्त कर भ्रनेक विद्यार्थियों ने विद्धत्ता तथा धर्मप्रचार के 
क्षेत्र में गरच्छा साम पैदा किया है। इनमें श्री नत्दकुमार का नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय 
है। सुरीनाम (दक्षिणी अमेरिका) में वैदिक धर्म के प्रचार के सम्बन्ध में उन्होंने महत्त्वपूर्ण 
कार्य किया है। 

यह गुरुकुल हर॒याणा के रोहतक नगर से दो मील की दूरी पर स्थित है! वर्तमान 
समय में स्वामी इन्द्रवेश इसके मुख्याधिष्ठाता हैं, और झ्राचायं पद पर श्री सुरेन्द्रकुमार 
आये नियुक्त हैं । 

वैदिक प्राच्य विद्या संस्थान, गुरुकुल होशंगाबाद-- वीसवीं सदी के भ्रथम चरण 
में जब आये जनता ग्रुरुकुल शिक्षा प्रणाली के प्रति विशेष आकर्षण रखती थी, विदर्भ की 
आयें प्रतिनिधि सभा द्वारा भी होशंगाबाद नगर के समीप नर्मदा नदी के तठ पर सन्‌ १६१२ 
में यह गुरुकुल स्थापित किया गया था। इसकी पद्धति गुरुकुल काँगड़ी के श्रनुसार रखी गई 
थी, और पाठ्यक्रम भी उसी की पाठविधि को दृष्टि में रखकर बनाया गया था। कुछ बर्षों 
तक इस ग्रुरुकुल ने अच्छी उत्नति की, और इसमें शिक्षा प्राप्त कर जो विद्यार्थी स्नातक 
बने, उन्होंने वैदिक घर्मं के प्रचार-प्रसार के लिए उपयोगी कार्य किया। पर धीरे-धीरे 
इसके काये में हास होता गया, भौर इसकी स्थिति एक साधारण पाठशाला के सदृश रह 
गई। सन्‌ १९४१ में इसमें केवल २६ विद्यार्थी थे। उत्तरप्रदेश तथा पंजाब की आर्य प्रति- 
निधि सभाओं के समान मध्यप्रदेश तथा विदर्भ की श्रार्य प्रतिनिधि सभा इस ग्रुरुकुल की 
समुचित उन्नति नहीं कर सकी, और एक समय ऐसा भी भ्राया जबकि यह बन्द हो गया। 

गत वर्षों में इसके पुतरुद्धार का प्रयत्न किया गया, और उसमें सफलता भी प्राप्त 
हुईं। वर्तमान समय में यह ग्रुरुकुल श्रीमद्दयानन्द भ्रार्ष विद्यापीठ, भज्फर के साथ सम्बद्ध 
है, और इसमें विद्यापीठ द्वारा निर्धारित आर्ष पाठविधि के अनुसार ही अध्ययन-अध्यापन 
होता है। विद्यार्थी विद्यापीठ की ही श्राचायं, शास्त्री आदि परीक्षाएं देते हैं। झाचाय के 
पद पर श्री सदानन्द मीमांसक व्याक रणाचार्य नियुक्त हैं, और व्यवस्थापक का कार्य श्री 
अमृतलाल शर्मा कर रहे हैं । श्री रामवहादुर सक्सेना तथा स्वामी श्रोम्‌प्रेमी स्नातक भी 
वहाँ कार्य रत हैं। विद्याधियों की संख्या २५ है, जो सव गुरुकुल के छात्रावास में रहते हैं । 
संस्था अब भी आर्य प्रतिनिधि सभा, मध्यप्रदेश तथा विदर्भ के स्वामित्व में है, झौर उसकी 
प्रधान श्रीमती कौशल्या देवी इस संस्था की भी प्रधान हैं। प्रतिनिधि सभा द्वारा ग्रुरुकुल 
के खर्च के लिए २४ हजार रुपये वार्षिक प्रदान किया जाता है । इसके भ्रतिरिकत १० 
हजार रुपये दान से, ८ हजार रुपये खेती से भ्ौर ७ हजार रुपये ब्रह्मचारियों से लिये जानें 
वाले भोजन शूल्क से प्राप्त होते हैं । 

सहाशय हीरालाल गुरुकुल, किशनगढ़, चाखेड़ा रिवाड़ी--महू्थिं दयानन्द 
सरस्वती द्वारा प्रतिपादित' पद्धति के पठन-पाठन के लक्ष्य को सम्मुख रखकर सन्‌ १९७८ 
में इस गुरुकुल की स्थापना की गई थी । इसे स्थापित करने में श्री नन्दलाल वानप्रस्थी का 
प्रमुख हाथ था। भ्रभी यह संस्था शैशवावस्था में है। ब्रह्मचारियों की संख्या ३० है, और 
४ सुयोग्य अध्यापक वहाँ श्रष्यापन-काय् में तत्पर हैं। श्री सूयंबेश आचार्य पद पर नियुक्त 
हैं, भौर श्री हरिनारायण प्रवन्धक समिति के प्रधान हैं । गुरुकुल श्रीमद्दयानन्द आर विद्या- 
पीठ, भज्मर से सम्बद्ध है, भर ब्रह्मचारियों को उसी की पाठविधि के अनुसार संस्कृत, 
वेद, वेदांग तथा पआआरार्ष ग्रत्थों का अ्रध्ययन्न कराया जाता है। गुरुकुल में प्रतिदिन सन्ध्या, 
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हवन व अन्य धार्मिक कृत्य नियमपूर्वक किये जाते हैं, और ब्रह्मचारियों की दिनचर्या 
ग्रुरुकुल पद्धति के श्रनुसार है। ग्रुरुकुल की सम्पत्ति का आनुमानिक मूल्य एक लाख रुपये 
के लगभग है, और उसका वाधिक खर्च २५ हजार है। यह राशि प्रधानतया जनता के 
दान द्वारा ही प्राप्त होती है। 

झार्ष गुरुकुल, खानपुर मंढाणा--हरयाणा के महेन्द्रगह जिले की नारनौल 
तहसील में खानपुर गाँव के समीप १ अ्रक्तृुबर, सन्‌ १९८२ को यह गुरुकुल स्थापित किया 
गया था। इसमें आरा प्रणाली द्वारा संसक्ृत॒ व्याकरण की शिक्षा दी जा रही है, और 
भविष्य में मह॒षि दयानन्द सरस्वती द्वारा निदिष्ट पाठविधि के अनुसार अध्ययन-अध्याप न 
कराने की योजना है। इस संस्था की स्थापना श्री प्रद्युम्त व्याकरणाचाये द्वारा की गई है। 
दो एकड़ से कुछ अधिक भूमि खानपुर गाँव द्वारा इसके लिए प्रदान की गयी है, जिस पर 
तीन कमरों का निर्माण कर लिया गया है। सम्पत्ति का मूल्य आठ हजार रुपये के 
लगभग है । 

ग्रास विश्व भारती सहाविद्यालय, सरस्वती नगर---उत्तरप्रदेश के उन्‍नाव जिले 
में यह संस्था स्थित है, जो श्रीमद्दयानन्द आ्रा्ष विद्यापीठ, भज्कर के साथ सम्बद्ध है । 
इसकी स्थापना आचाये डा० तेजनारायण कात्यायन द्वारा सनू १६७० में की गयी थी। 
यह महाविद्यालय श्रीमद्दयानन्द आर्ष विद्यापीठ भज्कर के साथ सम्बद्ध है, और इसमें 
व्यापक रूप से वेदों के श्रष्ययन-अध्यापन की व्यवस्था की गई है। इस संस्था की एक 
महत्त्वपूर्ण विशेषता यह है, कि जैसे क्रिश्वचियन मिशनरी पन्नाचार द्वारा वाइवल की 
नियमित रूप से शिक्षा देते हैं, वंसे हो इस महाविद्यालय ने पत्नाचार के ढंग से वेदों के 
अध्यापन का क्रम व्यापक रूप से प्रारम्भ किया है । 

झार्ष गुरुकुल वाजेगाँव, नान्‍्देड़--यह ग्रुरुकुल नान्‍देड़ (महाराष्ट्र) से दो मील 
की दूरी पर गोदावरी नदी के तट पर समतल तथा रमणीक स्थान पर स्थित है। इसमें 
४ वर्ष से १० वर्ष तक के अनाथ बच्चे ही प्रविष्ठट किये जाते हैं, और उनका सब खर्चे 
गुरुकुल द्वारा किया जाता है। अ्रनाथ बच्चों को स्वावलम्बी बनाना तथा उन्हें वैदिक 
सभ्यता व संस्कृति में शिक्षित-दीक्षित कर घारमिक एवं विद्वान वनाना इस संस्था का 
उद्देश्य है। पाठ्यक्रम में वेद, वेदांग तथा श्राष॑ ग्रन्थों के झ्राधार पर घमें शिक्षा को मुख्य 
स्थान प्राप्त है। इसकी स्थापना श्री शिवमुनि वानप्रस्थ द्वारा की गयी थी, भर इसके 
विकास में उन्हीं का प्रधान कतृ तत्व है। आप शिक्षा पद्धति के परम समर्थक स्वामी ब्रतानन्द 
(पं० युधिष्ठिर विद्यालंकार) का भी निरीक्षक के रूप से इस गुरुकुल के साथ सम्बन्ध 
रहा है। 

गुरुकुल महाविद्यालय, ततारपुर--यह महाविद्यालय उत्तरप्रदेश के गाजियाबाद 
जिले के हापुड़ नगर से दो मील पूर्व में गढ़मुक्तेशवर मार्ग पर ततारपुर ग्राम के समीप 
स्थित है। इसकी स्थापना १३ जुलाई, सन्‌ १६६५ को स्वामी मुनीश्वरानन्द सरस्वती 
द्वारा की गयी थी, और इसका उद्घाटन स्वामी भ्रोमानन्द सरस्वती ने किया था इस 
गुरुकुल में आर पाठविधि के अनुसार शिक्षा दी जाती है, भौर प्रघानतया संस्क्षत व्याकरण, 
वेद-वेदांग, उपनिषद्‌ आदि आर्ष ग्रन्थों का अध्ययन-अध्यापन होता है। विद्यार्थी प्रथमां, 
मध्यमा, शास्त्री और आचार की परीक्षाएं देते हैं, भौर इस प्रकार संस्कृत की उच्च शिक्षा 
प्राप्त कर वे फिर एम० ए० की परीक्षा उत्तीर्ण करने का अवसर प्राप्त कर लेते हैं। इस 
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संस्था में केवल वही बालक प्रविष्ट किये जाते हैं, जो पाँचवीं कक्षा उत्तीर्ण कर चुके हों । 
विद्यार्थियों की संख्या ७५ के लगभग रहती है। संस्था के अनेक विभाग हैं, यथा; 
छात्रावास, औषधघालय, पुस्तकालय, गौशाला और कृषि आ्रादि । झ्रार्य कुमार परिषद्‌ 
की भी वहाँ सत्ता है। इस ग्रुरकुल पर अगले एक अध्याय में विस्तार से प्रकाश डाला 
जायेगा । 
आरर्ष गुरुकुल, कालवा (जींद)--यह गुंरुकुल हर॒याणा के जींद जिले में कालवा 
नमक गाँव के समीप स्थित है। सन्‌ १६६८ में ब्रह्मचारी वेदपाल (स्वामी सत्यवेश) और 
ब्रह्मचारी चन्द्रदेव (स्वामी चन्द्रवेश) द्वारा इसकी स्थापता की गईं थी। गुरुकुल का उद्देश्य 
आर पद्धति से शिक्षा देकर वैदिक विद्वानों का निर्माण करना हैं। छोटी कक्षाओं की 
पढ़ाई की इस संस्था में कोई व्यवस्था नहीं है। पढ़े-लिखे नवयुवकों को ही इसमें प्रविष्ट 
किया जाता है। प्रवेश के समय विद्यार्थो की न्यूनतम योग्यता दसवीं कक्षा तक की होती 
झावश्यक है। साथ ही, यह भी झ्रावश्यक है कि प्रवेशार्थी विरक्त व साधु स्वभाव वाला 
हो और भ्राजीवन ब्रह्मचारी रहकर बैदिक धर्म के प्रचार-प्रसार के लिए कृत-संकल्प हो । 
पाठ्यक्रम का प्रारम्भ मह॒षि पाणिनिक्ृनत शिक्षा सूत्र से किया गया है, और फिर क्रमश: 
श्रष्टाघ्यायी को कण्ठस्थ करना, घातु पाठ, उणादिकोष, लिगानुशासन, फिट्‌ सु त्र, काशिका, 
महाभाष्य, निरुक्त आदि के अ्रध्ययन की व्यवस्था की गयी है। व्याकरण भर निरुक्त में 
व्युत्पन्त हो जाने पर विद्यार्थियों को झ्रास्तिक दर्शनों, उपनिषदों, मह॒षि दयानन्द सरस्वती 
द्वारा विरचित ग्रन्थों तथा वेदों का अध्ययन करना होता है। उस अ्र्थें से इस संस्था में 
परीक्षा नहीं ली जाती, जिसमें कि श्रन्य विश्वविद्यालयों में होती है। विद्याथियों के श्रध्ययन 
के साथ-साथ उनकी परीक्षा भी होती रहती है। प्रध्यापक श्रपने शिष्यों की शिक्षाविषयक 
प्रगति पर निरन्तर दृष्टि रखते हैं । शिक्षा के पूर्ण हो जाने पर भी कोई परीक्षा नहीं ली 
जाती, और न कोई उपाधि (डिग्री) ही स्नातकों को दी जाती है। विद्यार्थियों व स्नातकों 
की योग्यता ही उनकी उपाधि है, और वही उनका प्रसाणपत्र है। गरुरुकुल के आचाये पद 
पर नष्ठिक ब्रह्मचारी बलदेव नियुक्त हैं, और शिक्षा के अभ्रतिरिक्त संस्था का प्रवन्ध भी 
उन्हीं के हाथों में है। उनके प्रधान सहयोगी पण्डित घर्मदेव हैं, जो ग्रुरुकुल भज्फर के 
स्नातक हैं। 
. य्रुरुकुल में विद्याथियों की संख्या १६ है। पर इस संस्था में विद्याथियों की संख्या 
का कोई महत्त्व नहीं है। वहाँ केवल ऐसे युवक ही प्रविष्ट किये जाते हैं, जो जन्म भर 
व्रह्मचारी रहने तथा भ्रपना सारा जीवन वँदिक घ॒र्म के प्रचार में लगा देने के लिए उच्चत 
हों। ऐसे विद्याथियों की संख्या अधिक हो ही नहीं सकती। ये १६ विद्यार्थी गुरु-शिष्य 
परम्परा का अनुसरण करते हुए आचाये के पास अन्तेवासी के रूप में रहते हैं, और स्वाध्याय 
तथा साधना में श्रपना सब समय व्यतीत करते हैं। अब तक इस गुरुकुल से सात स्नातक 
निकल चुके हैं, जो प्रघानतया वैदिक धर्म के प्रचारकाये में संलग्न हैं । इस संस्था में शिक्षा 
निःशुल्क है, पर भोजन, वस्त्र आदि की व्यवस्था विद्यार्थियों को स्वयं करनी होती है। 
गुरुकुल में एक गौशाला भी है, जिममें १० गौवें हैं। वहाँ एक आयुर्वेदिक श्रौषधालय 
भी है, जिसमें चिकित्सा के भ्रतिरिक्त ओषधियों का निर्माण भी किया जाता है। इसके 


संचालक वद्य रामचन्द्र हैं, जो श्रन्य कार्यकर्ताश्रों तथा विद्याथियों के समान श्राजीवन 
ब्रह्मचारी रहने का ब्रत लिये हुए हैं । 


छिंद्वा।280 0५ ४५४ छद्याक्षु 70णा0व्वांणा (शाक्रां &॥0 8(5976900 
आरा विद्यापीठ एवं अन्य आर्ष शिक्षण-संस्थाएँ ४४७ 


श्राचायंकुल ऋतस्थली, साण्डौठी --हरयाणा के रोहतक जिले में वहादुरगढ़ से 
पाँच मील की दूरी पर यह संस्था विद्यमान है, जिसकी स्थापना ८ जून, सन्‌ १६७४५ के 
दिन चौधरी प्रियन्नत ठेकेदार द्वारा की गयी थी। इसके संचालक श्री मानाचार्य सरस्वती 
हैं। माण्डौठी की ग्राम पंचायत ने दो सौ बीघे जमीन आ्राचार्यकुल तथा उसकी गौशाला के 
लिए प्रदान की है, जिसके कारण यहाँ स्थान की समुचित सुविधा हो गयी है। संस्था का 
उद्देश्य वेदशास्त्रों का अध्ययन-अ्रध्यापन, अनुशीलन तथा बंदिक घर्मे का प्रचार करना है। 
- सोलह विद्यार्थी श्राचायं कुल के छात्रावास में रहकर विद्याध्ययन में तत्पर हैं, और तीन 
अध्यापक उन्हें पढ़ाने के लिए नियुक्त हैं। सम्पूर्णानन्‍द संस्कृत विश्वविद्यालय, वाराणसी 
द्वारा निर्धारित पाठ्यक्रम के अनुसार यहाँ पढ़ाई होती है, और विद्यार्थी उसी विश्व- 
विद्यालय की प्रथमा, मध्यमा, शास्त्री तथा आचार्य परीक्षाएं देते हैं। संस्था की सम्पत्ति 
का आनुमानिक मूल्य पाँच लाख रुपये के लगभग है। 
गुरुकुल लडरावन -- हर॒याणा के रोहतक जिले में लडरावन नामक ग्राम के समीप 
यह ग्रुरुकुल स्थित है । १४ अक्तूबर, १६७५ के दिन इसकी स्थापना हुईं थी, भर स्वामी 
सूर्यवेश तथा श्री जोगीराम आये का इसकी स्थापना में प्रधान कतृ त््व था। वेद-बेदांग की 
शिक्षा तथा बैदिक धर्म का प्रचार-प्रसार इस संस्था का मुख्य उद्देश्य है। संस्था के लिए 
भूंसि गाँव पंचायत लडरावन ने प्रदान की थी, और उस पर भवन बनाने के लिए घन 
जनता से दान में प्राप्त हुआ था। इस भ्रचल सम्पत्ति का मूल्य दो लाख रुपये के लगभग 
है। इस संस्था में विद्याथियों की संख्या ६० तक पहुँच गयी थी, और सब कार्य ठीक 
प्रकार से होने लग गया था | पर अनेक विघ्न-वाधाओं के कारण दिसम्व॒र, १६८१ में इसे 
बन्द कर दिया गया था। अरब इसे पुन: स्यापित कराने का प्रयत्न किया जा रहा है। 
ओमद्दयानन्द भ्रार्ष गुरुकुल, गंगोरी--अलीगढ़ जिले में गंगीरी नामक ग्राम के 
समीप स्थित इस गुरुकुल की स्थापना ५ एप्रिल, सन्‌ १६५३ को श्री यशपाल शास्त्री द्वारा 
की गयी थी । श्री यशपाल भ्रत्यन्त मेघावी एवं उत्साह सम्पन्न झ्रा्य सज्जन हैं। वीतराग 
स्वामी स्वेदानन्द, स्वामी ध्रुवानन्द और स्वामी झोमानन्द से प्रेरणा प्राप्त कर 
उन्होंने यह गुरुकुल स्थापित किया। संस्कृत, हिन्दी तथा अन्य भाषाओं और क्‍्ाथुनिक 
विपयों के पठन-पाठन की समुचित व्यवस्था करना, महषि दयानन्द सरस्वती के सिद्धान्तों 
के अनुसार बैदिक धर्म का प्रचार करना, राष्ट्र के लिए सुयोग्य नागरिकों का निर्माण करना 
और थ्ार्य विद्वान्‌ तथा वैदिक धर्म के प्रचारक तैयार करना इस ग्रुरुकुल के मुख्य उद्देश्य 
हैं। गुरुकुल की अपनी १०० बीघा भूमि है, जिस पर विद्यालय भवन, गौशाला, छात्रावास, 
पुस्तकालय झादि सब व्यवस्थित रूप से निर्मित हैं। पुस्तकालय में: ३,२८५ पुस्तकें 
हैं। सम्प्रति वहाँ ४३ ब्रह्मचारी विद्याध्ययन' कर रहे हैं। ये सब छात्रावास में रह कर 
अनुशासित जीवन विताते हैं। सन्ध्या-हवन एवं अन्य घामिक कृत्य सवके लिए अनिवाय॑ 
हैं। प्रथमा से श्राचायं परीक्षा तक की पढ़ाई की व्यवस्था है। गुरुकुल श्रीमद्दयानन्द आर्ष 
विद्यापीठ, भज्मर के साथ सम्बद्ध है, और सम्पूर्णानन्‍द संस्कृत विश्वविद्यालय वाराणसी 
से भी उसे मान्यता प्राप्त है। हिन्दी रक्षा आ्रानदोलन और गो रक्षा आन्दोलन सदूश झाय॑- 
समाज द्वारा संचालित संधर्षों में ग्रुरकुल के ब्रह्मचारी, शिक्षक और कमंचारी भाग लेते 
रहे हैं, भौर उनमें से कुछ जेल भी गये हैं। भ्रायंसमाजों के वाधिकोत्सवों में वे प्रचार के 
लिए भी जाते हैं, और वैदिक धर्म के प्रचारकाय में सदा तत्पर रहते हैं। झ्राषे गुरुकुल 
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४४८ आर्यसमाज का इतिहास 


गंगीरी से शिक्षा प्राप्त कर अनेक सज्जनों ने विद्वत्ता, धर्मश्रचार, अध्यापन तथा पत्रकारिता 
आदिके क्षेत्रों में ग्रच्छी ख्याति प्राप्त की है। इनमें श्री जगन्ताथ शास्त्री, श्री आचाये 
मित्रस्तेन और श्री लक्ष्मण कुमार श्रार्य के नाम उल्लेखनीय हैँ । 
श्रीमदुदयानन्द भ्रार्ष गुरुकूल ययालपुर, सुरसान- यह शुर्छुल भी अलीगढ़ जिले 
में स्थित है। इसे स्थापित हुए भ्रभी अधिक समय नहीं हुआ है। वेद-वेदांग तथा आधे ग्रन्थों 
के अध्ययन-अध्यापन और बौदिक सिद्धान्तों के प्रचार के लिए आचार्य चन्द्रदेव शास्त्री 
दर्शनाचायें ने सन्‌ १६८२ में इसे स्थापित किया था। यह गुर्ठुल भी श्रीमद्दयानन्द आए 
विद्यापीठ, भज्कर के साथ सम्वद्ध है, और उसी की पाठविधि के अनुसार यहाँ शिक्षा की 
व्यवस्था है। सम्प्रति इसमें २५ विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं। 
श्रार्द गुरुकुल बड्लूर, कामारेड्डी--आन्ध्र प्रदेश के निजामाबाद जिले में सन्‌ 
१६७५८ में ब्रह्मचारी वेदब्रत मीमांसक द्वारा इस गरुरुकुल की स्थापना की गई थी । वड्लूर 
और कामारेड्डी के मध्यवर्ती एक एकान्त स्थान पर यह ग्रुर्कुल स्थित है, और वहाँ 
महपि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित शिक्षा पद्धति के अनुसार वेद-वेदांगों के अ्रध्ययन- 
अध्यापन की व्यवस्था की गयी है। गुरुकुल के पास ११ एकड़ भूमि हैं, जिस पर श्रावश्यक 
भवनों के भ्रतिरिक्त एक गौशाला तथा उद्यान भी विद्यमान है। यह गुरुकुल किसी भी 
शासकीय व भ्रशासकीय संगठन से सम्बद्ध नहीं है, और न किसी से इसे मान्यता ही प्राप्त 
है। व्याकरण आदि छहों वेदांग तथा मीमांसा आदि छठों दर्शनों का इसमें विद्येष रूप से 
अध्यापन होता है, और विद्यार्थियों की परीक्षा यह गुरुकुल स्वयं लेता है। कोई उपाधि व 
प्रमाणपत्र आदि विद्यार्थियों को नहीं दिये जाते । योग्यता को ही इस गुरुकुल में प्रमाण- 
पत्र माना जाता है। मह॒धि द्वारा प्रतिपादित मन्तः्यों के श्रनुसार इस गुरुकुल के विद्यार्थी 
न अपने घरों से कोई सम्बन्ध रखते हैं, न पत्रव्यवहार करते हैं और न अपने पारिवारिक 
जनों से मिलने के लिए जाते-आते रहते हैं। वे गुरुकुल में ही निवास करते हैं, श्रौर उसी 
को अपना घर मानते हैं। दोनों समय सब्ध्या-ह॒वत करना श्रौर आसन-प्राणायाम भ्रादि 
का प्रभ्यास सबके लिए भ्रनिवार्य है। कामारेड्डी तथा आ्ासपास के ग्रामों में वैदिक सिद्धान्तों 
के प्रचार-प्रसार का इस ग्ुरुकुल द्वारा विशेष रूप से प्रयत्न किया जाता है, जिसके परिणाम- 
स्वरूप अन्य मत-मतान्‍्तरों के अनुयायी वहुत-से व्यक्ति वैदिक घर्मं को स्वीकार कर चुके 
हैं, और कर रहे हैं। ग्रुरकुल का सव खर्च दान से चलता है। आ्रान्त्र प्रदेश के अनेक 
सुशिक्षित व सम्पन्त व्यक्तियों का सहयोग एवं संरक्षण इस संस्था को प्राप्त है । 
वेदामउ बैदिक विद्यापीठ, बदायूँ --विद्या की वृद्धि श्रौर अ्विद्या के विताश को 
उद्देश्य वगाकर १० फरवरी, सन्‌ १६७० को बदायूँ (उत्तरप्रदेश) में इस विद्यापीठ की 
स्थापना की गयी थी। आझ्राचार्य वेदब्नत आर्य का प्रारम्भ से ही इसके संचालन में प्रमुख हाथ 
रहा है। विद्यापीठ के तीन विभाग हैं, प्राइमरी विभाग, संस्कृत महाविद्यालय विभाग 
और आरार्ष महाविद्यालय विभाग । तीनों विभागों के विद्याथियों की संख्या १२०० से भी 
झधिक है, और २२ अध्यापक वहाँ अ्रध्यापत का कार्य कर रहे हैं। विद्यापीठ का संस्कृत 
महाविद्यालय विभाग सम्पूर्णानन्द संस्कृत विश्वविद्यालय, वाराणसी के साथ सम्बद्ध है, 
और वेद, व्याकरण, दर्शन, पुराणेतिहास और साहित्य विषयों में आचाय॑ स्तर तक की 
शिक्षा उसमें दी जाती है। इस विभाग के विद्यार्थी सम्पूर्णानन्द विश्वविद्यालय की पाठ- 
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विधि के अनुसार वेद, व्याकरण आदि की शिक्षा प्राप्त कर उसी की परीक्षाश्रों में बठते हैं, 
ओर शास्त्री, आचार्य आदि उपाधियाँ प्राप्त करते हैं । 

आरषे महाविद्यालय विभाग की पाठविधि का निर्धारण बेदिक विद्यापीठ द्वारा 
स्वयं किया जाता है। मह॒षि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित पाठविधि को दृष्टि में 
रख कर इस विभाग का पाठ्यक्रम बनाया गया है, और उसमें वेद-वेदांग तथा भ्रन्य आर्ष 
प्रन्थों के अ्रध्यापन को ही प्रमुख स्थान दिया गया है। प्रथमा, मध्यमा, शास्त्री और आचार्य 
की परीक्षाएँ इस विभाग द्वारा भी ली जाती हैं, और उनमें उत्तीर्ण विद्यार्थियों को शास्त्री 
आदि की उपाधियाँ भी दी जाती हैं। पर ये विद्यापीठ की अपनी उपाधियाँ हैं, जिन्हें अनेक 
शिक्षण-संस्थाशों द्वारा मान्यता प्राप्त है, और विविध राज्य-स रकारों एवं विश्वविद्यालयों 
द्वारा उनकी मान्यता का प्रश्न अ्रभी विचाराघधीन है। यह मान्यता प्राप्त हो जाने पर 
वेदामउ वैदिक विद्यापीठ के श्रा्ष महाविद्यालय की लोकप्रियता में यथेष्ट वृद्धि हो सकेगी । 

विद्यापीठ की भूमि और भवनों का श्रानुमानिक मूल्य सात लाख रुपये के लगभग 
है । यह सव सम्पत्ति दान से प्राप्त हुई है। सरकार से इसके लिए अनुदान नहीं लिया' गया 
है। संस्कृत महाविद्यालय विभाग के अध्यापकों के वेतन के लिए उत्तरप्रदेश सरकार द्वारा 
नियमों के श्रनुसार श्रनुदान दिया जाता है। पर आपष॑ महाविद्यालय के वेतन तथा श्रन्य 
विविध खर्चों के लिए दान पर ही निर्भर रहना होता है। विद्यापीठ के साथ एक छात्रावास 
भी है, जिसमें २०० के लगभग विद्यार्थी निवास करते हैं। इनका रहन-सहन तथा दिन- 
चर्या ग्रुरुकुलों के अनुरूप है। विद्यापीठ के तीनों विभागों में घर शिक्षा अनिवाय रूप से दी 
जाती है, और संस्था द्वारा जो देनिक प्रार्थना, सन्ध्या, हवन और सत्संग आयोजित होते 
हैं, उनमें उपस्थित होना भी सबके लिए अ्निवाये है। विद्यापीठ का अपना पुस्तकालय 
है, जिसमें ५,००० के लगभग पुस्तकें हैं । वैदिक घर्मं तथा आर्यंसमाजविषयक पुस्तकों 
का इसमें अच्छा संग्रह है, और विद्यार्थी अपने धर्म, संसक्षति तथा साहित्य से परिचय 
प्राप्त करने के लिए इसका सुचारु रूप से उपयोग करते हैं । ह 

विद्यापीठ द्वारा वैदिक धर्म के प्रचार पर भी ध्यान दिया जाता है। नये आये- 
समाजों की स्थापना के लिए इस संस्था ने प्रयत्न किया है, और अनेक झार्यंसमाज इसके 
सहयोग से स्थापित भी हो चुके हैं। विद्यापीठ के संस्थापक व संचालक आचार्य वेदब्त 
गौरक्षा आन्दोलन में जेल यात्रा कर चुके हैं, भौर उनसे प्रेरणा प्राप्त कर इस संस्था के 
श्रध्यापक, विद्यार्थी एवं कर्मेंचारी आयंसमाज के कायंकलाप में उत्साह पूर्वक भाग लेने के 
लिए उद्यत रहते हैं । 

गुरुकूल महाविद्यालय, सुर्येकुण्ड, बदायूं--यह ग्रुरुकुल बहुत पुराना है। २२ 
फरवरी, सन्‌ १६०३ के दिन स्वामी दर्शनानन्‍्दजी महाराज ने इसकी स्थापना की थी। 
इसके पास ४० बीघा जमीन है, जिस पर १० कमरों का विद्यालय और ३० कमरों का 
छात्रावास बना हुआ है। बदायूँ के सेठ श्रीकृष्ण द्वारा यहाँ एक विशाल छात्रावास वनवाया 
गया है, और पुस्तकालय आदि की इमारतें भी वहाँ विद्यमान हैं। ग्ुरुकुल की सम्पत्ति का 
आनुमानिक मूल्य पाँच लाख रुपये के लगभग है। विद्यार्थियों की संब्या १०० है, और ८ 
अध्यापक वहाँ भ्रध्यापन का काये कर रहे हैं। गुरुकुल सम्पूर्णानन्द संस्कृत विश्वविद्यालय, 
वाराणसी के साथ सम्बद्ध है, झौर उसी की पाठविधि के अनुसार शिक्षा की वहाँ व्यवस्था 
है। संस्कृत विश्वविद्यालय की परीक्षाएँ उत्तीर्ण कर इस गुरुकुल के विद्यार्थी व्याकरणाचार्य 
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और साहित्याचार्य की उपाधियाँ प्राप्त करते हैं। छात्रावास में रहने वाले विद्यार्थियों की 
संख्या १०० है, जो मह॒षि दयानन्द. सरस्वती द्वारा प्रतिपादित श्राश्षम भ्रणाली के अनुसार 
अनुशासित जीवन बिताते हैं। घामिक शिक्षा सव विद्यार्थियों के लिए भ्रनिवार्य है। देनिक 
प्रार्थता, सन्ध्या, हवन तथा अन्य धार्मिक अनुष्ठानों में सब विद्याथियों तथा अध्यापकों को 
अनिवार्य रूप से उपस्थित होना होता है । गुरुकुल का श्रपना पुस्तकालय है, जिसमें ३,००० 
के लगभग पुस्तकें हैं। इस संस्था में शिक्षा प्राप्त कर अनेक विद्यार्थियों ने संसक्ृत तथा 
वेदशास्त्रों के विद्वान्‌ के रूप में बहुत ख्याति प्राप्त की है। संस्कृत वाहमय के भ्रकाण्ड 
विद्वानु भर संस्क्ृत विश्वविद्यालय, वाराणसी के भूतपूर्व कुलपति डा० मंगलदेव शास्त्री 
ने इस गुरुकुल में ही शिक्षा प्राप्त की थी। झारये प्रतिनिधि सभा, उत्तरप्रदेश के भूतपूर्व 
प्रधान श्री विश्ववन्धु शास्त्री, गरुरुकुल वृन्दावन. के वर्तमान कुलपति आचार्य श्री 
विशुद्धानन्द, उस्मानिया यूनिवर्सिटी हैदराबाद के भूतपूर्व संस्कृत विभागाध्यक्ष डा० आरारयेन्द्र 
शर्मा आदि अनेक विद्वानों ने भी इस संस्था में शिक्षा प्राप्त की थी। इस संस्था के वर्तमान 
मुख्याधिष्ठाता डा० नरेन्‍्द्रदेव शर्मा भ्ौर आचाय॑ श्री सरनामसिह हैं । 

गुरुकुल विद्यापी6 (आदर्श संस्कृत महाविद्यालय), श्रतरोली--यह गुरुकुल 
अलीगढ़ जिले में अतरौली के समीप स्थित है। वेद-वेदांग भर आएपे ग्रन्थों की शिक्षा द्वारा 
सामाजिक व आत्मिक उन्नति करने तथा आर्ष सिद्धान्तों के प्रचार-प्रसार के उद्देश्यों को 
सम्मुख रखकर १ जुलाई, सन्‌ १६५६ को इस ग्रुरुकुल की स्थापना की गयी थी । गुरुकुल 
के पास १३ वीघा भूमिं है। भूमि और भवनों का आनुमानिक मूल्य दो लाख रुपये के 
लगभग है । वर्तमान समय में विद्यार्थियों की कुल संख्या ५० है, जिनमें से २५ छात्रावास 
में निवास करते हैं। अ्रध्यापकों की संख्या पाँच है। सम्पूर्णाननद संस्कृत विश्वविद्यालय, 
वाराणसी से शास्त्री तक की शिक्षा के लिए इस गुरुकुल को मान्यता प्राप्त है, और इसी 
की परीक्षाएँ वहाँ दिलायी जाती हैं। प्रातः के सच्ध्या-हवन में सव विद्याथियों' (छात्रावास 
में निवास करने वाले तथा अन्य) के लिए उपस्थित होना अनिवार्य है। सायंकाल के 
सन्ध्या-हवन में केवल छात्रावास में रहने वाले विद्यार्थी ही उपस्थित होते हैं । धर्मशिक्षा 
भी सव विद्यार्थियों के लिए अनिवार्य है, और प्रथमा से आचार्य तक के सब विद्यार्थियों 
को वर्ष में एक वार आर्यसिद्धान्त की परीक्षा देनी होती है। गुरुकुल के पुस्तकालय में 
५,००० के लगभग पुस्तकें हैं, जिनमें आधी से श्रधिक झाय॑सिद्धान्त, वेद तथा दर्शन विषयों 
की हैं। 

गुरुकुल महाविद्यालय, शुक्रतल---उत्तरप्रदेश के मुजफ्फरनगर जिले में शुक्रताल 
तामक तीर्थ स्थान' गंगा नदी के तट पर विद्यमान है। उसी के समीप यह गुरुकुल स्थित 
है। सन्‌ १६६४५ में “वेदिक योगाश्रम” नाम से वहाँ एक संस्था का संगठन किया गया, 
जिसके उद्देश्य योगविद्या का प्रसार, आत्मिक उन्नति; आरयंसमाज का प्रचार तथा वैदिक 
घ॒र्मं के उपदेशक तैयार करना थे । इन उद्देश्यों की पूर्ति के लिए वैदिक योगाश्रम ने एक 
गुरुकुल की स्थापना का निश्चय किया, और सन्‌ १६६९ में शुक्रताल में गुरुकुल महा- 
विद्यालय स्थापित कर दिया गया। वैदिक योगाश्रम तथा भ्रुरुकुल महाविद्यालय दोनों के 
संस्थापक ब्रह्मचारी बलदेव नैष्ठिक हैं, जो झाय॑ प्रतिनिधि सभा, पंजाब द्वारा संचालित 
उपदेशक विद्यालय के सुयोग्य स्नातक हैं। १३ जून, १६९७६ को ब्रह्मचारी वलदेव ने संन्यास 
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ग्रहण कर लिया, और उनका नाम स्वामी आनन्दवेश हो गया। गरुरुकुल शुक्रताल में 
ब्रह्मचारियों के निवास की समुचित व्यवस्था है। विद्यालय तथा छात्रावास के लिए सुन्दर 
भवन वने हुए हैं, जिनकी संख्या ३० है। यज्ञशाला, पुस्तकालय, स्तानागार, झ्ीषधालय 
आदि के भवन भी वहाँ विद्यमान हैं। शिक्षा निःशुल्क है, पर भोजन के लिए व्यय लिया 
जाता है। वस्त्र तथा पुस्तकों आदि का खर्च भी विद्याथियों को करना होता है। ग्रुरुकुल . 
की पाठविधि में वेद-वेदांग तथा संस्कृत को प्रमुखता प्राप्त है। पहले इस संस्था में श्रीमद्‌- 
दयानन्द आप विद्यापीठ ग्ुरुकुल, ऋज्कर की परीक्षाएँ दिलायी जाती थीं, और पढ़ाई भी 
विद्यापीठ द्वारा निर्धारित पाठ्यक्रम के अनुसार होती थी। पर श्रव इसे सम्पूर्णानन्‍्द संस्कृत 
विश्वविद्यालय, वाराणसी से शास्त्री परीक्षा तक के लिए मान्यता प्राप्त हो गयी है, और 
अध्ययन-अध्यापन उसी की पाठविधि के अनुसार होने लगा है। ग्रुरुकुल शुक्रताल को 
स्थापित हुए अभी केवल सोलह वे हुए हैं, पर इस स्वल्प काल में वहाँ शिक्षा प्राप्त कर 
कितने ही सुयोग्य स्नातक निकल चुके हैं, जिनमें स्वामी सुमेघानन्द (भ्रधान,शआरय प्रतिनिधि . 
सभा, हिमाचल प्रदेश), स्वामी चन्द्रदेव महामहोपदेशक, श्री देवपाल शास्त्री आदि के नाम 
उल्लेखनीय हैं । ह 

गुरुकुल शुक्रताल का अपना प्रकाशन विभाग भी है, जिससे अब तक २२ पुस्तकें 
प्रकाशित हो चुकी हैं। उस द्वारा 'संस्क्ृति सन्देश” नाम से एक मासिक पतच्िका का भी 
प्रकाशन हो रहा है । 

गुरुकुल शिक्षा पद्धति के मूल तत्त्वों का अनुसरण करने की शोर इस गुरुकुल में 
समुचित ध्यान दिया जाता है। इसीलिए किसी विशेष परिस्थिति को छोड़कर अ्रध्ययन 
काल में ब्रह्मचारियों को घर जाने के लिए अवकाश नहीं मिलता, और उनके माता-पिता 
व अन्य पारिवारिक जन आचार्य या मुखुयाधिष्ठाता की अनुमति प्राप्त करके ही उनसे 
मिल सकते हैं। 

शुरुकुल महाविद्यालय के साथ ही एक उपदेशक महाविद्यालय भी शुक्रताल में 
विद्यमान है, जिसका पाठ्यक्रम केवल एक वर्ष का है। इसमें सत्यार्थप्रकाश, संस्कारविधि, 
ऋणग्वेदादिभाष्यभूमिका आदि ग्रन्थ पढ़ाये जाते हैं, और विद्यार्थियों को व्याख्यान कला में 
दक्षता प्राप्त करायी जाती है। इस महाविद्यालय की परीक्षा के उत्तीर्ण हो जाने पर 
उपदेशकों को “व्याख्यान मातंण्ड' की उपाधि दी जाती है । 


(११) दयानन्द उपदेशक विद्यालय, वेदिक साधनाश्रस, यमुना चंगर । 


रावलपिण्डी जिले के चोहा भकतां नामक ग्राम से तीन मील की दूरी पर एक 
गुरुकुल विद्यमान था, जिसकी स्थापना ८ दिसम्बर, सन्‌ १६०७ को स्वामी दर्शनानन्द 
द्वारा की गयी थी। कुछ वर्ष पश्चात्‌ पण्डित मुक्तिराम उपाध्याय इसके आचार्य पद पर 
नियुक्त हुए, और उनके संचालन में इस संस्था ने अच्छी उन्नति की । यही पण्डित मुक्तिराम 
संल्यास आश्रम में प्रवेश कर स्वामी आत्मानन्द सरस्वती के नाम से प्रसिद्ध हुए, और 
वैदिक धर्म के प्रचार-प्रसार में उन्होंने भ्रत्यन्त महत्त्वपूर्ण कार्य किया। सन्‌ १९४७ में 
भारत के विभाजन के परिणामस्वरूप रावलपिण्डी जिला पाकिस्तान में चला गया, और 
गुरुकुल चोहा भक्तां (पोठोहार) के लिए वहाँ रह सकना सम्भव नहीं रहा। ग्रुरुकुल के 
पास जो जमीन (१२४ बीघे) व झन्य अचल सम्पत्ति थी, वह सब पाकिस्तान सरकार 
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द्वारा अधिगत कर ली गई। पाकिस्तान से विस्थापित व्यक्तियों व संस्थाओं के पुनर्वास की 
व्यवस्था में इस संस्था को अम्वाला (हरयाणा) जिले में यम्रुता नगर के समीप ४० बीघा 
भमि प्रदान की गई, और भवनों की कीमत के मुआवजे में तीन हजार रुपये दिये गये, 
जबकि उनका मूल्य ७८ हजार रुपये के लगभग था । 

शिक्षण-संस्थाश्रों के सम्मुख जो आर्थिक समस्या बनी रहती है, और प्राय: उनमें 
जो भगड़े चलते रहते हैं, उन्हें दृष्टि में रखकर स्वामी भ्रात्मानन्द सरस्वती ने यमुना नगर 
की भूमि पर गुरुकुल चोहा भक्तां को पुनःस्थापित करने के बजाय एक साधना भ्राश्रम की 
स्थापना का निश्चय किया। इसी प्रयोजन से वहाँ छह कोने वाले छोटे-छोटे छह कक्षों का 
निर्माण कराया गया, जिनमें एक-एक साधक वेदिक साधना कर सकता था। इन वक्षों के 
अतिरिक्त एक उपासना मन्दिर भी वहाँ बनवाया गया। इस प्रकार बेंदिक साधना आश्रम 
के लिए कुछ भवन तैयार हो गये प्रारम्भ में जो व्यक्ति स्वामी आत्मानन्द सरस्वती के 
आश्रम में योगस़ाधना के लिए आये, उनमें पण्डित विद्याघर स्नातक, पण्डित वेदानन्द 
वेदवागीश और ब्रह्मचारी सेवाराम मुख्य थे । 

इस समय श्राय॑ प्रतिनिधि सभा, पंजाब के पदाधिकारी इस वात के प्रयत्न में थे, 
कि लाहौर के उपदेशक महाविद्यालय को पंजाव में कहीं पुनः स्थापित किया जाए। इस 
विद्यालय की स्थापना मह॒धि दयानन्द सरस्वती की शताब्दी के अवसर पर इस उद्देश्य से 
की गयी थी, कि वैदिक घम्म के प्रचारक, उपदेशक, सुशक्षित तथा कार्यकुशल पुरोहित और 
धामिक सेवक तैयार किये जाएँ। २ एंप्रिल, सन्‌ १६२५ को इस विद्यालय के काये का 
विधिवत्‌ प्रारम्भ हो गया था। स्वामी स्वतन्त्रानन्द सरस्वती इसके झ्राचार्य थे और स्वामी 
वेदानन्द तीर्थ मुख्याध्यापक | आयेसमाज के सुयोग्य कार्यकर्ता एवं प्रचारक तैयार करने 
में इस विद्यालय ने बहुत महत्त्वपूर्ण काये किया। सन्‌ १६४७ में देश के विभाजन के कारण 
यह विद्यालय भी बन्द हो गया था, और श्राय॑ प्रतिनिधि सभा के प्रधान महाशय कृष्ण उसे 
पुनः स्थापित करने के लिए उत्सुक थे | उनका ध्यान यमुना नगर के वैदिक साधना आश्रम 
की ओर गया, भौर वहाँ जाकर उन्होंने स्वामी आत्मानन्द सरस्वती से झ्लाश्रम में उपदेशक 
विद्यालय को स्थापित करने तथा उसका संचालन करने के लिए श्रनु रोध किया। स्वामी 
जी सभा प्रधान के इस अनु रोध की उपेक्षा नहीं कर सके । उन्होंने उपदेशक विद्यालय का 
आचार्य बनता स्वीकार कर लिया। १८ अकतूवर, १९५३ के दिन यमुना नगर के बदिक 
साघना आश्चम में बड़ी धूमघाम के साथ उपदेशक विद्यालय की स्थापना हुई। आयें 
प्रतिनिधि सभा, पंजाब के प्रधान महाशय कृष्ण, मन्त्री पण्डित भीमसेन विद्यालंकार और 
भार्यंसमाज के प्रसिद्ध विद्वान्‌ पण्डित बुद्धदेव विद्यालंकार इस श्रवसर पर वहाँ उपस्थित 
थे। विद्यालय में प्रवेशार्थी विद्याथियों ने जनता के समक्ष धर्मेसेवा का ब्रत ग्रहण किया । 
झ्राचायय स्वामी आत्मानन्द सरस्वती का कहना था, कि विद्यालय में प्रवेश के लिए 
प्रार्थनापन्न तो वहुत आये हैं, पर केवल त्यागी व लगन वाले छात्रों को ही विद्यालय में 
प्रविष्ट किया गया। स्वामीजी की सम्प्ति में संख्या की तुलना में गुणों का महत्त्व 
अधिक था। 

उपदेशक विद्यालय में उसी पाठविधि के अ्रनुसार अ्रध्ययन्-अध्यापन शुरू किया 
गया, जो लाहौर में प्रयुक्त की जाती थी । इस पाठविधि में वेद-वेदांग एवं झा ग्रन्थों का 
प्रमुख स्थान था। अध्यापन के लिए प्रारम्भ में जो विद्वान इस विद्यालय में नियुक्त किये 
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गये, उनमें पण्डित विद्याधर स्नातक तथा पण्डित जगदीशचन्द दर्शनाचायय प्रधान ये। 
यद्यपि स्वामी आत्मानन्द सरस्वती घ॒र्मं तथा समाज की सेवा के विविध कार्यों में श्रत्यधिक 
व्यस्त रहते थे, पर समय निकाल कर वह भी विद्यालय में दर्शन श्रादि विषय पढ़ाया करते 
थे। कुछ वर्ष कार्य करने के पश्चात्‌ जव पण्डित जगदीशचन्द्र ने अवकाश ग्रहण कर लिया, 
तो उनके स्थान पर श्री वेदानन्द वेदवागीश की नियुक्ति की गई । साधना आराश्रम में यह 
पहले ही साधक के रूप में रह रहे थे । 

१२ विसम्वर, सन्‌ १६६० के दिन स्वामी आात्मानन्द सरस्वती के दिवंगत हो 
जाने पर स्वामी मुनीश्वरानन्द सरस्वती ने उपदेशक विद्यालय का आचारय॑ पद ग्रहण 
किया। उनके साथ अनेक विद्वान्‌ इस संस्था में अध्यापन के कार्य में तत्पर रहे। विद्यालय 
में जो विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त करते हैं, वे कुरुक्षेत्र विश्वविद्यालय की संस्कृत परीक्षाएँ 
(विशारद, शास्त्री आदि) दे सकते हैं। इस संस्था से शिक्षा प्राप्त कर जो विद्यार्थी स्‍्तातक 
हुए हैं, उनमें पण्डित सत्यग्रिय सिद्धान्त शिरोमणि (आचार्य, दयानन्द ब्राह्म महाविद्यालय, 
हिसार), पण्डित भद्गसेन (प्रोफेसर, विश्वेश्वरानन्द शोध संस्थान, साधु आश्र म, होशियार- 
पुर), पण्डित रामप्रसाद सिद्धान्तशिरोमणि (आचायें, ग्रुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय), 
पण्डित सत्यक्नत राजेश (प्राध्यापक वेद, गुरुकुल काँगढड़ी विश्वविद्यालय) और श्री 
ओमूप्रकाश सिद्धान्तशिरोमणि के नाम उल्लेखनीय हैं। उपदेशक विद्यालय की अ्रपनी 
उपाधियाँ सिद्धान्तभूषण ओर सिद्धान्तशिरोमणि हैं। उनके अतिरिक्त कुरुक्षेत्र युनिवर्सिटी - 
की शास्त्री और आचायें उपाधियाँ भी इस संस्था के विद्याथियों द्वारा प्राप्त की जा 
सकती हैं । 

संस्था में शिक्षा के साथ-साथ भोजन भ्रादि भी सव निःशुल्क है। विद्यार्थियों से 
वहाँ कोई खर्च नहीं लिया जाता। साधना आश्चम में केवल छह कक्ष तथा एक उपासना- 
गृह ही विद्यमान थे। पर उपदेशक विद्यालय के स्थापित हो जाने पर वहाँ अनेक अन्य 
भवनों का निर्माण कर लिया गया है। विद्यालय का भ्रपना पुस्तकालय भी है, जो वेद-वेदांग 
तथा आर ग्रन्थों की दृष्टि से पर्याप्त समृद्ध है। 


(१२) संस्कृत विद्यालय, दयानन्द सठ, दीनानगर 


जिला भ्रुरुदासपुर (पंजाब) में दीवानगर के समीप दयाननन्‍्द मठ विद्यमान है, 
जिसकी स्थापना स्वामी स्वतन्न्रानन्‍्दजी महाराज ने सन्‌ १६३४८ में की थी। स्वामीजी 
अनुभव करते थे, कि कोई ऐसा स्थान होना चाहिये जहाँ वेदिक धर्म का प्रचार करने 
वाले साघु-संन्यासी और उपदेशक स्वाध्याय तथा विश्वाम कर सकें, और रुग्ण हो जाने 
पर उनकी चिकित्सा व भोजन आदि का भी जहाँ प्रवन्ध हो । वर्तमान समय में इस मठ 
का बहुत विकास हो चुका है, अनेक स्थानों पर इसकी शाखाएँ भी खुल गई हैं, और साधु- 
संन्‍्यासियों तथा विद्वानों के विश्वाम व स्वाध्याय का यह महत्त्वपूर्ण केन्द्र वन गया है । 
इस द्वारा श्रायंसमाज के कार्यकलाप तथा बदिक धर्म के प्रचार में किस प्रकार सहायता 
प्राप्त हो रही है, यह इस 'इतिहास' के भ्रन्य भाग का विषय है। यहाँ हमें मठ के शिक्षा- 
विषयक कार्यों पर ही प्रकाश डालना है। 

लाहौर के उपदेशक विद्यालय में पण्डित रामचन्द्र सिद्धान्तशिरोमणि संस्कृत 
व्याकरण के श्रध्यापक थे। उन्होंने आयुर्वेद तथा यूनानी चिकित्सा की भी शिक्षा प्राप्त की 
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डर आ्रायंसमाज का इतिहास 


थी । १ जून, सन्‌ १९४१ को वह लाहौर से दीनानगर भ्रा गए और उन्होंने स्वामी 
स्वतस्त्रानन्दजी महाराज की श्राज्ञा से दयानन्द मठ में एक धर्मार्थं औषधघालय तथा संस्कृत 
विद्यालय का कार प्रारम्भ कर दिया । प्रात:काल व सायंकाल वह विद्यार्थियों को पढ़ाते 
और मध्याह्व में रोगियों की चिकित्सा करते | स्वामी सोमानन्द, स्वामी ईशानन्द, स्वामी 
कर्मानन्‍्द, स्वामी आत्मानन्द, स्वामी सदानन्द आदि कितने ही साथु व अन्य विद्यार्थी मठ 
के संस्कृत विद्यालय में वेदान्त (प्राचीन और अर्वाचीन) का अध्ययन किया करते, और 
साथ ही मह॒षि दयानन्द सरस्वती द्वारा रचित सत्याथंप्रकाश श्रादि ग्रन्थों का भी । समय- 
समय पर पौराणिक साथु भी दयानन्द मठ में आते और संस्कृत विद्यालय से लाभ उठाते । 
वेदान्त के ग्रल्थों के साथ सत्याथ्थप्रकाश उन्हें श्रवश्य पढ़ाया जाता था । 
धीरे-धीरे धर्मार्थ औषधालय तथा संस्कृत विद्यालय का कार्य बढ़ने लगा, और 
मठ में लोगों का आना-जाता बहुत वढ़ गया । इस दशा में भविष्य को देखते हुए मठ के 
सुप्रबन्ध के लिए एक ट्रस्ट का निर्माण कर दिया गया, जिसके डीड में संसक्षत विद्यालय का 
संचालन भी मठ का अन्यतम उद्देश्य वताया गया है। संस्क्षत विद्यालय के विद्यार्थियों की 
न केवल शिक्षा ही निःशुल्क है, अपितु उन्हें भोजन, दूघ, वस्त्र, पुस्तकें आदि भी सव 
मठ ही प्रदान करता है। विद्यार्थियों में जात-पाँत व ऊँच-नीच का कोई भेद नहीं किया 
जाता । सब एक साथ रहते हैं, भ्ौर एक पंक्ति में बैठकर भोजन करते हैं। उन जातियों के 
विद्यार्थी भी मठ में रह रहे हैं, जिन्हें समाज भ्रन्त्यज व अ्रस्पृुश्य समभता है। वहाँ उनके 
प्रति कोई भेदभाव नहीं किया जाता । 
दयानन्द मठ रोहतक (हरयाणा), चम्बा (हिमाचल प्रदेश) और घण्डरां (जिला 

काँगड़ा) में भी स्थापित हो गये हैं। दयानन्द मठ, चम्बा में लड़कों और लड़कियों के 
लिए दो संस्कृत विद्यालय विद्यमान हैं, जिनसे हिमाचल के निवासियों को बहुत लाभ 
हो रहा है। दयानन्द मठ, दीनानगर के संस्क्ृत विद्यालय में शिक्षा प्राप्त किये हुए 
विद्यार्थों तथा साधु-संन्‍्यासी देश के प्राय: सभी प्रदेशों में घ्मं तथा समाज सेवा के कार्यों 
में संलग्न हैं । 


(१३) पाणिनि विद्यालय, बहालगढ़ (हरयाणा) 


बैंदिक वाडूमय के सुप्रसिद्ध विद्वान पण्डित ब्रह्मदत्त जिज्ञासु ने सन्‌ १६२० में 
“विरजानन्द आश्रम” नाम से एक शिक्षण-संस्था स्थापित की थी। स्वामी स्वेदानल्द 
महाराज का सहयोग श्री जिज्ञासु को प्राप्त था, और इसीलिए उसकी स्थापना अलीगढ़ 
(उत्तरप्रदेश) में स्थित स्वामीजी के साधु श्राश्रम में की गयी थी । पर यह संस्था देर तक 
अलीगढ़ में नहीं रह सकी । सन्‌ १६२१ के अस्त में गण्डासिहवाला (अ्रमृतसर) में उसे 
स्थानान्तरित किया गया, जहाँ अमृतसर की सर्वहितकारिणी सभा ने उसका संचालन 
कियां। विरजानन्द आश्रम में मह॒षि दयानन्द सरस्वती द्वारा निर्दिष्ट पाठविधि का अवि- 
कल रूप से पालन करने का प्रयत्न किया जाता था, और इसके विद्यार्थी आप॑ ग्रन्थों से 
संस्कृत व्याकरण का गम्भीर ज्ञान प्राप्त कर वेदशास्त्रों का अध्ययन किया करते थे । पर 
यह श्राश्षम अमृतसर में भी देर तक नहीं रहा । सन्‌ १६२६ के प्रारम्भ में इसके संचालक 
व आचार्य पण्डित ब्रह्मदत्त जिज्ञासु अपने १७ शिष्यों को लेकर वाराणसी चले गये, और 
वहाँ उन्होंने ग्राश्नम की स्थापना की। २६ फरवरी, सन्‌ १६९२८ को श्री रामलाल कपूर 
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(भमृतसर) के दिवंगत हो जाने पर उनके सुपुत्रों ने अपने स्वर्गीय पिता की स्मृति को 
चिरस्थायी वनाने के लिए एक धघर्मार्थे ट्रस्ट स्थापित किया, जिसका उद्देश्य प्राचीन 
बंदिक साहित्य का भ्रन्वेषण, रक्षा तथा प्रचार एवं भारतीय संस्कृति, भारतीय शिक्षा, 
भारतीय विज्ञान और चिकित्सा द्वारा जनता की सेवा करना था। पण्डित ब्रह्मदत्त जिज्ञासु 
का सहयोग इस ट्रस्ट के संस्थापकों को शरू से ही प्राप्त था। भरत: यह स्वाभाविक था, 
कि ट्रस्ट के स्थापित हो जाने पर विरजानन्द आश्रम का उसके साथ सम्बन्ध कर दिया 
जाए। ४ वर्ष तक यह आश्रम वाराणसी में रहा, और रामलाल कपूर घर्मार्थ ट्रस्ट के साथ 
सम्बद्ध हो जाने के पश्चात्‌ उसे लाहौर में ले जाया गया, जहाँ रावी नदी के पार उसकी 
स्थापना की व्यवस्था की गईं। भारत के विभाजन (सन्‌ १६४७) तक विरजानन्द आश्रम 
लाहौर में ही रहा । पर पाकिस्तान के वन जाने पर आश्रम तथा रामलाल कपूर द्गस्ट को 
लाहोर से वाराणसी स्थानान्तरित कर दिया गया, और सन्‌ १६७० तक इनकी स्थिति 
वहीं पर रही। 
न्‍ सन्‌ १६६४ के श्रन्त में पण्डित ब्रह्मदत्त जिज्ञासु का देहावसान हो गया था । 
विरजानन्द श्राश्नम तथा ट्रस्ट के अनुसन्धान व प्रकाशन आदि काये उन्होंने ही सभाले हुए 
थे। उनके अभाव में वाराणसी में ट्ूस्ट का कार्य चला सकने में अनेक वाधाएँ उपस्थित 
होने लगीं, जिनके कारण ट्ूस्ट तथा उसके साथ सम्बद्ध सब संस्थाओ्रों को बहालगढ़ 
(हरयाणा) में स्थानान्तरित करने का निर्णय किया गया। वहालगढ़ दिल्‍ली से अधिक 
दूर नहीं है, श्रत: वह किसी भी अखिल भारतीय संस्थान के लिए सर्वेथा उपयुक्त है । 
ट्रस्ट के कार्य को वहालगढ़ में स्थानान्तरित करने के अवसर पर २२ फरवरी, सन्‌ १६७० 
को वहाँ एक समारोह भी किया गया। तव से ट्रस्ट के अन्य कार्यंकलाप के साथ विरजानन्द 
आश्रम भी वहीं पर विद्यमान है। यहाँ यह उल्लेख कर देना आवश्यक है, कि लाहौर से 
वाराणसी स्थानान्तरित हो जाने के पश्चात्‌ इस शिक्षण-संस्था का नाम 'पाणिनि विद्यालय 
रख दिया गया था। वहालगढ़ में भी इसे उसी नाम से जाना जाता हैं। पण्डित ब्रह्मदत्त 
जिज्ञासु के देहावसान के पश्चात्‌ डा० विजयपाल विद्यावारिधि व्याकरणाचार्य उनके स्थान 
पर इस शिक्षण-संस्थ। के झ्ाचार्य पद पर नियुक्त हुए थे। वह अब तक भी इस पद पर 
विराजमान हैं, और बड़ी योग्यता से पाणिनि विद्यालय का संचालन कर रहे हैं। 
वाराणसी से वबहालगढ़ आने पर केवल दो विद्यार्थी डा० विजयपाल के साथ 
वहाँ झाये थे। उनमें से भी एक किसी कारणवश छोड़कर चला गया। बहालगढ़ में जो 
नये विद्यार्थी प्रविष्ट हुए, उन्तकी संख्या & है। ये सब विद्यालय के छात्रावास में रहते हैं 
और गरुरुकुलों की दिनचर्या के श्रनुसार अनुशासित जीवन व्यतीत करते हैं। विद्यालय में 
मह॒षि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित पाठविधि के अंनुसार वेद-वेदांगों तथा आपं- 
ग्रल्थों का पठन-पाठन होता है। विद्याथियों की संख्या अत्यन्त न्यून होने के दो कारण हैं. 
छात्रावास में निवास स्थान की कमी और छात्रवृत्तियों का पर्याप्त न होना । जिस ढंग की. 
शिक्षा पाणिनि विद्यालय में दी जाती है, सांसारिक दृष्टि से उसका मूल्य अधिक नहीं है । 
छात्रवृत्ति प्राप्त करने पर ही विद्यार्थी उसके प्रति श्राक्ृषष्ट होते हैं। छात्रवृत्ति की सुविधा 
सीमित होने के कारण अनेक योग्य विद्यार्थियों को विद्यालय में प्रवेश नहीं मिल पाता । इस 
संस्था के संचालकों की दृष्टि में विद्यार्थियों के अधिक संख्या में होने का विशेष महत्त्व 
भी नहीं है। उन्हें सन्‍्तोष भौर गव॑ है, कि उनकी संस्था में शिक्षा प्राप्त कर अनेक 
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डा आर्यसमाज का इतिहास - 


विद्यार्थियों ने विद्त्ता तथा घमम के क्षेत्र में प्रतिष्ठित स्थान प्राप्त किये हैँ। इनमें पण्डित 
युधिष्ठिर मीमांसक, पण्डित रुद्रसेन आचाय॑, पण्डित ज्योतिस्वरूप आदि के नाम उल्लेख- 
तीय॑ हैं । श्री युधिष्ठिर वेद-वेदांग तथा उपांगों के प्रकाण्ड पण्डित' हैं। उन्होंने उच्च कोटि 
के जो अनेक ग्रन्थ लिखे हैं, उत पर उत्तरप्रदेश तथा राजस्थान की सरकारों ने अनेक 
पुरस्कार प्रदान कर उन्हें सम्मानित किया हैँ। संस्कृत वाइमय में प्रगाढ़ योग्यता के कारण 
राष्ट्रपति द्वारा भी उन्हें पुरस्कृत व सम्मानित किया गया है। उनकी गिनती संस्क्षत के 
सर्वोच्च विद्वानों में की जाती है। पण्डित ज्योतिस्वरूप चिरकाल तक आार्ष ग्रुरुकुल एटा के 
. आचार पद पर रहकर उसकी चौमुखी उन्नति के लिए निरन्तर प्रयत्न करते रहे हैं। 
' पृण्डित वीरेन्द्र विश्वेश्वरानन्द शोध संस्थान, होशियारपुर द्वारा संचालित कॉलिज में 

प्रोफेसर हैं। पण्डित सत्यदेव वासिष्ठ आयुर्वेदाचार्य ने काशीस्थ वैद्य मण्डल में सम्मानित 
स्थान प्राप्त किया है। पण्डित कपिलदेव कुरुक्षेत्र विश्वविद्यालय में प्रोफेंसर हैं ॥ पण्डित 
सुद्युम्त गुरुकुल महाविद्यालय रुद्रपुर, तिलहर (शाहजहाँपुर) के आचाय॑ हैं। श्री ब्रह्मदत्त 
जिज्ञासु की कपितय शिष्याश्रों ने भी विद्वत्ता तथा वैदिक धर्म की सेवा में अनुपम ख्याति 
प्राप्त की है । इनमें श्री प्रज्ञा कुमारी का नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय है । वाराणसी के 
कन्या पाणिनि विद्यालय का संचालन उन्हीं के द्वारा किया जा रहा है। 

विद्यालय का स्वतन्त्र पुस्तकालय नहीं हैं। पर वहालगढ़ में विद्यालय के साथ ही 
रामलाल कपूर ट्रस्ट का पुस्तकालय है, जिसमें दस हजार से भी अधिक पुस्तकें हैं। बहुत- 
सी दुलंभ तथा हस्तलिखित पुस्तकें भी वहाँ हैं, जो शोधार्थियों के लिए वहुत महत्त्व की 
हैं। विविध विश्वविद्यालयों के श्रनेक शोच-छात्र बहालगढ़ श्राकर इस पुस्तकालय से लाभ 
उठाते हैं। पाणिनि विद्यालय के विद्यार्थियों तथा शिक्षकों को भी इस पुस्तकालय के सब 
लाभ सुलभ हैं। ० 

इस शिक्षण-संस्था के विद्यार्थी आरयंसमाज के कार्यकलाप में उत्साहपूर्वक भाग 
लेते हैं। हैदराबाद के आर्य सत्याग्रह में विद्यालय के भ्राठ विद्यार्थी सत्याग्रह के लिए गये 
थ्रे । वैदिक धर्म के प्रचार-प्रसार में भीः विद्यार्थी हाथ बटाते रहते हैं। 
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पन्द्रहवाँ अध्याय द 
कन्या गुरुकुलों की स्थापना तथा विकास 


(१). कन्या गुरुकुल हाथरस (अलीगढ़) 

जिस प्रकार वालकों की शिक्षा के लिए गुरुकुल काँगड़ी, गुरुकुल वृन्दावन, गरुरुकुल 
महाविद्यालय ज्वालापुर आदि अनेक गुरुकुलों की स्थापना की गयी; उसी प्रकार 
बालिकाओं के लिए भी उत्तरप्रदेश, गुजरात, हरयाणा श्रादि में अनेक कन्या गुरुकुल 
स्थापित किये गये और गुरुकुल शिक्षा पद्धति से कन्याएँ भी लाभ उठाने लगीं। 

उत्तरप्रदेश में पहले कन्या ग्रुरुकुल का गौरवपूर्ण स्थान रखने वाली इस संस्था की 
स्थापना का इतिहास बड़ा रोचक है। इसको स्थापित करने का श्रेय दक्षिणी भारत की 
निवासिनी श्रीमती विद्यावती को हैं। वह एक घर्मंपरायण महिला थीं और सामाजिक 
कार्यों में भ्रभिरुचि रखने वाले समुद्ध परिवार की सुगृहिणी थीं। एक वार उनके सन में 
किसी धामिक कार्य के लिए दो लाख रुपये दान करने की प्रवल अभिलाषा उद््‌बुद्ध हुई । 
वह किसी कार्यवश हाथरस भ्रायीं । यहाँ उन्होंने अपने परिचित बन्धुओं के सम्मुख अपनी 
इस अभिलाषा को अभिव्यक्त किया और इसे क्रियान्वित करने की इच्छा प्रकट की। 
पर्याप्त चिचार-विमर्श करने के वाद उन्होंने हाथरस के सुप्रतिष्ठित नागरिक प॒ण्डित 
मुरलीधर को दो लाख रुपये की विपुल घन राशिः घामिक काये के लिए प्रदान कर दी। 

इसी समय आर्यंसमाज के सुप्रसिद्ध संन्यासी स्वाभी दर्शनावन्‍द सरस्वती का 
हाथरस में शुभागमन हुआ। उनके भक्त और जिज्ञासु उनके दर्शन करने और अपनी घम्म- 
पिपासा शान्त करने के लिए उनके पास आया करते थे। संयोगवश एक दिन पण्डित 
» मुरलीधर भी स्वामीजी के पास आये और उन्होंने उपर्युक्त धनराशि को किसी घामिक 
कार्य में व्यय करने के लिए उनसे परामर्श माँगा । स्वामीजी ने गम्भीर विचार के बाद 
उत्तर दिया--“भाई, घमंशालाएँ और पाठशालाएँ तो वहुत चलती हैं, चल रही हैं और 
चलेंगी। देश में कन्याओं को कोई निःशुल्क शिक्षा देने वाला गुरुकुल नहीं है। जिस प्रकार 
ब्रह्मचारियों के लिए श्रनेक निःशुल्क गुरुकुल स्थापित किये गये हैँ, उसी प्रकार ब्रह्मचारिणी 
बालिकाओं का भी एक गुरुकुल हो जाय तो अच्छा होगा।” यह बात पं० मुरलीघर को 
पसन्द झा गयी । उन्होंने कहा--“अच्छी वात है महाराज, झ्लापकी इच्छा पूरी होगी।” 
इसके बाद उन्होंने कन्या ग्रुरकुल को स्थापित करने का दृढ़ निश्चय कर लिया और इसके 
लिए आवश्यक तैयारी शुरू कर दी। | 

सर्वप्रथम यह निर्णय किया जाना था कि इस ग्रुरकुल की स्थापना किस स्थान पर 
की जाय । इसमें मार्ग दर्शन मह॒षि दयानन्द सरस्वती के सत्याथंप्रकाश से लिया गया। 
मह॒षि ने लिखा था कि ग्रुरुकुल का स्थान गाँवों और शहरों से दूर, एकान्त, शुद्ध, पवित्र 
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४भू८ आर्यसमाज का इतिहास 


स्थान पर होना चाहिए ताकि यहाँ भ्रध्ययन में किसी प्रकार का विक्षेप या विष्न-बाधा न 
हो; छात्राएँ अपनी अपरिपक्व श्रायु में शहरों और गाँवों के दूषित वातावरण से वची रह 
सकें। इस दृष्टि से हाथरस शहर से पाँच मील तथा सासनी से दो मील की दूरी पर एक 
स्थान चुना गया । 
सन्‌ १६०६ में इस कन्या गुरुकुल की भ्राधारशिला रखी गयी। कन्याओरों की संस्था 
के लिए पहली वड़ी झावश्यकता सुरक्षा की होती है। सर्वप्रथम गुरुकुल में भूमि की सुरक्षा 
के लिए इसे घेर कर ऊँची चहारदीवारी वनायी गयी । इसके वाद कुछ अच्छे कोठे और 
कमरे बने । इनमें कन्या गुरुकुल को श्रारम्भ किया गया। इसमें पढ़ने के लिए भारत के 
विभिन्‍न प्रान्तों से कन्याएँ झ्ाने लगीं। किन्तु दुर्भाग्यवश इस संस्था को चलाने वाले 
निष्ठावान्‌ त्यागी, तपस्वी योग्य कार्यकर्ता नहीं मिले और पाँच वर्ष की अल्पावधि के बाद 
इस गुरुकुल का कार्य १६१४ में बन्द हो गया । इससे एक बात भली-भाँति श्रमाणित हो 
गयी कि गुरुकुलों जैसी संस्थाओं के लिए घन से भी अधिक झ्रावश्यक है कि उसमें ऐसे 
कार्यकर्ता हों जो धुन के घनी और निःस्वार्थ भाव से काम करने वाले झोर संस्था के लिए 
अपना जीवन तथा सर्वेस्व समपंण करने वाले हों और इससे भी वड़ी जरूरत है लाला 
देवराज और लाला मूंशीराम जैसे भगीरथ परिश्रमी, दृढ़ संकल्प से लक्ष्य की ओर बढ़ने 
वाले और अपनी संस्था के लिए उपयुक्त प्रकार के कार्यकर्ताओं का लोक संग्रह करने वाले 
महापुरुष की । ऐसे व्यक्ति धन न होने पर भी उसकी व्यवस्था कर लेते हैं । 
हाथरस ग्रुरुकुल की उपर्युक्त शोचनीय दशा को दूर करने तथा इसे उत्तरप्रदेश 
की एक प्रमुख महिला शिक्षण-संस्था वनाने का श्रेय माता लक्ष्मीदेवीजी को है। वह 
इलाहाबाद में वचपन से झ्रायंसमाज के सिद्धान्तों श्रौर वैदिक विचारों के वातावारण में 
पली थीं। शैशवकाल से उनके हुंदय में वैदिक सिद्धान्तों के प्रसार की प्रबल अभिलाषा 
उत्पन्त हो चुकी थी। वह चाहती थीं कि भले ही कितना कष्ट क्यों न उठाना पड़े, संसार 
में मह॒पि के शुभ सन्देश का प्रचार होना चाहिये | उनके मन में कन्या गरुरुकुल खोलने का 
विचार उत्पन्न हुआ, क्योंकि उनकी यह मान्यता थी कि जब भारतीय स्त्रियाँ महर्षि की 
शिक्षा पाकर भुरुकुल से निकलेंगी तो बेदिक शिक्षा का प्रचार तथा प्रसार सर्वत्र स्वयंमेव 
हो जायेगा । 

.. किन्तु इस उच्च अभिलाषा को मन में सेजोये हुए भी वह सर्वधा साघनहीन थीं । . 
उनके पास अपने संकल्प के संवल के भ्रतिरिक्त कोई दूसरी पूजी नहीं थी । कन्या ग्रुरुकुल 
जसी संस्था खोलने के लिए न तो उनके पास अपेक्षित घत था, न भवन थे और न ही 
इस कार्य में सहायता देने वाले योग्य कार्यकर्ता थे ।उन्हें जहाँ कहीं कोई भव्य भवन दिखाई 
देता, वह वहीं कन्या ग्रुरुकुल स्थापित करते के सपने लेने लगतीं । कहा जाता है कि एक 
वार वह वाल्यावस्था में सपरिवार ताजमहल देखने गयीं। वहाँ भ्रन्य सब व्यक्ति ताजमहल 
के अप्रतिम, रमणीय सौन्दर्य को मन्‍्त्रभुघ होकर देख रहे थे, लेकिन लक्ष्मीदेवीजी एक 
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कोने में वेठकर यह॒ सोच रही थीं कि यह स्थान कन्या ग्रुरुकुल के लिए मिल जाता तो 
कितना अच्छा होता । 

कुछ समय बाद माता लक्ष्मीदेवीजी श्रपने वीमार ताऊ वैरिस्टर रोशनलाल के 
साथ वायु परिवतन के लिए हरिद्वार गयीं। यहाँ मोहन ग्राश्रम में डी० ए० वी० कॉलिज 
के सुप्रसिद्ध भिसिपल महात्मा हंसराज से उनकी भेंट हुई श्र वह उनके पास सत्संग के 
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लिए जाने लगीं | एक दिन महात्माजी से वातचीत करते हुए वैरिस्टर साहब बोले-- 
“हमारी वेटी लक्ष्मीदेवी कन्या गुरुकुल खोलना चाहती है, उन्हें स्थान की जरूरत है।” 
महात्माजी ने तुरन्त उत्तर दिया, “बड़ी अच्छी बात है, यहीं चालीस बीघा जमीन ले लो 
और अ्रभी कन्या गुरुकुल खोल दो ।” किन्तु वह स्थान शिवालक की तलह॒ंटी में पानी 
ओर भच्छरों से भरा था | यहाँ मलेरिया का प्रकोप बहुत श्रधिक था, अतः कन्या ग्रुरुकुल 
स्थापित करने के लिए यह स्थान उपयुक्त नहीं समझा गया । 

संयोगवश इसी समय न्होटी (अलीगढ़) निवासी सुप्रसिद्ध आर्यंसमाजी व्याख्याता 
पण्डित इन्द्र वर्मा माताजी से मिले । उन्हें उनकी कन्या ग्रुरुकुल स्थापित करने की झाकांक्षा 
का पता था। उन्होंने पुछा--“कहिए देवीजी, क्या आपका कन्या ग्रुरकुल खुल गया ? ” 
माताजी बड़े उत्साह से वोलीं--“हाँ, खुल रहा है । पूज्य महात्मा हंसराजजी ने जगह दे दी 
है। हरिद्वार में वनाने का विचार है ।” पण्डित इन्द्र वर्मा बोले, “देवीजी, श्राप किस चवकर 
में पड़ी हैं ? आपका वना बनाया कन्या ग्रुरुकुल हाथरस में मौजूद है। उसके पुनरुद्धार की 
झ्रावश्यकता है।” माता लक्ष्मीदेवीजी यह सुनकर अति प्रसन्न हुईं । उन्होंने इस सत्परामश्शे 
का पूरा लाभ उठाया । वह तुरन्त हाथरस चली गयीं, भौर खाली पड़े कन्या ग्रुरुकुल के 
अधिकारियों से उन्होंने वातचीत भ्रारम्भ की। हाथरस वालों को अपने आदशों को 
क्रियान्वित करने वाली, मृत संस्था में नवजीवन का संचार करने वाली, सात्त्विक दान की 
सच्ची भ्रधिकारिणी जब मिली तो वे इन्हें पाकर कृतकृत्य हो गये । उन्होंने माताजी को 
कन्या गुरुकुल चलाने के लिए समस्त भू-सम्पत्ति भर सुविधाएँ देने की व्यवस्था कर दी ! 

शीघ्र ही माताजी अपने प्रवल उत्साह और निष्ठा से पिछले २२ वर्ष से निज्क्रिय 
और मृत संस्था में नूतन प्राणों का संचार करने लगीं झौर व्यास पूर्णिमा के पवित्र पर्व 
पर दिनांक २८ जुलाई, १६३१ को एक ब्रह्मचारिणी दयावती (श्री महेन्द्रप्रताप शास्त्री की 
भांजी तथा श्री उमेशचन्द्र स्नातक की बहन) के प्रवेश के साथ इस गुरुकुल को पुन्त- 
रुज्जीवित किया गया। वस्तुतः, गुरुकुल की स्थापना इसी समय से मानी जानी चाहिये । 

इस संस्था को अब सौभाग्यवश आरम्भ में उत्तरप्रदेश में आयंसमाज के मूर्वन्य 
संन्यासी महात्मा नारायण स्वामी का वहुमूल्य पथप्रदर्शन मिला। उस समय माता लक्ष्मीदेवी 
के पास केवल दो कार्यकर्ता, श्रीमती झानन्दीदेवी (श्री महेन्द्रप्रताप शास्त्री की माताजी) 
और श्री कुन्दर्न सह ही थे। आरम्भ में माता लक्ष्मीजी को अनेक विषम परिस्थितियों 
और कठिनाइयों का सामना करना पड़ा, क्योंकि यह स्थान उस समय चोर-डाकुझों का 
झड्डा वना हुआ था। वे नहीं चाहते थे कि कोई भला झादमी यहाँ बसे और उनके काम 
में बाचा डाले। इसलिए वे इनके यहाँ भ्राने पर इन्हें भगाने के लिए पत्थर बरसाते रहते 
थे। फिर भी माताजी अपने संकल्प को पूरा करने के लिए सर्देव कटिबद्ध रहीं। स्त्री- 
शिक्षा के प्रचार को उन्होंने अपने जीवन का लक्ष्य बना लिया और मृत्युपर्यन्त १६ माचें, 
१६६१ तक वह अपनी साधना में लगी रहीं । उनके अ्रदम्य साहस, पुरुषार्थ और तपस्या 
से गुरुकुल का विकास होने लगा। जा संस्था एक कन्या से आरम्भ की गयी थी, उसमें 
छात्राओं की संख्या निरन्तर बढ़ने लगी और १६८१ में जयन्ती के अवसर पर इसमें ४३० 
ब्रह्मचारिणियाँ शिक्षा प्राप्त कर रही थीं। इनमें यद्यपि अधिक संख्या उत्तरप्रदेश की 
लड़कियों की है, किन्तु भारत के भ्र्य प्रान्तों और विदेशों में बसे भारतीयों की कन्याओ्रों 
की संख्या भी कम नहीं है। उत्तरप्रदेश की ३००, विहार की ४६, राजस्थान की २२, 
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दिल्‍ली की १३, बंगाल की ६, हरयाणा की १, पंजाब की ५, भ्रसम की ३, मध्यप्रदेश 
की ३, गुजरात की २, कर्नाटक की १, महाराष्ट्र की १, आन्क प्रदेश की १ और थाईलैण्ड 
की १६, तथा नेपाल की ६ कन्याएँ वहाँ शिक्षा प्राप्त कर रही हैं । 
विकास तथा प्रबन्ध -- कन्या गुरुकुल की व्यवस्था झारम्भ से एक प्रवन्धकारिणी 
समिति द्वारा की जाती है। पहली प्रवन्धकारिणी समिति के प्रधान महात्मा नारायण 
स्वामी, कार्यकारी प्रधान डा० कृष्णप्रसाद, उपभ्रधान पं० मथुराप्रसाद भागंव, मन्‍्त्री तथा 
मुख्याधिष्ठात्री माता लक्ष्मीदेवी तथा आचार्या सरस्वती देवी थीं। इस समय तक माताजी 
को सहयोग देने के लिए श्री महेन्द्रप्रताप शास्त्री की माता श्रीमती श्रानन्दी देवी, बहन 
सुखदादेवी तथा उनकी दो भांजियाँ कुमारी शकुन्तलादेवी तथा शान्तिदेवी गुरुकुल पहुँच 
गयी थीं, कुछ समय बाद जब २३ दिसम्बर, १६३१ को गुरुकुल का प्रथम उत्सव हुआ तो 
ब्रह्मचारिणियों की संख्या एक से बढ़कर चालीस हो गयी। विद्यालय विभाग सुचारु रूप 
से चलने लगा । झ्राचार्या सरस्वती देवी की छोटी वहन श्रीमती यशोदा देवी अध्यापन- 
कार्य करने लगीं, तथा श्रीमती सुखदेवी ने शिल्प शिक्षिका के रूप में इस गुरुकुल में कार्य 
करना आरम्भ किया । ; 

सन्‌ १६३१ के वाद दो वर्षो में इस संस्था ने जो आश्चयंजनक प्रगति की हे 
उसका विवरण पं० मथुरादास भार्गव द्वारा प्रस्तुत हाथरस ग्रुरुकुल की पहली रिपोर्ट में 
मिलता है। इसमें यह बताया गया है कि जुलाई, सन्‌ १९३२ में ब्रह्मचारिणियों की संख्या 
४० और जून, ३३ में ५८ हो गयी । इस गुरुकुल में भारत के सुदूरवर्ती प्रान्तों से विद्या- 
ध्ययन के लिए कन्याएँ झाने लगीं। १६३३ में यहाँ विभिन्‍न प्रान्तों से श्राकर शिक्षा पाने 
वाली कन्याओझ्रों की संख्या इस प्रकार थी--उड़ीसा ३, विहार १, संयुक्त प्रान्त ४१, राज- 
पूताना २, पंजाब ३, मध्यप्रदेश ५, वम्बई ३। इस रिपोर्ट के अनुसार गुरुकुल में कन्याओं 
के अभिभावकों से ११ रुपये मासिक व्यय लिया जाता है, जो उनके भोजन, कपड़ों और 
पुस्तकों पर व्यय होता है। शिक्षा सर्वथा निःशुल्क होती है। छह श्रेणियाँ खुल चुकी हैं 
और प्रति वर्ष एक नवीन श्रेणी खोलनी पड़ती है, क्योंकि स्तातिका परीक्षा तक १२ 
श्रेणियाँ त्तियत की गयी हैं। * 

१९६३६ का वर्ष हाथरस गुरुकुल के लिए बड़ा ही शुभ था । इस वर्ष ग्रुरुकुल में 
कृतिपय योग्य, मेघावी, निष्ठावान्‌ भ्रष्यापक, अ्रध्यापिकाओं का शुभागमन हुआ | इनमें 
पं० पूर्णदेव विद्यालंकार, पं ० लीलाघर, श्रीमती लक्ष्मीदेवी गुप्ता एवं कन्या ग्रुरुकुल 
देहरादून का स्नातिकायुगल---सुश्री सुशीलादेवी विद्यालंकृता तथा सुखदादेवी विद्यालंकता 
के नाम उल्लेखनीय हैं । इसी वर्ष महात्मा नारायण स्वामी की प्रेरणा से शारीरिक व्यायाम 
की शिक्षा देने के लिए श्री रणवीरसिंह पघारे। वह बड़ौदा के प्रसिद्ध व्यायामाचार्य 
श्री माणिकराव के शिष्य थे | वालब्रह्मचारी रणवीरसह भाईजी के नाम से प्रसिद्ध थे । 
वह अवैतनिक रूप से अपने जीवन के अन्तिम समय तक ब्रह्मचारियों को लेजिम, लाठी, 
गतका, मुगदर, तलवार, कटार, बनेठी झ्रादि चलाने का प्रशिक्षण देते रहे | गुरकुल की 
ब्रह्मचारिणियाँ माताजी के साथ उत्तरप्रदेश की श्रायंसमाजों के उत्सवों पर जब व्यायाम 
के प्रदर्शन करती थीं तो जनता झ्राश्चर्यंचकित हो उठती थी और भाईजी की भूरि-भूरि 
प्रशंसा करती थी। विद्यालय विभाग के साथ ही इस समय आश्रम विभाग और भोजन 
विभाग की झ्रावश्यक व्यवस्था भी सुचारु रूप से की गयी । 


छिद्या।|280 0५ ५६ उद्याव्यु 70फा0वद्वांण (ाक्षाशक्षां 870 8(5970060 
कन्या गुरुकुलों की स्थापना तथा विकास ४६१ 


१६३८ में इस गुरुकुल में स्वतन्त्रता संग्राम के अनेक सुप्रसिद्ध राष्ट्रीय नेताशों--- 
पं० जवाहरलाल नेहरू, सरदार वललभ भाई पटेल, पण्डित मदतमोहन मालवीय-- का 
शुभागमन हुआ । इन सबने स्त्रीशिक्षा तथा नारी जागरण के क्षेत्र में कन्या ग्रुरुकुल के 
कार्य की सराहना की । १६३८ में इस संस्था की कीति अफ्रीका तक पहुँच गयी, और वहाँ 
से भी कन्याएं शिक्षा प्राप्त करने के लिए इस संस्था में श्राने लगीं। यह वर्ष इस दृष्टि से 
भी उल्लेखनीय था कि इसमें अध्यापन के अतिरिक्त छात्राग्रों को साप्ताहिक सभाश्रों व 
उत्सवों में भाषण देने, निवन्ध पाठ करने, वाद-विवांद करने, कविता पाठ और संगीत 
आदि के पाठ्यक्रम प्रस्तुत करने के लिए प्रोत्साहित किया गया | हिन्दी के सुप्रसिद्ध लेखक 
श्री पमंवीर भारती की माता चन्दो देवी अपनी पुत्री वीरवाला के साथ ग्रुरुकुल आयीं 
और उन्होंने उसके स्तातिका बनने तक रूण्ण कन्याओं की सेवा और चिकित्सा का कार्य 
ग्रवेतनिक्र रूप में बड़ी सफलता के साथ सम्पन्न किया | 

१६४२ में इस गुरुकुल की प्रथम दो स्नातिकाओं (सुश्री राघारानी तथा सुशीला 
देवी) को “विद्याविभूषिता' की उपाधि से अलंकृत किया गया। इसके वाद प्रतिवर्ष 
गुरुकुल से अपनी शिक्षा समाप्त करके कन्याएँ स्नातिका वनती रहीं और दानवीर श्रार्य॑ 
बन्धुओं की उदारता से संस्था समृद्ध होती गयी । 

३० वर्ष तक गुरुकुल की मुख्याधिष्ठात्री एवं झाचार्या के रूप में सेवा करने के 
बाद ११ मा, १६६१ को माता लक्ष्मीदेवीजी का स्वर्गंवास आगरा में ७४ वर्ष की श्रायु 
में हो गया । उनके बाद उनके उत्तरदायित्व को उनकी सुपुत्री श्रीमती अक्षय कुमारी 
शास्त्री कुशलतापूवंक निवाह रही हैं। जुलाई, १६६३ में श्री महेन्द्रप्रताप शास्त्री वैदिक 
कॉलिज, बड़ौत के प्रिसिपल पद से श्रवकाश ग्रहण करने के बाद इस संस्था में श्रा गये, और 
कुलपति का का कर रहे हैं । विद्यालय विभाग में कुमारी कमला शिरोमणि एम० ए०७, 
बी० एड० बड़ी तत्परता से प्रधानाचार्या का काम कर रही हैं । 

पाठ्यक्रम तथा शिक्षा की व्यवस्था--इस गरुरुकुल में प्रमुख रूप से बैदिक साहित्य, 
दर्शन, उपनिषद्‌, धर्मशास्त्र, संसक्षत व्याकरण तथा साहित्य, हिन्दी, अंग्रेजी, गणित, 
विज्ञान, इतिहास, भूगोल, नागरिकशास्त्र, समाजशास्त्र, अर्थशास्त्र, गृहविज्ञान, संगीत 
आदि प्राचीन एवं नवीन तथा गृहोपयोगी विषयों की शिक्षा दी जाती है। संस्कृत तथा 
बेद की शिक्षा और परीक्षा का माध्यम संस्कृत है, अंग्रेजी का अंग्रेजी और शेष विषयों 
का हिन्दी । यहाँ चौदह श्रेणियों का पाठ्यक्रम चलाया जाता है। प्रत्येक कन्या को स्तातिका 
बनने तक ब्रह्मचारिणी रहना अनिवाय हैं। १८ वर्ष की आयु के पश्चात्‌ ही स्तातिका 
परीक्षा होती है । 

प्रथम से चतुर्दश श्रेणी तक का पाठ्यक्रम चार भागों में बेटा है। प्राथमिक 
विभाग, माध्यमिक विभाग, महाविद्यालय विभाग तथा स्नातकोत्तर विभाग। आठवीं 
श्रेणी तक का पाठ्यक्रम गुरुकुल की शिक्षा समिति द्वारा निर्धारित होता है और झष्टम 
श्रेणी की ब्रह्मचारिणियों के लिए सम्पूर्णानन्‍द संस्कृत विश्वविद्यालय, वाराणसी की प्रथमा 
परीक्षा देना अनिवाय होता है। नवम तथा दशम श्रेणी में गुरुकुल विश्वविद्यालय, वृन्दावन 
की अधिकारी परीक्षा का पाठ्यक्रम पढ़ाया जाता है। यह परीक्षा हाईस्कूल के समकक्ष 
है। इसे उत्तीर्ण करने वाली ब्रह्मचारिणियाँ इण्टर कॉलिज की ११वीं कक्षा में प्रविष्ट हो 
सकती हैं और किसी भी सरकारी विद्यालय में हिन्दी तथा संस्कृत की भ्रध्यापिका के पद 
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पर कार्य कर सकती हैं। एकादश तथा ह्वादश वक्षाओ्रों में गुरुकुल विश्वविद्यालय व॒न्दावन 
की पण्डित परीक्षा का पाठ्यक्रम पढ़ाया जाता है। त्रयोदश तथा चतु्देश श्रेणियों में 
शुरुकुल विश्वविद्यालय वुन्दावन की शिरोमणि कक्षा का पाद्यक्रम पढ़ाया जाता है। इसकी 
परीक्षा में उत्तीर्ण ब्रह्मचारिणियाँ स्नातिका कहलाती हैं। शिरोमणि परीक्षा वी० ए० के 
समकक्ष है। इसे उत्तीर्ण करने वाली स्नातिकायें श्रागरा, मेरठ, कानपुर, गोरखपुर, 
कुमाय्‌, झहेलखण्ड, बुन्देलखण्ड, अवध, गढ़वाल, हैदरावाद, तिरुपति, दिल्ली, श्रीनगर 
आदि विश्वविद्यालयों की एम० ए० तथा एल-एल० वी० परीक्षाओं में वठ सकती हैं । 
गुरुकुल में सम्पूर्णाननद संस्कृत विश्वविद्यालय वाराणसी की श्रथमा, भध्यमा, 
शास्त्री तथा आचार्य परीक्षाओं की भी पढ़ाई होती है भर प्रयाग संगीत समिति इलाहा- 
बाद की पाठविधि के भ्रनुसार संगीत की शिक्षा तथा परीक्षाश्रों का भी श्रवन्ध है। वेद, 
दर्शन, उपनिषद्‌ श्रादि घामिक विषयों की शिक्षा तथा यज्ञादि के कार्यक्रम मह॒पि दयानन्द 
द्वारा निर्दिष्ट वैदिक प्रणाली के अनुसार किये जाते हैं । इस गुरुकुल में पाँच से दस वर्ष 
तक की आयु तक की ही कन्याओं का प्रवेश हो सकता है। शिक्षा सर्वथा निःशुल्क है । 
भोजन के लिए माप्तिक व्यय लिया जाता है। यहाँ प्रत्येक ब्रह्मचारिणी को आश्रम के 
नियमों का पूर्णतया पालन करना आवश्यक है। आयु एवं कक्षा के अनुसार कन्याओं के 
लिए वर्ग या आश्रम निर्धारित कर दिये गये हैं, जहाँ उतकी देखभाल एवं सहायता के 
लिए एक-एक आश्रमाध्यापिका होती है। आश्रम की एक निश्चित दिनचर्या है जिसका 
पालन करना प्रत्येक ब्रह्मचारिणी के लिए आवश्यक है । प्रतिदिन सन्ध्या तथा अग्निहोत्र 
करना भ्रावश्यक है। झाश्रम जीवन गुरुकुल की विशेषता है। वाहर के श्रवांछनीय प्रभावों 
से रक्षा की दृष्टि से समूचे शिक्षा काल में ब्रह्मचारिणी को गुरुकुल में रहना पड़ता है । 
सामान्य रूप से किसी ब्रह्मचारिणी को वाहर जाने की आज्ञा नहीं दी जाती हैं। श्रवकाश 
के दिनों में भी गुरुकुल में ही रहना होता है । केवल ग्रीष्मावकाश में कन्या को घर जाने 
की अनुमति दी जाती है। मुख्याधिष्ठात्री की श्रनुमति के बिना कोई भी पुरुष या रुत्री 
झ्ाश्वम में हीं जा सकती है भ्ौर विना मुल्याधिष्ठान्ी की अ्रनुमति के कोई कब्रह्मचारिणी 
किसी बाहर के व्यक्ति से नहीं मिल सकती है। 
मानसिक एवं वोद्धिक शिक्षा देने के साथ-साथ छात्राओं की शारीरिक शिक्षा का 
भी सुप्रवन्ध है। प्रत्येक कत्या के लिए प्रतिदिन व्यायाम करना अझनिवाय है। व्यायाम में 
योगासन, स्तूप निर्माण, लेजिम, डम्वल, लाठी, कवड्डी, खोखो, सामूहिक व्यायाम, भ्रनेक 
प्रकार की दौड़ें, लम्बी कूद, ऊँची कूद तथा विभिन्‍न प्रकार की ड्रिल की शिक्षा दी जाती 
है। समय समय पर कीड़ा प्रतियोगितायें होती हैं और पुरस्कार दिये जाते हैं । 
गुरुकुल के पास अपनी ग्रोशाला श्रौर तीन सौ बीघा जमीन है। ग्रुरुकुल का 
वाधिक वजट १६८० में नो लाख के लगभग था। 
सामाजिक अ्वदान--इस कन्या गुरुकुल की स्नातिकाश्रों ने उत्तरप्रदेश तथा 
भ्रन्य राज्यों में शिक्षा, साहित्य, समाज सेवा आदि के क्षेत्रों में महत्त्वपूर्ण कार्य किया है । 
अ्रनेक स्नातिकायें अपनी मातृसंस्था में प्रध्यापनं-कार्य करती रही हैं। इनमें श्रीमती 
राधा रानी, श्रीमती दयावती शास्त्री, श्रीमती शान्ति देवी, श्रीमती सौभाग्यवती, श्रीमती 
वीरवाला, श्रीमती शारदा, श्रीमती कमला, श्रीमती सरोज, श्रीमती सावित्री, श्रीमती 
सुधा, श्रीमती सुविद्या, श्रोमती विमला के नाम उल्लेखनीय हैं। ग्रुरुकुल की अनेक 
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स्मातिकाओं ने विशेष उन्नति करते हुए संस्था के नाम को उज्ज्वल किया है | इस सन्दर्भ 
में सर्वप्रथम उल्लेखनीय नाम है श्रीमती गायत्रीदेवी का, जो महारानी कॉलिज, जयपुर में 
रीडर के पद पर कार्य कर रही हैं। श्रीमती दयावती स्नातिका शास्त्री का विवाह मध्य- 
प्रदेश के प्रसिद्ध राजनीतिक कार्यकर्ता एवं स्वतन्त्रता सेनानी श्री निरंजनर्सिह एम० पी० 
के साथ हुआ था। श्रीमती दयावती सम्भ्रति मध्यप्रदेश में समाज सेवा के कार्य में संलग्न 
हैं। श्रीमती डा० वीरवाला विवेकानस् केॉलिज, दिल्‍ली में संस्कृत की प्रवक्ता हैं । श्रीमती 
डा० शारदा पंजाव विश्वविद्यालय में संस्कृत की प्रवक्ता हैं। डा० विमला स्वातिका ने 
दयानन्द और सायण की भाष्य शैली पर तुलनात्मक अ्रध्ययत कर पी-एच० डी० की 
उपाधि प्राप्त की है और पटना में काये कर रही हैं। श्रीमती तारा जयपुर में एडवोकेट 
हैं। दो स्नातिकायें नेपाल में तथा एक स्नातिका अफ्रीका में वैदिक विचारधारा के प्रचार 
में संलग्न हैं। इनके अ्रतिरिक्त अनेक स्नातिकायें शिक्षा श्नौर आयंसमाज के प्रचार एवं 
प्रसार के क्षेत्र में कार्य कर रही हैं । 

कन्या गुरुकूल के निर्माता--हाथरस कन्या ग्रुरकुल के निर्माताओं में सर्वोच्च 
स्थान इसकी संस्थापिका माता लक्ष्मीदेवी का है। उन्तका जन्म सन्‌ १८८६ में एलनगंज 
(इलाहाबाद) में हुआ । आपके पिता का नाम श्री रामचन्द्र तथा माता का नास श्रीमती 
उमरावती था। आपने स्त्रीशिक्षा एवं समाज सुधार का पाठ अपने ताऊ श्री रोशनलाल से 
पढ़ा था । ये बेरिस्टरी की शिक्षा पाने के लिए भ्रपती' पत्नी हरदेवी के साथ इंग्लेण्ड गये 
और वहाँ से समाज सुधार और भारत की उन्नति करने का विचार लेकर लौटे थे। इन 
पर मह॒षि दयानन्द की शिक्षाओं का प्रवल प्रभाव था । अ्रतः इस परिवार में वैदिक 
विचारों तथा आयंसमाज के सिद्धान्तों की घुट्टी बचपन से ही माताजी को मिली थी । ये 
अपने पिता और ताऊ की एकमात्र सनन्‍्तान थीं और उन्होंने ६ वर्ष की आयु में इन्हें 
भारतीय परम्परा के अनुसार वंदिक सिद्धान्तों की शिक्षा पाने के लिए उस समय उत्तर 
भारत में कन्याञ्रों को वैदिक धर्म तथा झ्रायंसमाज के सिद्धान्तों के अनुसार शिक्षा देने 
वाली एकमात्र संस्था--कन्या महाविद्यालय, जालन्धर में भेजा । किन्तु इस लाड़ली बेटी 
को जल्दी ही घर वापिस आना पड़ा, वयोंकि उनके माता-पिता तथा भ्रन्य सम्बन्धियों को 
उनकी अनुपस्थिति खलने लगी थी। भ्रव घर पर सबने अपना ध्यान बेटी पर केन्द्रित 
किया, उसे आरयंसमाज के घामिक और सामाजिक मन्तव्यों का शिक्षण दिया और उसके 
मन में वैदिक विचारों को कूट-कूटकर भर दिया । 

आपका विवाह बरेली निवासी बावू जगदस्वाप्रसाद के साथ हुआ। विवाह के 
बाद आपको बरेली में प्रायंसमाज के नेता सुप्रसिद्ध डाक्टर श्यामस्वरूप के परिवार में 
पहुँच कर भ्रपनी मानप्तिक और वौद्धिक उन्नति के लिए उपयुक्त वातावरण मिला। इनके 
ताऊ रोशनलाल निरन्तर भ्रपनी बेटी को समाज सेवा, स्त्रियों की शिक्षा तथा वदिक धर्म 
के प्रचार की प्रेरणा देते रहते थे । 

आपकी कोई औरस सन्तान नहीं थी, अतः आपने पाँच वर्षीय वालिका अक्षय- 
कुमारी को पुत्री के रूप में गोद लिया और अपनी एकमात्र उत्तराधिकारिणी बनाया । 
इन्होंने श्रपने वेदिक विचार पुत्री में डालने शुरू किये । उसे उत्तम बौद्धिक शिक्षा दी और 
साथ ही समाज सुधार का भी पाठ पढ़ाया। इसका सर्वोत्तम स्वरूप उस समय दृष्टिगोचर 
हुआ, जब उन्होंने अ्रपनी पुरानी परम्परा के सर्वेथा प्रतिकूल, किन्तु झ्रयंसमाज के सिद्धान्तों 
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के अनुकूल जात-पाँत के वन्धन को तोड़कर अपनी एकमात्र कन्या का अन्तर्जातीय विवाह 
श्री महेन्द्रप्रताप शास्त्री एम० ए०, एम० ओ० एल० से किया। श्राज से श्राधी शताब्दी 
पहले इस प्रकार जाति-वन्धन की मर्यादा भंग करके विवाह करना अतीव साहसिक काये 
था। माता लक्ष्मीदेवी ने इस कार्य से समाज में एक अनुकरणीय झ्रादर्श स्थापित किया। 

आपको बचपन से ही स्त्रियों के सुधार, उन्नति तथा शिक्षा के कार्य में गहरी 
दिलचस्पी थी। इसके परिणामस्वरूप आपने बरेली में स्त्री सुधार विद्यालय की स्थापना 
की। यह इस समय उत्तरप्रदेश की एक उल्लेखनीय शिक्षण-संस्था के रूप में कार्य कर 
रहा है। किन्तु आप इससे सन्तुप्ट नहीं थीं। आपकी अभिलापा ऐसा कन्या ग्रुरुकुल 
स्थापित करने की थी, जिसमें भारतीय बैदिक संस्कृति के अनुरूप ब्रह्मचर्य के नियमों का 
पालन करते हुए मह॒षि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित पाठ्यविधि के अनुसार 
वालिकाम्रों को शिक्षा दी जाय । उनका यह विश्वास था कि वैदिक धर्म का प्रचार तभी 
तेजी से हो सकता है, जव कन्याओं को वैदिक सिद्धात्तों का ज्ञान कराया जाये। इस 
प्रकार का ज्ञान पाने के वाद वे अ्रपने बच्चों को वैदिक सिद्धान्तों की घुट्टी उसी तरह 
पिलायेंगी जैसी घुट्टी उनके माता पिता और ताऊजी ने उन्हें पिलायी थी । अतः भ्रव उन्हें 
कन्या ग्रुरुकुल स्थापित करने की घुन सवार हो गयी और वह ऐसे स्थान की खोज करने 
लगीं, जहाँ कन्या ग्ुरुकुल स्थापित किया जा सके । पहले यह बताया जा चुका है कि किस 
प्रकार उन्हें कन्या गुरुकुल हाथरस का पता लगा, जहाँ १६०६ में गुरुकुल खोला गया 
था, किन्तु निष्ठावान कार्यकताओं के अभाव में वह कुछ ससय बाद बन्द हो गया था। 
यहाँ २८ जुलाई, १९३१ को व्यास पूर्णिमा के दिन माता लक्ष्मीदेवी ने महात्मा नारायण 
स्वामी के करकमलों द्वारा कन्या ग्रुरुकुल हाथरस का उद्घाटन कराया । इस ग्ुरुकुल को 
स्थापित करने के वाद इसमें पढ़ने वाली छात्राश्रों को एकत्र करने की समस्या थी | इसका 
आरम्भ श्री मानिक चन्द्र इंजीनियर, जालन्धर की सुपुत्री दयावती के प्रवेश से किया 
गया । यह पहले माताजी द्वारा संचालित सरुत्नी सुधार विद्यालय बरेली में श्रध्यपन कर 
रही थीं। शीघ्र ही पण्डित सुरेन्द्र शर्मा काव्यतीर्थ उड़ीसा से दो नन्‍हीं बालिकाओं को 
प्रवेश के लिए लाये और एक वर्ष में जुलाई, १६३२ तक छात्राओ्रों की संख्या ४० हो गयी। 
माता लक्ष्मीदेवी ने श्रपना सारा जीवन कन्य। ग्रुरुकुल, हाथरस के विकास एवं उन्नति में 
लंगाया। वह भामरण इस संस्था के उत्कर्ष के लिए प्रयास करती रहीं। वीच में केवल 
एक वर्ष उन्होंने मध्यप्रदेश भ्रायें प्रतिनिधि सभा के विशेष अनुरोध पर दुर्ग में कत्या गुरुकुल 
का उद्घाटन करने के वाद उसकी देखरेख की। 

माता लक्ष्मीदेवी के दिवंगत होने के बाद यह विकट समस्या उत्पन्न हुईं कि 
ग्रुरकुल का भार किसको सॉंपा जाये, जो उसे सफलतापूर्वक संचालित करते हुए उन्नति 
के पथ पर अग्रसर कर सके । उस समय गरुरुकुल प्रेमियों का यह विश्वास था कि यह कार्ये 
उनकी पुत्री श्रीमती श्रक्षयकुमारी शास्त्री ही कर सकती हैं, किन्तु जब उन्हें यह कार्यभार 
संभालने के लिए कहा गया तो कुछ समय के लिए वह इस उत्तरदायित्व को ग्रहण करते 
में संकोच करती रहीं, क्योंकि भ्रपनी तथा अपने ज्येष्ठ पुत्र की वीमारी एवं अपने पति श्री 
महेन्द्रप्रताप शास्त्री के वड़ौत में प्रिसिपल होने के कारण कन्या गुरुकुल का भार सँभालने 
में वह कुछ हिचकिचा रही थीं। किन्तु शीघ्र ही कन्या गुरुकुल की रजत जयन्ती के समय 
१६५६ में माता लक्ष्मीदेवी के अभिनन्दन के समय कहे गये ये शब्द उन्हें याद आने लगे, 
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“तुम्हारी यह पुत्री तुम्हारे लगाये इस पौदे को लहलहाता और फलता फूलता रखने के 
लिए अपना सर्वेस्व लगाकर प्रयत्न करती रहेगी ।” भ्रत: उन्होंने हाथरस कन्या ग्रुरुकुल का 
दायित्व उठाना स्वीकार किया । वह इसकी मुख्याधिष्ठात्री बनीं और उन्होंने पिछले 
वीस वर्षों में गुरुकुल का कायाकल्प किया । पुराने जीर्ण भवनों का नवनिर्माण हुआ, नये' 
भवन बनाये गये, ग्रुरुकुल की आर्थिक स्थिति को स्थायी निधि तथा अन्य निधियों से 
सुदृढ़ किया गया । 

श्री महेन्द्रप्रताप शास्त्री वर्तमान समय में कत्या ग्रुरकुल हाथरस के कुलपति हैं । 
उन्होंने १९६३ में सेवा से श्रवकाश ग्रहण करने के बाद गुरुकुल के कुलपति का कार्यभार 
सेभाला। वह जीवन भर श्रार्यसमाज की सुप्रसिद्ध शिक्षा-संस्थाश्रों-डी० ए० वी० 
कॉलिज देहरादून, लखनऊ तथा वैदिक कॉलिज बड़ौत में कार्य करते रहे थे। उन्हें शिक्षा 
के क्षेत्र का बड़ा अच्छा अनुभव था। अतः उन्होंने इस गुरुकुल में अ्रनेक शिक्षा सम्बन्धी 
परिवतंन किये। इसके लिए घन संग्रह का प्रवल अभियान चलाया और गुरुकुल की श्राथिक 
स्थिति उन्‍नत की । इस संस्था की स्वर्ण जयन्ती का बड़े उत्साह से श्ायोजन किया और 
८० वर्ष की आयु में भी कलकत्ता आदि दूरवर्ती स्थानों की यात्रा कर संस्था के लिए घन 
संग्रह किया । उनके नेतृत्व में यह संस्था उल्लेखनीय प्रगति कर रही है । 


(२) कन्या गुरुकुल देहरादून 

२६ जनवरी, १८९८ को आये प्रतिनिधि सभा, पंजाव ने गुरुकुल खोलने का 
निश्चय किया था और उसकी यह परिभाषा की थी--- 

“गुरुकुल उस वैदिक शिक्षणालय का' नाम है, जिसमें वे वालक या वालिकायें, 
जिनका यथोचित वेदारम्भ संस्कार हो चुका है, शिक्षा और विद्या प्राप्त करें।” 

आाय॑ प्रतिनिधि सभा, पंजाब के इस प्रस्ताव में गुरुकुल की परिभाषा करते हुए 
बालकों तथा बालिकाओं दोनों का उल्लेख था। सभा ने बालकों की शिक्षा के लिए सन्‌ 
१९६०२ में हरिद्वार के पास काँगड़ी नामक गाँव में गुरुकुल की स्थापना की थी। किल्तु 
अगले २२ वर्षों तक वालिकाश्रों के लिए कन्या गुरुकुल की स्थापना अनेक बाधाओं और 
कठिनाइयों के कारण नहीं की जा सकी | 

कन्या गुरुकुल की स्थापना में सबसे बड़ी और पहली कठिनाई वित्तीय साधनों 
की थी। गुरुकुल काँगड़ी की स्थापना के लिए आवश्यक धन संग्रह का बीड़ा महात्मा 
मंशीराम ने उठाया था। उन्होंने केवल भ्राठ महीने में ४० हजार रुपया एकत्र किया और 
गुरुकुल की स्थापना में वित्तीय कठिनाई को दूर किया। कन्या गुरुकुल की स्थापना के 
लिए झावश्यक धन संग्रह करने के लिए पंजाब में महात्मा मुंशीराम जसा कोई व्यक्ति 

। 
के कन्या गुरुकुल की स्थापना के समय वित्तीय कठिनाई के साथ साथ दूसरी कठिनाई 
पाठविधि तैयार करने तथा अ्रध्यापिकाओं को प्राप्त करने की थी। गुरुकुल काँगड़ी में 
बालकों के लिए पाठविधि बनकर लागू हो चुकी थी, किल्तु वह कई कारणों से कन्या 
गुरुकुल में पूर्ण रूप से लागू नहीं की जा सकती थी। लड़के-लड़कियों की शिक्षा के उद्देश्यों 
में एक बड़ा भेद यह था कि लड़कियों की शिक्षा का विशेष उद्देश्य उन्हें सुगृहिणी बनाना, 
सिलाई, पाक आदि गृह कलाओं में तथा संगीत भादि ललित कलाझों में कुशल बनाना 


न] 
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था। महषि दयानन्द के अनुसार इनके विवाह की श्रायु १६ वर्ष थी। यह पुरुषों के विवाह 
के लिए निर्धारित २४५ वर्ष की आयु से नौ वर्ष कम थी । इस अल्प श्रवधि में कन्याओं को 
वेद, वेदांग, व्याकरण, संस्कृत एवं गृह कलाशों में एक साथ कंसे पारंगत बनाया जा 
सकेता था, उन्हें कौन से विषय पढ़ाये जायें, वेदादि का ज्ञान किस रूप में तथा किस मात्रा 
तक दिया जाय, यह एक जटिल प्रश्न था'। कन्या ग्रुरुकुल के संस्थापकों को पहली बार 
इस मौलिक समस्या पर विचार करना पड़ा । | 
सा्वदेशिक आर्य प्रतिनिधि सभा, दिल्‍ली ने कन्या गुरुकुल महाविद्यालय की 
पाठविधि तैयार करने का काम भ्ार्य जगत्‌ के सुप्रसिद्ध विद्वानू तथा शिक्षाशास्त्री आचार्य 
रामदेव को १६१६ ई० में सौंपा था । उनके द्वारा तैयार की गयी पाठविधि की रिपोर्ट में 
हमें कन्या गुरुकुल के संस्थापकों की आरम्भिक विचारधारा का सुन्दर परिचय मिलता 
है।'* इसमें कन्या गुरुकुल की स्थापना के उद्देश्यों तथा उसकी पाठविधि में जोड़े जाने वाले 
विभिन्‍न विषयों को सम्मिलित करने के कारणों पर विस्तृत ऊहापोह और विचार किया 
गया है। इस पाठविधि के आरम्भ में इस वात पर बल दिया गया है कि वर्तमान पारि- 
वारिक जीवन को सुखमय बनाने और आदर्श गृहस्थ का सपना पूरा करने के लिए स्त्री- 
पुरुष में समानता लाना ही मुख्य साधन है। यह समता स्त्रीशिक्षा द्वारा लायी जा सकती 
है। इसमें कोई सन्देह नहीं कि यूरोप में स्त्रीशिक्षा का वहुत प्रचार हुआ है, किन्तु इसमें 
भी कोई सन्देह नहीं कि उससे वहाँ अशान्ति दूर नहीं हुई है। उस भ्रशान्ति का कारण 
पश्चिम की पाठविधि का दोषयुक्त होता है। इन दोषों को टूर करने का प्रयत्न इस पाठ- 
विधि में किया गया है और इसके भ्रनुसार पढ़ी हुई स्त्री “सुशिक्षित पुरुष से वहुत कम न 
रहेगी, स्वृतन्त्र विचार कर सकेगी और सभक्ष्य संसार को वह साहित्य दे सकेगी जो स्त्री 
जाति के सिवाय झौर कोई नहीं दे सकता है ।” कन्या गुरुकुल की यह पाठविधि मुख्य रूप 
से गुरुकुल काँगड़ी की पाठविधि में कुछ श्रावश्यक परिवर्तन करते हुए तैयार की गयी थी। 
इस पाठविधि में निम्नलिखित विषयों के पढ़ाने पर वल दिया गया था--- 

(१) संस्कृत साहित्य --कन्याओ्रों की पाठविधि में इसकी उपयोगिता पर विचार 
करते हुए कहा गया था --“साहित्य का सम्बन्ध मनोभावनाओ्रों से है। स्त्री जाति के 
जीवन में मनोभावों का तत्त्व प्रधान होता है। झ्तः साहित्य तथा स्त्री जाति का घनिष्ठ 
सम्बन्ध है। पुरुषों को जीवन संग्राम में सफलता पाने के लिए जितना श्रावश्यक विज्ञानों 
का पढ़ाना हैं, उतना ही आवश्यक स्त्री जाति का अपने विशेय प्रेम-संचारक मिशन को 
कृत कार्य बनाने के लिए साहित्य का पढ़ाना है। किसी भी भाषा के साहित्य की वृद्धि में 
न्‍्ह जितनी सफल हो सकती हैं, उतनी सफलता बहुत पुरुष नहीं प्राप्त कर सकते 

| 7 
. साहित्य की उपयोगिता स्पष्ट करने के वाद यह्‌ प्रश्न उठाया गया है कि कन्याओ्रों 
को संस्कृत साहित्य क्यों पढ़ाया जाना चाहिये। इसका उत्तर देते हुए कहा गया है, कि 
संस्कृत वाह मय में भारतीय जीवन कूठ-कूट कर भरा हुआ है। भारतीय झाय॑ंभाषा के 
लेखकों की भाषा. तथा विचारों का प्राण संस्कृत भाषा है। भ्रत: भारतीय कन्याझरों को 
सुशिक्षित बनाने के लिए, उन्हें मौलिक तथा स्वतन्त्र विचारों को सुन्दर भाषा में प्रकट 


(9१. कन्या गुरुकल महाविद्यालय इन्द्रपस्थ की पाठविधि, गुरुकुल काँगड़ी, १६१६। 
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कर सकते में योग्य बनाने के लिए इस पाठविधि में संस्कृत साहित्य को स्थान दिया गया । 

(२) वेद--इसका महत्त्व स्पष्ट करते हुए आचार्य रामदेव ने लिखा था--- 
“आयंसमाज का जीवन ही वेद के पुनरुज्जीवन के लिए है। श्री स्वामी दयानन्दजी 
महाराज का जीवन भो इसी उद्देश्य की पूर्ति में लगा। ग्रुरुकुल काँगड़ी को भी इसी उद्देश्य 
को सम्मुख रखकर खोला गया"'“कन्या ग्ुरुकुल महाविद्यालय की स्थापना करते समय, 
उसकी स्कीमें बनाते हुए स्मरण रखना चाहिये कि इस समय हम वृक्ष की जड़ को, मकान 
की नींव को ठीक करने के लिए कोशिश कर रहे हैं | दृढ़ आये वही है जो वेदों को खूली 
आँख से पढ़ सके, उन्हें समझ सके भर तदनुसार शभ्रपना जीवन व्यतीत कर सके । परच्तु 
ऐसे आय॑ पंदा होने से पहले ऐसी देवियों की आवश्यकता है, जो ऐसी सनन्‍्तानों को जन्म दे 
सकें। यदि भावी भारत की मातायें आर्ष ग्रन्थों के पुनरज्जीवन की नींव रखें तो वह 
हजारों पाठशालायें खोलने से कहीं बढ़कर होगा । मेरी सम्मृति में कन्या ग्रुरुकुल महा- 
विद्यालय की नींव को भावी भारत की सन्तति की नींव समझ कर इस अमूल्य मौके को 
हाथ से न जाने देना चाहिये । जब कि माततायें वेदमन्त्रों को पढ़ती हुईं बच्चों को दूध 
पिलायेंगी तो आर्यसमाज जो कुछ भी आज तक कर पाया है, उससे कई दर्जे आगे बढ़ 
जाएगा ।” इस योजना में कोशिश की गयी है कि उत्तम तथा सरल भाव वाले एवं सुगम 
भाषा वाले वेदमन्त्र पढ़ाये जायें ताकि कन्याओं के दिलों पर उनका गहरा असर हो और 
कभी-कभी वेदमन्त्रों का ठीक अर्थ न जानने के कारण नास्तिकता की जो लहर चल 
जाती है, उससे वे वची रहें। इस दृष्टि से कन्या गुरुकुल की स्नातिका के पाद्यक्रम में 
ऋष्वेद के १०० मन्त्र, यजुर्वेद के ५० मन्त्र, अथर्ववेद के १५० मन्त्र पढ़ाने की व्यवस्था' 
की गयी थी । 

(३) उपनिषद्‌ तथा दर्शन --स्त्रियों की प्रकृति भावुक होने के कारण इनके लिए 
पाठविधि में उपनिषद्‌ और दर्शन की व्यवस्था की गयी थी। आचार्य॑जी के शब्दों में, 
“जीवन का रहस्य मनोभावनाश्रों में छिपा हुआ है । उपनिषदों में यही रहस्य खोला गया 
है, अतः स्त्रियों के लिए उपनिषदों से भ्रच्छा कोई भी ग्रन्थ नहीं मिल सकता है। 
मनोभावनाओरों को ठीक करने में और उन्हें ठीक दिशा की शोर बढ़ाने में उपनिषदें बहुत 
सहायता देंगी । 

मनोभावनाश्रों के लिए जो काम उपनिषदें करेंगी, बुद्धि व ज्ञान के लिए वही काम 
दर्शन करेगा । इस योजना में छहों दर्शन नहीं रखे गये। इनका दिग्दशंन कराने के लिए 
प्रशस्तपादभाष्य ही पर्याप्त समझा गया है। इसका कारण यह बताया गया है, कि “स्त्रियों 
के लिए बहुत दाशनिक भ्रपंचों में पड़ता उन्हें जीवन में बहुत सहायक नहीं हो सकता है, 
किन्तु जितनी जरूरत है, वह इतने से ही परी हो सकती है।” 

(४) निरुक्त तथा व्याकरण--वेदार्थ में इन दोनों की बड़ी आवश्यकता है, 
निरुक्त की सहायता तो हर शब्द पर लेनी पड़ती है। बिना निरुक्त के वेदार्थ ही नहीं हो 
सकता। व्याकरण भी संस्कृत ज्ञान आवश्यक होने के कारण रखा गया है। वेद के लिए 
जितना निरुक्त आवश्यक है, संस्कृत साहित्य के लिए उतना ही श्रावश्यक व्याकरण है। 
बहुत अधिक व्याकरण भी स्त्रियों के लिए आवश्यक न समझकर, उसे साधारण ही रखा 
गया है। इसीलिए जहाँ.ब्रह्मचारियों की पाठविधि में अ्रष्टाध्यायी सम्पूर्ण शंका-समाधान 
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सहित तथा महाभाष्य नवाह्लिक रखा गया था, वहाँ कन्याओं की पाठविधि में इसे छोड़ 
दिया गया था । 

(५) गणित --घर का काम स्त्रियों के श्रधीन होता है, अतः व्यावहारिक गणित 
उनके लिए विशेष आवश्यक है। इसीलिए इस योजना में गणित के लम्बे-चौड़े हिसाबों की 
उपेक्षा करते हुए व्यावहारिक गणित को स्थान देना अधिक अ्रच्छा समर गया था । 

(६) बिज्ञान--जब यह पाठविधि बनायी जा रही थी, उस समय विज्ञान की 
शिक्षा को लड़कियों के लिए सर्वथा निरथेंक समभा जाता था। इस विचारधारा का खण्डन 
करते हुए आचार्य रामदेव ने लिखा--“लोग कन्याओं को पढ़ाने के लिए गणित एवं साइन्स 
आदि नामों से घबड़ा जाते हैं। वे कहते हैं स्त्रियों को विज्ञान पढ़ाकर क्या करोगे ? “ 
किन्तु अन्धविश्वासों से स्त्रियों को बचाने के लिए विज्ञान की शिक्षा अनिवाय है । प्राकृतिक 
घटनाओं को न जानने .के कारण स्त्रियाँ बच्चों में भूतों और पिशाचों की कहानियाँ सुनाकर 
ऐसा भय उत्पन्न कर देती हैं जिसका असर सन्‍्तान के वड़ें होकर भ्रकाण्ड पण्डित हो जाने 
पर भी नहीं हटता है। वालक को भ्ूठी कहानियाँ न सुनाकर, उसके भ्रश्नों का ठीक-ठीक 
उत्तर दे सकने की योग्यता प्रत्येक माता में होनी चाहिये, जो विना विज्ञान के साधारण 
ज्ञान के स्वेथा श्रंसम्भव है। विज्ञान के साधारण सिद्धान्तों से परिचित मातायें न केवल 
अपनी उन्नति करेंगी, अपितु सन्‍्तान के ऊपर वह नींव रख सकेंगी, जिस पर भारत की 
भावी झाशाओं के बड़े महल खड़े किये जा सकेंगे, जोकि काल्पनिक न होते हुए यथार्थ 
होंगे। इन सव बातों को ध्यान में रखते हुए इस योजना में विज्ञान को विशेष स्थान दिया 
गया है ।” 

कन्याश्रों के लिए विज्ञान की व्यवस्था करते हुए उनके लिए उपयोगी विषयों की 
ओर झधिक ध्यान दिया गया था । बालकों के पाठ्यक्रम में जहाँ भोतिक विज्ञान, रसायन- 
शास्त्र और यान्त्रिकी की व्यवस्था थी, वहाँ कन्याओं की पाठविधि में धात्री विद्या तथा 
शिशुयालन के विज्ञान पढ़ाने पर वल दिया गया था । 

(७) इतिहास--वचपन में इतिहास की सच्ची शिक्षा देने का वालिकाओं के मन 
पर.बड़ा गहरा प्रभाव पड़ता है । उनके चरित्र निर्माण के लिए यह अ्रतीव आवश्यक है, 
अत: इतिहास की ओर, विशेषत: भारतीय इतिहास के अ्रध्यापन की आवश्यकता पर बल 
देते हुए इस पाठविधि में कहा गया था --“सीता के पतिब्रत धर्म को सुनकर किस स्त्री के 
मन में घर्मं के लिए मरने की लहर नहीं उठ खड़ी होगी ? पूर्वजों के इतिहास को पढ़कर 
किसमें जाति, धर्म, देश सेवा की अग्नि न प्रज्वलित हो जायेगी। जो जिस देश में उत्पत्त 
हुआ है उसे उस देश का इतिहास भी न आता हो, इससे बढ़कर शोचनीय दशा क्‍या हो 
सकती है ?” अत: इस पाठविधि में प्राचीन रोम' और यूनान के इतिहास की अपेक्षा 
भारतीय इतिहास को पढ़ाने पर वल दिया गया ताकि कन्यायें अपने अतीत के राष्ट्रीय 
आदशों से प्रेरणा ले सकें। 

इसके भ्रतिरिक्त इस पाठविधि में झायंभाषा और स्त्रियों के गृहकार्य के लिए 
आवश्यक सीना, पिरोना, गाना, पाककला भ्रादि विषयों के भ्रध्यापन पर भी बल दिया 
गया है। इस प्रकार उपर्युक्त विषयों को सम्मिलित करते हुए कन्या ग्रुरुकुल की जो 
आरम्भिक पांठविधि तैयार की गयी थी, उसमें तथा ग्रुरुकुल काँगड़ी की दसवीं तक की 
पाठविधि में कई महत्त्वपूर्ण श्रन्तर थे । पहला भ्रन्तर व्याकरण के पाठ्यक्रम में था। गुरकुल 
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में अ्रष्टाध्यायी सम्पूर्ण शंका-समाधान सहित नवम श्रेणी में समाप्त हो जाती थी; किन्तु 
कन्याझ्रों के लिए शंका-समाघधान आ्रावश्यक नहीं समझा गया, केवल व्याकरण के नियमों 
का परिचय पर्याप्त माना गया था । भौतिक शास्त्र का ज्ञान लड़कों के लिए श्रावश्यक 
था, किन्तु लड़कियों के लिए इसके स्थान पर शिशुपालन आदि स्त्रियोपयोगी विज्ञान रखे 
गये थे। अंग्रेजी का ज्ञान भी कन्याओं के लिए उपयुक्त नहीं समझा गया, इसके स्थान 
पर प्रादेशिक भाषाओं में से कोई एक भाषा उनके लिए श्रावश्यक रखी गयी थी । 
| उपर्युक्त पाठविधि को चलाने के लिए उपयुक्त अध्यापिकां को प्राप्त करना उस 
समय की एक बड़ी जटिल समस्या थी । वेद-वेदांग एवं व्याकरण तथा संस्कृत की झ्रथवा 
संगीत आदि की शिक्षा देने वाली अ्रध्यापिकायें उस समय दुलेभ थीं। अध्यापिकाशओं के 
अभाव में यह योजना किस प्रकार क्रियान्वित की जाय, इस जटिल प्रश्न का समाधान करने 
के लिए तीन विकल्प सम्भव थे --( १) पहले अ्रध्यापिकायें तैयार की जायें और तव तक 
के लिए कन्या ग्ुरुकुल की स्थापना के विचार को स्थग्रित कर दिया जाये। (२) कन्या * 
गुरुकुल चलाया जाय, किन्तु व्याकरण झादि के विषय पढ़ाने के लिए कुछ विश्वसनीय वृद्ध 
पुरुष रखे जायें जो अध्यापिकाशों को तैयार करें। (३) जब तक श्रध्यापिकायें न तैयार हो 
जायें, तव तक पुरुष ही भ्रध्यापन का कार्य करें और अ्रध्यापन के अतिरिक्त अन्य समय में 
वे श्राश्षम में न जायें । इन तीन विकल्पों में से पहला विकल्प मानने के लिए कन्या गुरुकुल 
के तत्कालीन संस्थापक तैयार नहीं थे। वे कन्या महाविद्यालय की स्थापना को स्थग्रित 
करने के लिए किसी भी दशा में तैयार नहीं थे, अ्रत: उस समय यही उचित समझा गया 
कि विश्वसनीय वृद्ध व्यक्तियों को ही कन्या ग्रुरुकुल में व्याकरण, दर्शेन, संस्कृत भ्रादि विषय 
पढ़ाने के लिए कुछ समय तक रखा जाय और कन्या गुरुकुल की स्मातिकायें तैयार होने 
पर उनके द्वारा शिक्षण-कार्ये कराया जाय । ८ 
अध्यापिकाओं के सम्बन्ध में क्या ग्ुरुकुल के संस्थापकों को एक अन्य परेशान 
करने वाली समस्या यह थी कि झ्रायंसमाज के क्षेत्र में आलेख्य, चित्रकारी, गाना आदि 
विषय सिखाने वाली स्त्रियाँ बहुत कम थीं। बंगाल तथा महाराष्ट्र में अंग्रेजी शिक्षा का 
प्रसार पहले होने के कारण वहाँ से ही ऐसी शिक्षिकायें मेंगाई जा सकती थीं, किब्तु उसमें 
एक बड़ा खतरा यह था कि वे पौराणिक अथवा ब्राह्मममाजी विचारों की होती थीं। इन्हें 
गुरुकुल में रखने से इस बात की भ्राशंका थी कि गुर्कुल का वातावरण आर्यसमाजी नहीं 
रहेगा, ब्राह्मममाजी और पौराणिक हो जायेगा। इसके साथ ही, बंगाल और महाराष्ट्र से 
झरने वाली भध्यापिकाओं को वेतन भी स्थानीय श्रध्यापिकाशों की तुलना में अधिक देना 
पडता था। फिर भी इन कठिवाइयों के होते हुए भी कन्या ग्रुरुकुल के संस्थापकों का विचार 
था कि वे प्रारम्भिक कठिनाइयों पर शीघ्र ही विजय पा लेंगे और इस विश्वास के साथ 
उन्होंने कन्या गुरुकुल की स्थापना की । 
४ 84 मे को यद्यपि महात्मा मुंशीराम जैसा धन संग्रह करने वाला नहीं 
मिला, किस्तु आयंसमाज के एक भामाशाहं ने उसकी झारथिक समस्या का समाधान कर 
दिया। महात्माजी को ४० हजार रुपये एकत्र'करने के लिए श्राठ महीने भ्रमण करना 
पड़ा था, किन्तु कन्या ग्रुरुकुल की स्थापना के लिए एक ही व्यक्ति दूनी से भी अधिक राशि 
देने को उद्यत हो गया था। वह थे दिल्‍ली के सेठ रघूमलजी। >> के 
सेठ रु्घपूमलजी अपने समय के प्रसिद्ध दानी थे। आयंसमाज में उनकी श्रद्धा केसे 
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उत्पत्त हुई, इसका बड़ा मनोरंजक इतिहास है, जो सेठजी ने पण्डित इन्द्र विद्यावाचस्पति 
को स्वयं सुनाया था। सेठजी ने जो कुछ सुनाया उसका अभिश्नाय पण्डित इन्द्रजी के शब्दों 
में इस प्रकार है, सेठजी ने उन्हें कहा -- 

“यह तो आपने देखा ही है कि दिल्ली में मेरी दुकान चावड़ी बाजार में है, उससे 
झार्यसमाज मन्दिर बहुत समीप है। मैं कभी-कभी श्रार्यंसमाज के साप्ताहिक अधिवेशनों 
में अपने मित्रों के साथ चला जाया करता था| एक विन सुना कि गुरुकुल काँगड़ी के 
संस्थापक महात्मा मुंशीरामजी का उपदेश होगा । मैं साप्ताहिक सत्संग में चला गया । 
महात्माजी ने सदाचार की व्याख्या करते हुए इस वात पर बहुत खेद प्रकट किया कि जिस 
बाजार में भ्रा्संसमाज का मन्दिर है, उसी में वेश्याओं का अड्डा है। शहर भर की पप्िद्ध 
वेश्याएँ चावड़ी बाजार में ही रहती हैं, जिस कारण यह वाजार दुराचार का गढ़ वना हुआ 
है। जिन चौबारों में वेश्याएँ रहती हैं, वे सब व्यापारियों की जायदाद के हिस्से हैं। यह 

. निश्चय है कि पाप की कमाई कभी सफल नहीं हो सकती है। जो व्यापारी वेश्याओ्रों को 
मकान किराये पर देकर घन कमाते हैं, उनका अपना जीवन तो विग्रड़ता ही है, उनकी 

. सन्तानें भी अच्छे चरित्र वाली नहीं रह सकतीं और चरित्रहीन के पास सम्पत्ति केसे वच 
सकती है। मैं देखता हूँ कि यहाँ कई.ऐसे व्यापारी बैठे हैं, जिनकी जायदाद में वेश्याएँ वसी 
हुई हैं । मैं उन्हें विश्वास दिलाता हूँ कि वे अपनी जायदाद में से वेश्याओं को निकाल दें 
तो उनकी श्राय बढ़ेगी, घटेगी नहीं । मेरे कहने से वे यह परीक्षा करके देख लें ।” 

सेठजी ने कहा, कि “मेरे मन पर महात्माजी के कथन का गहरा असर हुआ | मैं 
समाज से सीधा उठ कर दुकान पर गया और न केवल अपनी जायदाद में रहने वाली 
वेश्याओं को एक महीने का नोटिस दे दिया, अपितु दुकान की वही में भी लिख दिया कि 
इस पीढ़ी की कोई जायदाद भविष्य में भी कभी किसी वेश्या को किराये पर नहीं दी जाय। 
मेरे इस कार्य का मुझ पर, मेरी दुकान पर और सम्पूर्ण व्यापार पर अद्भुत असर पड़ा । हु 

इसके पश्चात्‌ सेठजी ने भरे हुए गले से कहा, “मुझे मालूम नहीं उसके पश्चात्‌ 
मुझ पर घन की कहाँ से वृष्टि हो गयी। हजारों को लाखों और लाखों को करोड़ों में 
बदलने में देर न लगी। इसके साथ ही मेरी स्वयं ही दान में प्रवृत्ति बढ़ गयी । जितना 
पैसा देता हूँ, उससे अधिक आता है। सव स्वामी दयानन्दजी और महात्माजी की कंपा का | 
फल है। झाज मुझे सूकता नहीं है कि मैं भ्रपता रुपया कहाँ रखूँ ।” 

गुरुकुल काँगड़ी के २१वें वाधषिकोत्सव पर श्री सेठणी की शोर से कन्या ग्रुरकुल 
की स्थापना के लिए एक लाख रुपये के दान की घोषणा की गयी । इससे कन्या ग्रुल्कुल 
की स्थापना सम्भव हुई | 

कन्या गुरुकूल के निर्माता--कन्या ग्रुरकुल देहरादून की स्थापना और आरम्भिक 
विकास में झ्राचाय रामदेव तथा श्राचार्या विद्यावती का बड़ा योगदान है। इनके व्यक्तित्व 
और कार्यों का विश्लेषण कन्या ग्रुरुकुल देहरादून के विकास की उन मूल प्रवृत्तियों पर 
प्रकाश डालता है, जिनके कारण इसे स्थापित किया गया था । 

आचार्य रामदेव सुप्रसिद्ध आयंसमाजी नेता महाशय कृष्ण के शब्दों में पुत्रों की 
अपेक्षा पुत्रियों से अधिक प्रेम करते थे। शायद इसीलिए भगवान्‌ ने उन्हें पुत्रियाँ अधिक 
संख्या में दी थीं। यद्यपि उन्होंने अपना आरम्भिक जीवन बालकों की शिक्षा के लिए 
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स्थापित गुरुकुल काँगड़ी में लगाया, किन्तु यहाँ रहते हुए भी उनका मन सदेव कन्या गुरुकुल 
'की योजनाझ्रों को बनाने तथा उन्हें क्रियान्वित करने में लगा रहता था । 

उनके जीवन के अन्तिम वर्ष कन्या ग्रुरुकुल में ही व्यतीत हुए और इसमें कोई 
अतिशयोक्ति नहीं है कि बह श्रपने जीवन के संध्याकाल में सन्‌ १६३३ के वाद पूर्णरूप से 
कन्या ग्रुरुकुल का कार्य करते रहे । .इसमें उन्होंने अपने स्वास्थ्य की तनिक भी पर्वाह नहीं 
की । वह आर्यंसमाज और कन्या ग्रुरुकुल के लिए शहीद हुए । वस्तुतः, शहीद दो प्रकार के 
होते हैं --पहले तो वे जो किसी उच्च आदर्श के लिए हँसते-हँसते मृत्यु का आलिगन करते 
हैं । इस प्रकार के शहीद हमारी श्रद्धा और सम्मान का पात्र बनते हैं। किन्तु इनसे भी 
महत्त्वपूर्ण शहीद दूसरे ढंग के व्यक्ति होते हैं, जो श्रपना समूचा जीवन, कार्यंशक्ति, तन, 
मन, घन तिलतिल कर अपने आदर्शों की वलिवेदी पर चढ़ाते हैं। क्षणिक आवेश में पहले 
प्रकार का शहीद वनना झ्रासान है, किन्तु कोई व्यक्ति दूसरी कोटि का शहीद उस समय 
तक नहीं वन सकता जब तक कि अपने आदर्शों की भन्धी भौर पागल वना देने वाली घुन 
उस पर सवार न हो, उस पर उनका गहरा नशा न चढ़ा हुआ हो । इस धुन में वह अपने 
जीवन का एक-एक क्षण और भ्रपनी शक्ति का एक-एक अ्रणु उन भ्रादर्शों की सेवा में उत्सजित 
कर देता है । आचार्य रामदेवजी का उत्सगं भी इसी भाँति का था। दूसरे लोग मर कर 
शहीद होते है, वह अपने जीवन काल में ही प्रपनी सव शक्तियों का आ्रायंसमाज, गुरुकुल 
काँगड़ी तथा कन्या ग्रुरुकुल, देहरादून के लिए होम करके शहीद वन चुके थे। यदि यह कहा 
जाय कि उन्होंने कन्या गुरुकुल, देहरादून को अपने रक्त से सींचा था तो इसमें कोई अत्युक्ति 
नहीं होगी । 

श्री रामदेवजी का शिक्षण अधिकतर लाहौर में हुआ, पहले सेण्ट्रल स्कूल में और 
फिर डी० ए० वी० स्कूल में । यहीं से उन्होंने मैट्रिक पास किया। वी० ए० की परीक्ष” 
उन्होंने प्राइवेट रूप से उत्तीर्ण की। १६०४ में उन्हें तत्कालीन जींद रियासत में स्कूल 
इंस्पेक्टर का स्थान मिल गया । वह जव वहाँ जाने के लिए भ्रपना सामान बाँघ कर तैयार 
थे, उसी समय उन्हें लाला मुंशी राम का तार मिला । इसे पाते ही वह उनसे मिलने गये और 
सरकारी सकल इंस्पेक्टरी को लात मारकर उनके अनुरोध से उन्होंने ग्रुरुकुल काँगड़ी को 
अपना जीवन दान किया और उसकी सेवा के लिए हरिद्वार के पास हिमालय की उपत्यका 
के जंगल में चले गये । 

यहाँ उन्होंने गुरुकुल काँगड़ी को पण्डित मण्डली के प्रभाव से मुक्त करके किस 
प्रकार एक आधुनिक शिक्षणालय झ्ौर विश्वविद्यालय बताया, इसका इस उस्तक में अन्यत्र 
विस्तार से उल्लेख हुआ है। यद्यपि उनका श्गला जीवन ६ ६३३ तक भुरुकुल काँगड़ी में 
बीता, किन्तु इस सारे समय में वह वालकों के ग्रुर्कुल की भाँति, बालिकाओं के गुरुकुल 
को बनाने की योजना तैयार करने और क्रियान्वित करने में लगे रहे। इसका मूल कारण 
स्त्रीशिक्षा के बारे में उत्तके कान्तिकारी विचार ये। इन विचारों से प्रेरित-होकर उन्होंने 
ग्ुरुकुल काँगड़ी के साथ साथ कन्या युरुकुल की स्थापना के लिए भगीरथ प्रयास किया । 
इस विषय में उनको प्रमुख प्रेरणा देने वाले विचारों का उल्लेख करना यहाँ आवश्यक 

। 

कम 730 जम हनुमान और तुलसीदासजी को सर्वत्र र.म के दर्शन होते सक थे, युवक 
रामदेव को सब जगह ऋषि दयानन्द झौर वेदों का दर्शन होता था। उनके जीवन का 


((-0.7थ॥॥ /(॥93 ४3॥93 ५०७५४३।३७५३७ (270॥802[0॥. 
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४७९ आरयसमाज का इतिहास 


महांत्‌ लक्ष्य बैंदिक आदर्शों की झ्राधा रशिला पर भ्रायंजाति के अभ्युदय के भव्य भवन्त का 
निर्माण था। किन्तु यह कार्य तव तक नहीं हो सकता था जब तक श्रायं जाति का महत्त्व- 
पूर्ण आधा भाग नारी जाति पीड़ित, पददलित, भ्रवनत एवं अनेक प्रकार की सामाजिक 
कुरीतियों में प्रस्त थी तथा अपने जन्मसिद्ध मानवीय अधिकारों से वंचित कर दी गयी 
थी। उसे शिक्षा पाने का भी अधिकार नहीं था, धर में गृहिणी होते हुए भी उसकी स्थिति' 
नौकरानी से बढ़कर नथी। आचाये॑ रामदेव का भावुक हृदय नारी जाति की इस 
दुर्देशा को देखकर तिलमिला उठा और उन्हें यह दृढ़ निश्वय हो गया कि नारी जाति की 
उन्नति शिक्षा से ही सम्भव है । वह यह मानते थे कि निश्चेष्ट, मृतप्राय, सामाजिक रूढ़ियों 
और कुरीतियों के वोक से दवी हुई नारी में शिक्षा नवजीवन का संचार कर सकती है। 
यही उसको आत्मविश्वास, आत्मनिर्भरता और स्वावलम्बन का पाठ पढ़ा सकती है। 
स्त्रीशिक्षा वास्तविक अर्थ में स्त्रियों के लिए संजीवनी का कार्य कर सकती है। 
स्त्रीशिक्षा के सम्बन्ध में श्राचायें रामदेव का यह दृष्टिकोण था कि वर्तमाच नारी 
को वैदिक युग की नारियों का अनुसरण करना चाहिये भर समाज में बसी ही उच्च स्थिति 
प्राप्त करनी चाहिए। उनके मतानुसार प्राचीन युग की भाँति उसे आध्यात्मिक, मानसिक 
और शारीरिक सभी प्रकार की शिक्षा दिलाने की व्यवस्था की जानी चाहिये | इस विषय 
में उनका आदर्श विदुषी गृहिणी का था। वह उसे बौद्धिक और मानसिक दृष्टि से इतना 
योग्य बना देना चाहते थे कि वह गार्गी और भारती के समान शास्त्रार्थ में याज्वल्कय और 
शंकराचार्य जैसे दिग्गज पण्डितों को परास्त कर सके, लोपामुद्रा और घोषा की भाँति 
वैदिक मन्‍्त्रों का अर्थदर्शन करने वाली ऋषिका बने, घर में सम्राज्ञी का पद प्राप्त करे; 
गौतम, कणाद, पतंजलि, दयाननद और शिवाजी जैसे महापुरुषों की जननी वने। उसका 
कार्यक्षेत्र केवल घर की चहारदीवारी न हो, अपितु वह्‌ समाज और देश के विशाल कार्य- 
क्षेत्र में प्रवेश कर पुरुषों से प्रतिस्पर्धा करे, गृह जीवन भर सामाजिक जीवन में पुरुषों के 
समकक्ष बने | उच्च शिक्षा द्वारा अपनी स्वाभाविक प्रवृत्तियों और भावनाओं को विकसित 
कर गृहस्थ जीवन को सरस तथा मधुर बनाये । 
| स्त्रीशिक्षा के इस आदर्श को मूतंरूप देने के लिए आचाय॑ रामदेव शुरू से ही 
भ्रतीव उत्सूक थे। वह गुरुकुल काँगड़ी के संचालकों भ्ौर प्रवन्धकों को वार-वार ऐसी 
शिक्षा-संस्था स्थापित करने के लिए वल देते रहते थे | किन्तु उन दिनों गुरुकुल काँगड़ी 
का परीक्षण अभी चल रहा था, भ्रत: अधिकारी उसके साथ एक नये परीक्षण का दायित्व 
लेने में संकोच कर रहे थे | अतः शुरू में रामदेवजी ने इस परीक्षण को स्वयमेव अपने घर 
पर करने का निश्चय किया। भगवान्‌ की कृपा से आचायंजी की कई कन्यायें थीं, भतः 
उन्होंने अपने स्त्रीशिक्षा सम्बन्धी विचारों को मूर्तरूप देने के लिए घर में ही एक कन्या 
पाठशाला शुरू कर दी । उनका घर एक परीक्षणशाला वन गया. शौर यह परीक्षण कई 
वर्षों तक कुमारी विद्यावतीजी सेठ की अध्यक्षता में चलता रहा । वही बाद में कन्या 
गुरुकुल देहरादून की पहली आचार्या बनीं । 
श्राचार्या विद्यावती--जब आचार्य रामदेव कन्या गुरुकुल की स्थापना के बारे में 
योजना बना रहे थे, उस समय सौभाग्यवश उन्हें एक ऐसी विदुषी महिला का सहयोग 
प्राप्त हुआ जिसने अपनी निष्ठा, त्याग, तपस्या, लगन, घुन, अध्यवसाय और कन्याओं 
की शिक्षा के प्रति श्राजीवन कार्य करने के दृढ़ संकल्प से कन्या गुरुकुल की योजना को मूर्त 
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कन्या गुरुकुलों की स्थापना तथा विकास ४७३ 


रूप प्रदान किया । इनका नाम कुमारी विद्यावती था। इनका जन्म उत्तरप्रदेश के सीतापुर 
जिले के विसवाँ नामक स्थान में एक सम्प्रान्त एवं सम्पन्न जमींदार परिवार में हुआ था । 
इनके पिता श्री ब्रजविहारी सेठ कट्टर आ्रायंसमाजी ये, स्त्रीशिक्षा के प्रवल समर्थक तथा 
तत्कालीन दूषित सामाजिक कुश्रथाओ्रों के कट्टर विरोधी थे। यद्यपि उस समय के समाज 
में कन्याओं को शिक्षा देना निन्दनीय माना जाता था, फिर भी उन्होंने सामाजिक विरोध 
की कोई परवाह न करते हुए भ्रपनी कन्याश्रों को शिक्षा देने का निर्णय किया। विसरवाँ 
लखनऊ के पास है और उन दिनों उत्तरी भारत में लड़कियों की शिक्षा के लिए ईसाई 
महिलाशों द्वारा संचालित एंकमान्र संस्था लखनऊ में इसावेला थोवर्न (प्राई० टी ०) कॉलिज 
था। पंजाब और उत्तरप्रदेश (तत्कालीन संयुक्त प्रान्त) की लड़कियाँ मैट्रिक पास करने के 
बाद उच्च शिक्षा के लिए यहीं पढ़ने आया करती थीं। कु० विद्यावती के पिताजी ने उन्हें 
तथा उनकी छोटी बहनों को यहाँ प्रविष्ठ कराया। सन्‌ १६०६ में जब वे यहाँ एफ० ए० 

में पढ़ रही थीं, उस समय उनके पिताजी का स्वगंवास हो गया । 

पिताजी की मृत्यु होने के वाद भी कुमारी विद्यांवती सेठ ने अपना भ्रध्ययन जारी 
रखा । एफ० ए० के बाद वी० ए० में उच्च शिक्षा लेने वाली वह उत्तरप्रदेश की पहलो हिन्दू 
कन्या थीं। इसी समय उन्होंने विधवा विवाह के विरोध में एक लेख लिखा और उनके एक 
परिचित बन्यु ने उस समय के प्रसिद्ध समाज सुधारक पत्र “इण्डियन सोशल रिफार्मर' में 
इसे छपवा दिया । इसे पढ़ने के वाद झ्राचाय॑ रामदेव ने इसकी लेखिका के बारे में जानकारी 
प्राप्त की । श्रपने सम्पादकत्व में प्रकाशित होने वाली और देश-विदेश में वैदिक धर्म के 
सिद्धान्तों का प्रचार करने वाली मासिक पत्रिका “वैदिक मेगज़ीन' के कुछ अंक तथा अपने 
लिखे भारतवर्ष के इतिहास का प्रथम भाग विद्यावतीजी को भेजा और इण्डियन सोशल 
रिफार्मर में विधवा विवाह के वारे में लिखे उनके लेख पर अपने कुछ विचार प्रकट किये । 
साथ हीं, बैंदिक मैगज़ीन में कुछ लिखने की प्रेरणा की। इस प्रकार दोनों में पत्र-व्यवहार 
द्वारा विचारों का आदान-प्रदान होने लगा। 

१६११ में झाचाय रामदेव की कुमारी विद्यावती से पहली भेंट हुईं। इलाहाबाद 
में आ्रायोजित एक प्रदर्शनी के साथ दिसम्बर, १६१० में एक अखिल भारतीय आये सम्मे- 
लन रखा गया था । इसमें भाग लेने के बाद वहाँ से लौटते हुए सन्‌ १६११ की जनवरी के 
प्रथम सप्ताह में भ्राचायं रामदेव लखनऊ झ्ाये भ्रौर वहाँ कुछ समय ठहर कर वह पहली 
बार कुमारी विद्यावती सेठ से मिले । नवम्बर, १६१२ में डाक्टर रामजी तारायण, सहायक 
कैमिस्ट, लायलपुर कृषि कॉलिज के साथ उनकी छोटी बहन ओोमवतीजी का विवाह 
सम्पन्न हुआ | उसमें आचार्य रामदेव ने भाई के कतेव्य का पालन किया और उसी समय 
से दोनों परिवारों में घनिष्ठ सम्बन्ध स्थापितः हो गया। श्राचार्य॑जी ने विद्यावतीजी को 

गड़ी आने का निमन्त्रण दिया । । 
के हक १३ में बी० ए० की परीक्षा देने के बाद कुमारी 32 पट दर छोटी बहन 
झोमवती झौर डा० रामजी नारायण के साथ काँगड़ी गयीं । उस वर अंग्रेजी के कारण बी० 
ए० में भ्रसफल हो जाने पर विद्यावतीजी बड़ी खिन्‍्त थीं। उनका कहना थां, कि “अंग्रेजी 
पढ़ना व्यर्थ है। अब मैं नहीं पढ़गी।” श्री आचायंजी ते उनसे कहा, “नहीं, तुम्हें अवश्य 
पढ़ना चाहिये ।” इस पर जब उनसे भ्रश्न किया गया, कि “झाप त्तो अंग्रेजी शिक्षा के 
विरोधी हैं, फिर आप क्यों अंग्रेजी पढ़ने के लिए बाधित करते हैं ? ” आचायंजी ने उत्तर 
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९३४ प्रायंसमाज का इतिहास 


दिया, “जिन्हें कार्यक्षेत्र में उतरना है, उन्हें विशेष रूप से इसे पढ़ना चाहिये । जब तुम 
इतना पढ़ चुकी हो तो एक वार पुनः अ्यत्न करना होगा।* आचायेंजी अंग्रेजी के प्रकाण्ड 
विद्वान्‌ और झतीव उच्चकोटि के अध्यापक थे। उनके अध्यापन से अगले वर्ष १६१४ में 
कुमारी विद्यावती उत्तरप्रदेश में वी० ए० पास करने वाली पहली हिन्दू महिला थीं और 
उन्होंने श्रव यह दृढ़ संकल्प कर लिया था कि वह आजीवन ब्रह्मचारिणी रह कर अपना 
सारा जीवन स्त्रीशिक्षा, नारी जाति के सुधार एवं उत्थान के कार्य में समपित करेगी। 
उनमें यह समर्पण की भावना आचाय॑ रामदेव ने उद्बुद्ध की थी और उनकी प्रेरणा से वह 
उनके घर पर खोली गयी कन्या पाठशाला में लड़कियों को पढ़ाने लगीं और स्वयमेव 
संस्कृत तथा अ्रन्य वैदिक विषयों, दर्शनों तथा झायंसमाज के ग्रन्थों का स्वाध्याय करने 
लगीं । अगले कुछ वर्षों तक यह पाठशाला बड़ी सफलतापुर्वक चलती रही भौर इसने 
कन्या गुरुकुल स्थापित होने के बाद उसके लिए उपयुक्त शिक्षिकायें तैयार करने का सुन्दर 
कार्य किया । इस समय कुछ ऐसी परिस्थितियाँ उत्पन्न हुई जिनके कारण कन्या गुरुकुल 
की स्थापना शीघ्र ही सम्भव हो सकी | 
१६२० तक वालकों की शिक्षा के लिए खोले गये ग्रुरुकुल काँगड़ी का परीक्षण 
पूरी तरह सफल हो चुका था। ग्रुरुकुल काँगड़ी के वािकोत्सव उन दिनों झार्यसमाज के 
कुम्भ मेलों का स्वरूप घारण कर चुके थे । इन भ्रवसरों पर अपील करने पर जनता से 
पुष्कल मात्रा में घनराशि प्राप्त हो रही थी । गुरुकुल काँगड़ी ने विश्वविद्यालय का रूप 
धारण कर लिया था। इसकी सफलता से प्रभावित होकर आये जनता में यह इच्छा 
उत्पन्न होना स्वाभाविक था कि बालकों के समान वालिकाओ्ं का भी एक ग्रुरुकुल 
स्थापित किया जाय । 
झायंसमाजी नेताओं का यह विश्वास था कि कन्याश्रों की शिक्षा के माध्यम से 
वैदिक संस्कृति का श्रधिक स्थायी रूप से प्रचार किया जा सकता है, क्‍योंकि कन्यायें भावी 
सन्‍्तति का निर्माण करने वाली हैं। यदि वे वेदिंक विचारों से श्रोतग्रोत होंगी और वेद- 
मल्त्रों की लोरियाँ बच्चों को सुनायेंगी, वैदिक सिद्धान्तों की घुट्टी उन्हें बचपन से 
पिलायेंगी तो अ्रगली पीढ़ी आरयेसमाज में दृढ़ विश्वास रखने वाले तथा झ्रायंसमाज के 
सिद्धान्तों का विचार करने वाले व्यक्तियों की होगी | भ्राचाय॑ रामदेव का यह विश्वास 
था कि जीवन को सुखसय बनाने के लिए कन्याओं की शिक्षा की व्यवस्था अतीव आवश्यक 
है, क्योंकि यदि पति-पत्नी दोनों सुशिक्षित होंगे तो उनमें विचारों का आदान-प्रदान, एक 
दूसरे के दृष्टिकोण को समभने की क्षमता, उदारता, सौमनस्य और अनुकूलता अधिक 
मात्रा में होगी और यह उन्तके जीवन को बड़ा सुखमय बनायेगी। उस समय महर्षि 
दयानन्द द्वारा प्रतिपादित शिक्षाविषयक सिद्धान्तों के आधार पर चलाया जाने वाला 
कोई कन्या ग्रुरुकुल नहीं था । स्त्रियों को शिक्षा देने के लिए झ्रायंसमाज में सबसे बड़ी 
संस्था कन्या महाविद्यालय, जालन्धर थी । इसने बड़ा सराहनीय कार्य किया था। किन्तु 
महात्मा मुंशीराम का यह विश्वास था कि यह संस्था महषि दयानन्द के शैक्षणिक झादशों 
का पूर्ण रूप से पालन नहीं कर रही है। उन्होंने इसकी कमियों का निर्देश करते हुए ११ 
दिसम्बर, १९०३ के 'सद्धमं-प्रचारक' में लिखा था--विद्यालय के कार्यकर्ता सबसे पूर्व 
शहर से दो-तीन मील की दूरी पर मकान बनवा कर कन्या महाविद्यालय को झाश्रम के 
रूप में परिवर्तित कर दें और कुंवारी लड़कियों को विवाहिता स्त्रियों तथा विधवाश्रों से 
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कन्या गुरुकुलों की स्थापना तथा विकास ४७५ 


सर्वथा पृथक्‌ करने का प्रबन्ध करके पुरुषों के स्थान में जहाँ तक हो सके स्त्रियों को 
अध्यापिका नियत करने का प्रवन्ध करें तो कन्या महाविद्यालय को पुत्री गुरुकुल बनाने 
का पहला कदम समभा जा सकता है।” 

इन सब कारणों से प्रेरित होकर सेठ रग्यूमलजी का दान मिलने पर आय॑ प्रति- 
निधि सभा की अन्तरंग सभा ने गुरुकुल काँगड़ी के २१वें वापिकोत्सव पर कन्या गुरुकुल 
खोलने का निश्चय किया । उसके अनुसार ८ नवम्बर, १६२३ को दीपमालिका के पावन 
पर्व पर दिल्ली में कन्या गरुरुकुल की स्थापना हुई, उस समय इसका नाम कन्या गुरुकुल 
इन्द्रप्रस्थ था । 

गुरुकुल काँगड़ी की स्थापना गंगा नदी के तट पर की गई थी। कन्या ग्रुरुकुल 
दिल्‍ली में यमुना के तट पर स्थापित हुआ । उस समय यह गुरुकुल दिल्‍ली में दरियागंज 
की कोठी सं० ४ में कालिन्दी के तट के निकट था। भ्राजकल यह इलाका घनी आबादी 
वाला क्षेत्र है, किन्तु उन दिनों यह शहर के किनारे पर घनी झाबादी से दूर था । उस समय 
दिल्‍ली में वर्तमान समय की भाँति मलेरिया उन्मूलन विभाग सक्रिय नहीं था। अत: उन 
दिनों कन्या गुरुकुल का स्थान मलेरिया के प्रकोप से बुरी तरह पीड़ित था और इस स्थान 
पर शीघ्र ही ऐसी स्थिति उत्पन्न हो गयी कि न केवल छात्रायें, अपितु आचार्याजी और 
अध्यापिकाएँ भी बीमार पड़ गयीं और यह स्थान कन्या गुहकुल के लिए स्वास्थ्य की 
दृष्टि से सर्वंथा अ्रनुपयुक्त समझा जाने लगा। अतः इसकी स्वामिनी सभा ने इसे 
स्थानान्तरित करने का निश्चय किया और इसका स्थान निश्चित करने के लिए एक 
उपसमिति का निर्माण किया । ह हे 

उपसमिति ने कन्या गुरुकुल के नवीन स्थान की खोज में काफी समय लगाया। 
समिति के समक्ष विचारणीय स्थान हरिद्वार के निकट वहादराबाद, इद्कत झौर 
देहरादून थे | आचारय॑ रामदेव इसे गुरुकुल काँगड़ी के समीप बहादरावाद में रखने के के 
में थे। गुरुकुल काँगड़ी उस समय गंगा पार की पुरानी भूमि से गंगा की नहर पर भ्रप 
बर्तमान स्थान में श्रा चुका था। वहादराबाद उसके निकट था। कन्या गुरुकुल यहाँ 25485 
के पक्ष में यह युक्ति दी जाती थी कि यहाँ कन्या गुरुकुल के लिए 3. 
समस्या नहीं होगी, क्योकि गुरुकुल काँगड़ी के उपाध्यायों की उच्च शिक्षा सम्पन्न प ४४५ 
लडकियों के शिक्षण के लिए उपलब्ध हो हे केवल उनके आने-जाने के लिए त 
की व्यवस्था करनी होगी। किन्तु इसके विपक्ष में यह प्रबल तके था कि यह बिज्कूत 
देहाती क्षेत्र है, अतः कन्याओ्रों की सुरक्षा की दृष्टि से उपयुक्त स्थान नहीं है। इस रख 
से देहरादून को उपयुक्त समझा गया। उन दिनों देहरादून एकान्त, शान्त, सुरम्य आर 
3०४ दिल्ली हो | स्थान उपयुक्त ने होने पर तीन वर्ष बाद २-५-१६२७ को कन्या 
गुरुक़ल को कालिन्दी के कूल से देहरादून में ऋषिपर्णा (रिस्पना) नदी के पास उस जाम 
पर स्थापित किया गया जो ऐतिहासिक दृष्टि से ६2422 रखता है पक 
में नेपाल के वीर सेनानी बलभद्व थापा के नेतृत्व में गोरखों ने देहरादून 
प्रभत्व से बचाये रखने के लिए जो उम्र संघर्ष किया था, अद्भुत शौय झौर भनुपम 2 
प्रदर्शित किया था, उसकी स्मृति को सुरक्षित रखने वाले, अंग्रेजों द्वारा ३४४ पी हे 
निकट कन्या गुरुकुल की स्थापना हुईं थी। इस स्मारक में अंकित लेख अंग्रे ने 
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४७६ आर्यसमाज का इतिहास 


उन वीर योद्धाओं की शरवीरता तथा साहस की मुक्त कण्ठ से सराहना की थी, जो 
लम्बे समय तक पत्थरों से तथा मामूली हथियारों से प्रंग्रेजों का सामना करते रहे झोर 
कलूंगा के गिरिशिखर पर बने दुर्ग पर हमला करने वाली ब्रिटिश सेनाओं को भारी 
हानि पहुँचाते हुए वार-बार पीछे ढकेलते रहे 
देहरादून में पहले राजपुर रोड पर देहरादून के प्रसिद्ध रईस लाला वलवीरसिह 
की दो कोठियाँ एक ही कम्पाउण्ड में किराये पर ली गयीं और उसके स्थायी निवास के 
लिए स्थान की खोज शुरू हुई। अन्त में गुरुकुल के वर्तमाव स्थान के निकट ही दक्षिण की 
आर ४० वीघे जमीन वाली एक कोठी को अधिक उपयोगी समझा गया। भूमि सहित 
कोठी का दाम २६ हजार रुपया तय हुआ । १२ फरवरी, सन्‌ १६३० को यह स्थान खरीद 
लिया गया और रजिस्ट्री की कार्यवाही सम्पन्न होने पर यहाँ कन्या गुरुकुल के लिए 
झावश्यक भवन निर्माण का कार्य आरम्भ किया गया । 
उस समय आये जनता को कन्या ग्ुरुकुल की कितनी आवश्यकता थी, यह उसमें 
छात्राओं के आरम्भिक प्रवेश से भली-भाँति सूचित होता है। प्रारम्भ में ही 5७ वालिकाओं 
का प्रवेश होता किसी संस्था की उपयोगिता का प्रवल प्रमाण हैं तथा उसके लिए गर्व का 

विषय है। पहले ७ वर्षों में स्थानाभाव के कारण दो वर्ष तक प्रवेश वन्द होते हुए भी २४६ 
कन्यायें गुरुकुल में प्रविष्ट हुईं । 

कन्या गुरुकुल की छात्राओं में न केवल पंजाव प्रान्त की छात्रायें थीं, अपितु भारत 
के अन्य प्राल्तों और वर्मा, फिजी भर अफ्रीका जैसे सुटूरवर्ती विदेशों में वसे भारतीयों 
की वालिकायें भी थीं। १६३० में कन्या गुरुकुल की १३४५ छात्रायें निम्नलिखित प्रान्तों 
ओर भारत से बाहर के देशों की थीं--पंजाव ४३, संयुक्त प्रान्‍्त ३९, गुजरात १८, दिल्‍ली 

६, मध्य प्रान्त ८, वर्मा 5, फिजी ६, आवदान ४ । 

झ्रारम्भ में इस संस्था में विद्यालय का झाठ वर्ष का तथा महाविद्यालय का तीन 
ब्ष का पाठ्यक्रम था। इसकी पाठविधि का निर्माण श्रौर परीक्षाओं का संचालन गरुरुकुल 
काँगड़ी विश्वविद्यालय के रजिस्ट्रार (प्रस्तोता) द्वारा किया जाता था और महाविद्यालय 
की शिक्षा पूर्ण करने पर “विद्यालंकृता' की उपाधि दी जाती थी । ग्रुरुकुल काँगड़ी विश्व- 
विद्यालय को यूनिवर्सिटी ग्राण्ट कमीशन द्वारा मान्यता प्राप्त होने पर यहाँ सारा पाद्य- 
क्रम गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय के भ्रनुसार १४ वर्षों का कर दिया गया । 

प्रगति तथा विकास-- देहरादून में आकर इस संस्था का तीत्र गति से विकास 
हुआ। पुराने विद्यालंकृता के पाठ्यक्रम के अनुसार १६३१ से प्रतिवर्ष शिक्षा समाप्त कर 
के स्तातिकायें गुरुकुल से निकलने लगीं । पहले चार वर्षों की स्नातिकाशों में सुश्री सुलभा 
जी, सुशीला देवीजी, शान्तिजी, चन्द्रप्रभाजी, दमयन्तीजी, शान्‍्ताजी तथा सुशीलादेवीजी 
विद्यालंकृता उल्लेखनीय हैं । इनमें दो झाच।यय रामदेव की कन्यायें थीं । 

ह कन्या महाविद्यालय जालन्धर की भाँति इस ग्रुरुकुल में भी स्नातिकाझं ने श्रपनी 
मातृसंस्था की सेवा के व्रत का पालन करते हुए इसकी उन्नति में सहयोग दिया ॥ इनमें 
आचार रामदेंव के परिवार के कुछ व्यक्तियों के नाम स्मरणीय हैं। स्व ० श्रीमती सीतादेवी 
एम० पी० ने प्रारम्भिक युय में सात वर्ष तक अपनी अ्रवेतनिक सेवायें श्रपित करके इसकी 
उन्नति के लिए अ्रहृनिश प्रयत्न किया । स्व० श्रीमती चन्द्रप्रभा विद्यालंकृृता ने भी ८-१० 
वर्ष इस संस्था की सेवा में लगाये। पिछले तीस वर्षों से श्रीमती दमयन्ती कपूर वर्तमान 
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कन्या गुरुकुलों की स्थापना तथा विकास ४७७ 
प्रधानाचार्या ने अपने जीवन का अधिकांश भाग इस संस्था के निर्माण और विकास में 
लगाया है। उनके भाई स्वर्गीय यशपाल सिद्धान्तालंकार ने लगभग झ्राठ वर्ष तक 
मुख्याधिष्ठाता के रूप में इस संस्था की सेवा की । 

आरम्भिक युग में न केवल आाचार्या विद्यावतीजी ने, अपितु उनकी बहिनों ने भी 
इस संस्था के विकास में सराहनीय योगदान दिया। श्रीमती ओमवती एम० ए०, एम० 
झो० एल० कई वे तक छात्राओं को अवेतनिक रूप से न केवल संस्कृत पढ़ाती रहीं, 
अपितु उन्होंने लड़कियों को स्त्रियोपयोगी शिल्पकलाझों--सिलाई, बुनाई, क्रोशिया आदि 
की शिक्षा दी, इन कलाओं के प्रशिक्षण हेतु भवन निर्माण के लिए १,००० रुपये का दान 
दिया, कला कौमुदी नामक पुस्तक लिखकर उसकी सारी आय ग्रुरुकुल को दी। उनकी 
एक अन्य बहिन श्रीमती राधारानी ने कन्याश्रों की आश्रम व्यवस्था के संचालन में वहुमूल्य 
सहयोग दिया । 

१९२३ में कन्या गुरुकुल की स्थापना के समय कु० विद्यावती सेठ इसकी पहली 
आाचार्या तथा पं० विश्वम्भरनाथ पहले मुख्याधिष्ठाता बने। २२ वर्ष तक संस्था की 
सेवा करने के वाद आचार्या विद्यावतीजी ने श्रवकाश ग्रहण किया । इस ग्रुरुकुल के विकास 
में उनका योगदान स्वर्णाक्षरों में भ्रंकित करने योग्य है। उन्होंने अ्रपना सम्पूर्ण योवन इसे 
समपित किया | यह उनकी तपस्या तथा कर्मठता का ज्वलन्त प्रतीक है। 

उनके वाद १९६४५ से १९५१ तक श्रीमती चन्द्रावती लखनपाल ने आचार्या पद 
का भार ग्रहण किया। सहायक मुख्याधिष्ठाता पहले पण्डित सोमदत्त विद्यालंकार तथा 
व्यवस्थापक पण्डित सत्यक्नत सिद्धान्तालंकार रहे। १६५१ से १६५६ तक स्व० पण्डित 
ठाकुरदत्त शर्मा वैद्य श्रमृतघारा ने मुख्याधिष्ठाता के रूप में गुरुकुल की अ्विस्मरणीय 
अवेत्तनिक सेवा की । सन्‌ १६५७ से ३१ मई, १६६३ तक पण्डित यशपाल सिद्धान्तालंकार 
ने मुख्याधिष्ठाता तथा व्यवस्थापक के पद पर रहकर इस संस्था के विकास में अत्यन्त 
महत्त्वपूर्ण योगदान दिया । उन्होंने इस ग्रुरुकुल की सेवा प्रनयक लगन तथा परिश्रम से 
की है। इसी समय छप्पत हजार रुपये की लागत से आचाये रामदेव सभा भवन तथा 
आचार्य विद्यावतीजी सेठ भोजन भवन का निर्माण किया गया। १ जून, १६६३ को इस 
संस्था में ही सेवा करते हुए पण्डित यशपालजी का स्वर्गवास हो गया । 

सन्‌ १६५३ से श्रीमती दमयन्‍्ती कपूर आचार्या पद पर कार्य कर रही हैं। प्राप 
निरन्तर गुरुकुल की उन्नति के लिए प्रयत्तशील रहती हैं। आपने पिछले तीन दशकों में 
इस संस्था को विभिलत क्षेत्रों में उन्नति के चरम शिखर तक पहुँचाने का प्रयास किया है। 
इनके समय में कन्याओं के शिक्षा स्तर में उल्लेखनीय प्रगति हुई है तथा इसके साथ ही 
शिक्षणेत्तर कार्यकलापों में संस्था ने तये कौत्तिमान स्थापित किये हैं। आपके समय में 
१६५७ से अलंकार युग का श्रीगणेश हुआ। अल॑छता के पुराने पाठ्यक्रम के स्थान पर 
गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय का १४ वर्षों का अलंकार पाद्यक्रम शुरू किया गया। इसे 
विश्वविद्यालय अनुदान आयोग द्वारा मान्यता प्राप्त गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय का 


अंगभूत महाविद्यालय बनाया गया। 


(३) कन्या गुरुकुल का राष्ट्र की प्रगति में योगदान तथा उपलब्धियाँ 
इस गुरुकुल की स्नातिकाएँ जहाँ एक भोर कुशल गृहणियाँ सिद्ध हुई हैं, वहाँ 
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४७८ झ्रार्यसमाज का इतिहास 


दूसरी ओर उनमें से अधिकांश ने किसी न किसी रूप में समाज व राष्ट्र की प्रगति के 
विविध क्षेत्रों में अपना महत्त्वपूर्ण योगदान किया है । 

सुयोग्य स्नातिका स्व० श्रीमती सीतादेवी भारत की सुप्रसिद्ध कांग्रेसी नेता 
थीं। आप कई वर्ष तक लोकसभा की सदस्या भी रहीं। आपने पंजाव के सार्वजनिक 
जीवन में बड़ा कार्य किया । आपका सारा जीवन देश व जाति की सेवा में ही व्ण्तीत 
हुआ | श्रीमती सीतावहिन चन्द्रमणि पण्डित विद्यालंकइृता' बड़ौदा की प्रख्यात समाज- ' 
सेविका हैं। इन्होंने महिला सदन, बड़ौदा की मुख्याधिष्ठात्री के रूप में कार्य करते हुए 
हजारों महिलाओं को सामाजिक व श्राथिक दृष्टि से ऊँचा उठाने में महत्त्वपूर्ण कार्य 
किया है । 

झार्यंसमाज व वैदिक धर्म के प्रचार-प्रसार में कन्या गुरुकुल की अ्रनेक स्नातिकाशरों 
ने महत्त्वपूर्ण योगदान किया है। ख्यातिप्राप्त एवं विदुषी आर्य उपदेशिका स्व० श्रीमती 
चन्द्रप्रभा विद्यालंकृता इसी गुरुकुल की गौरवमयी देन थीं । इन्होंने झायंसमाज सरगोघा 
(पाकिस्तान) भर दिल्‍ली विड़ला मिल की आार्यंसमाजों में उल्लेखनीय सेवा की है। 
स्व० श्रीमती अरुन्धती विद्यालंकृता ने क्वेटा (विलोचिस्तान) में श्रायंसमाज का प्रशंसतोय 
कार्य किया है। श्रीमती सुशीलादेबी विद्यालंकृता के ताम से आन्प्रभ्रदेश का कौन आर्य 
नर-नारी परिचित नहीं है। आपकी प्रभावशाली एवं ओजस्वी वक्ता के रूप में श्रायं जगत्‌ 
में महती प्रतिष्ठा है। आप वर्षों तक श्रा्य॑ प्रतिनिधि सभा, हैदराबाद की मन्‍्त्री भी 
रही हैं । 

श्रीमती सत्यवती विद्यालंकृता ने अ्रक्रीका में आ्रायंसमाज की जो सेवाएँ की हैं, वे 
सदा स्मरणीय रहेगी । श्रीमती शान्ता विद्यालंकृता (कोचर) नैनीताल आयंसमाज की 
और श्रीमती सुमेघा विद्यालंकृता नागपुर में झार्यंसमाज की अत्यन्त सक्रिय कार्यकर्न्री रही 
हैं। श्रीमती ब्रह्मवती विद्यालंकृता (नारंग) देहरादून आयंसमाज की और श्रीमती 
घन्द्रकान्ता विद्यालंकृता नागपुर प्रार्यसमाज की प्रसिद्ध एवं कर्मठ नेता हैं। श्रीमती 
दयावती विद्यालंकृता जयपुर में आर्यंसमाज के कार्यों में श्रपता योगदान कर रही हैं । 

.. श्रीमती बेदव॒ती विद्यालंझृता श्रायंससमाज की गतिविधियों को आगे बढ़ाने में 
पर्याप्त सक्रिय हैं। इन्होंने सीतापुर में स्त्री आयंसमाज की स्थापना की । इस समय वह मे रठ 
की आ्राय॑ स्त्री समाज की प्रधान हैं। श्रीमती दमयन्ती विद्यालंकृता (कपूर) लम्बे समय 
से कन्या गुरुकुल, देहरादून की भ्राचार्या के रूप में तन-मन-घन से झ्रार्यंसमाज की सेवा में 
लीन हैं। इन्होंने अपने जीवन का अधिकांश भाग भ्रपनी मातृसंस्था के विकास एवं 
संचालन में लगा दिया है । स्व० सुधामयी विद्यालंकृता ने श्रायंसमाज, समाजसेवा, ग्रामीण 
जनमंगल तथा सैनिकों की सेवा का प्रशंसनीय कार्य किया है। गुरुकुल काँगड़ी की स्त्री 
समाज में उन्होंने मन्‍्त्री एवं प्रधान के रूप में नवजीवन का संचार किया । बच्चों में भ्रार्य- 
समाज के प्रति श्राकर्षण और अभिरुचि उत्पन्त करने के लिए अ्रनेक मतोरंजक कार्यक्रमों 
का सफलतापूर्वक श्रायोजन किया । वह गोविन्द वल्लभ पन्त कृषि विश्वविद्यालय, पनन्‍्तनगर 
में महिला मण्डल (लेडीज क्लब) की कोषाघ्यक्ष तथा वर्षो तक महासचिव रहीं । विश्व- 
विद्यालय द्वारा प्रतिवर्ष आयोजित क्रिसान मेलों के अवसरों पर इन्होंने महिला मंगल दल 
के विविध स्टालों का संचालन किया १९७१ में बंगलादेश के स्वातन्त्य संग्राम के अवसर 
प्र जवानों के लिए खाद्य सामग्री भेजी, सैनिक परिवारों एवं जवानों के लिए ऊनी वस्त्र 
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कन्या गुरुकुल की स्थापना तथा विकास ४७६ 


महिलाझों से बुतवाकर और गरम कपड़े तैयार करके भिजवाये, पन्तनगर में एक कैम्पस 
स्कूल की स्थापना के लिए घन संग्रह किया, सभी सामाजिक कार्यों में सदेव गहरी 
दिलचस्पी लेती रहीं। श्रीमती भनुसूयाजी विद्यालंकृता जोधपुर की एक प्रतिष्ठित कार्य- 
कर्न्री हैं। श्रीमती चन्द्रकान्ता विद्यालंकृता नागपुर श्रायंसमाज की ख्याति प्राप्त नेता हैं । 

अनेक स्नातिकाशों ने विभिन्‍न ललितकलाओओं के क्षेत्र में ख्याति प्राप्त की है। 
कु० अ्रच॑ना खोसला विद्यालंकृता एम० ए० ने अ्रभिनय के क्षेत्र में अपने सशक्त अ्रभिनय 
एवं प्रशंसनीय उपलब्धियों से प्रसिद्धि का उपाजं॑न किया है। श्राजजल वह दिल्‍ली में 
नेशनल स्कूल ऑफ ड्रामा को यशस्विनी कार्यकर्त्री हैं। श्रीमती वीणा विद्यालंकार 
(घर्मपत्नी श्री उमिलकुमार धपलियाल) लखनऊ आकाशवाणी से एक नवोदित कलाकार 
के रूप में उभर रही हैं। कु० विमलादेवी विद्यालंझृता दिल्‍ली में एक प्रसिद्ध महिला 
चित्रकार हैं । श्री शारदा उकील के संरक्षण में श्रापने चित्रकला की शिक्षा प्राप्त की है। 
आपकी रामायण एवं अजन्ता की चित्रकारी विशेष रूप से सराहनीय है । 

कन्या ग्रुरुकुल की कुछ स्नातिकाओं ने उद्योग के क्षेत्र में नये श्रायाम स्थापित 
किये हैं। श्रीमती रुक्मणि विद्यालंकार (नीलू गुप्ता के नाम से प्रसिद्ध) भारतवर्ष के एक 
सुप्रसिद्ध उद्योग संस्थान की डायरेक्टर हैं। वह व्यापार के सिलसिले में कई बार विदेश 
यात्रा भी कर चुकी हैं। इस समय दिल्‍ली में सोनाली एम्पोरियम की अध्यक्षा हैं । 

कन्या ग्रुरुकुल की भ्रनेक स्नातिकाएँ शिक्षा के क्षेत्र को अपनाकर भावी पीढ़ी के 
नव-निर्माण एवं विकास में उल्लेखनीय योगदान कर रही हैं। यहाँ की अनेक विदुषी 
सस्‍्नातिकाएँ विविध विषयों में उच्च शिक्षा के पश्चात्‌ विभिन्‍न महाविद्यालयों एवं विश्व- 
विद्यालयों में अध्यापन-कार्य कर रही हैं। वहुत-सी स्नातिकाम्रं ने संस्कृत, दर्शन, हिन्दी 
आदि विषयों में शोधकार्य करके पी-एच० डी० उपाधि भी प्राप्त की है। डा० शान्ता 
विद्यालंकृता (कोचर) और डा० मधु विद्यालंकार दिल्‍ली के जानकी देवी महाविद्यालय 
में हिन्दी की प्राध्यापिका हैं | डा० ब्रह्मवती विद्यालंझृता (नारंग) मंहादेवी स्नातकोत्तर 
महाविद्यालय में, श्रीमती वेदवती विद्यालंकृता नेशनंल इस्माईल डिग्री कॉलिज, मेंरठ में 
और डा० रमा विद्यालंइता (दुवलिश) मुन्तालाल डिग्री कॉलिज, सहारनपुर में संस्कृत 
विभाग की अध्यक्षा के पद को सुशोभित कर रही हैं। डा० वेदकुमारी विद्यालंकझता जयपुर 
के गौरीदेवी राजकीय महिला विद्यालय में; डा० सुमेघा विद्यालंकृता लालवहादुर शास्त्री 
केन्द्रीय संस्कृत विद्यापीठ, दिल्‍ली में; डा० हेमलता विद्यालंकार सुन्दरवली महिला 
कॉलिज, भागलपुर में; डा० विमला विद्यालंकार हिन्दू विश्वविद्यालय, वाराणसी में; 
श्रीमती सरोज विद्यालंकार दिल्‍ली के श्यामाप्रसाद मुकंजी कॉलिज में; श्रीमती मंजु 
विद्यालंकार राजकीय महिला महाविद्यालय, अ्रमृतसर में संस्कृत की प्राध्यापिका हैं। 
डा० सरला विद्यालंकृता शिकोहावाद के बी० डी० एम० गर्ल्स डिग्री कॉलिज में उप- 
प्राचार्या के पद को अलंकृत कर रही हैं। डा० सूनृता विद्यालंकार, सरोज विद्यालंकार 
आदि कतिपय स्तातिकाएँ कन्या गुरुकुल देहरादून में भी भ्रध्यापत-कार्य कर रही हैं। 
एक पुरानी स्नातिका श्रीमती कृष्णा विद्यालंकृता शिक्षा के क्षेत्र में क्रान्तिकारी विचार- 
धारा की प्रवल समर्थक हैं और इन्होंने लखनऊ में स्प्रिंग डेल स्कूल के नाम से एक 
पब्लिक स्कूल की स्थापना की है। हरिजन वालिकाश्नरों की शिक्षा के क्षेत्र में कुमारी 
पुष्पावती विद्यालंकृता द्वारा की गयी सेवाएँ सदा स्मरणीय रहेंगी। इस समय वह दिल्‍ली 
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में ओखला स्थित कस्तूरवा बालिका विद्यालय की प्रधानाचार्य के पद पर सफलतापूर्वक 
कार्य कर रही हैं । 
कन्या गुरुकुल देहरादून की अनेक स्‍्नातिकाओं ने विभिन्‍न विश्वविद्यालयों में 
अनुसन्धान के क्षेत्र में नवीन कौतिमान स्थापित किये हैं। इनके द्वारा लिखे एवं विश्व- 
विद्यालयों द्वारा स्वीकृत शोघप्रवन्धों से वैदिक तथा संस्कृत वाहुमय और हिन्दी 
साहित्य के अनेक अछूते पहलुओं पर नया प्रकाश पड़ा है। कन्या गुरुकुल की स्नातिकाओं 
द्वारा लिखे गये कुछ थोड़े-से शोधप्रवन्धों का संक्षिप्त उल्लेख किया जायेगा । संस्कृत 
साहित्य और हिन्दी साहित्य का विशेष श्रष्ययन करने और  वेदांगों के स्वाध्याय के 
कारण अधिकांश शोधप्रवन्धों के विषय इन्हीं क्षेत्रों से सम्बन्ध रखते हैं। वैदिक विषयों में 
भागलपुर विश्वविद्यालय से श्रीमती हेमलता विद्यालंकार ने ऋग्वेद में भ्रग्निसुदतों को 
उपसाओों का श्रध्ययन” विषय पर पी-एच० डी० प्राप्त की है। आप भागलपुर विश्व- 
विद्यालय में संस्कृत विभाग की अध्यक्षा हैं। इसी प्रकार जयपुर विश्वविद्यालय से 
'मैल्लायणी संहिता का पश्रध्ययन्न॑ विषय पर पी-एच० डी० करके कुमारी वेदवती 
विद्यालंकृता अलवर के गवर्नमेण्ट कॉलिज में संस्कृत की प्रवक्‍ता हैं। संस्कृत साहित्य 
में दर्शत और लौकिक साहित्य ने स्नातिकाश्रों को अधिक भ्राकृष्ट किया है। हिन्दू 
विश्वविद्यालय, बनारस से कुमारी विमला विद्यालंकार ने व्याख्याकारों की दृष्टि 
में पातऊजल योगसूत्र का समीक्षात्मक श्रष्ययन विषय पर पी-एच० डी० की उपाधि 
,ऋ्रखक्षी डे) इस शोध धन या मय न न 
प्राप्त की है। इस शोधप्रवन्ध की सर्वोत्कृष्टता पर स्वर्ण पदक भी प्रदान किया गया हैं, 
और केन्द्रीय सरकार द्वारा इस ग्रन्थ की एक सहस्न प्रतियाँ भी प्रकाशित की गई हैं। इनके 
अनेक गवेषणात्मक लेख अनुसन्धान पत्रिकाओं में छप चुके हैं। श्रीमती सुनीति विद्यालंकार 
ने बनारस विश्वविद्यालय से एम० ए० में सर्वोच्च स्थान भ्राप्त करके कीतिमान स्थापित 
किया है, योगभाष्य का परिशीलन विषय पर भी पी-एच० डी० की उपाधि प्राप्त की 
हैं। लौकिंक संस्कृत साहित्य में श्रीमती ब्रह्मतती नारंग ने मेरठ विश्वविद्यालय से 
कालिदास के नारी पात्न विषय पर पी-एच० डी० प्राप्त की है। श्रीमती रमा दुवलिश ने 
मेरठ विश्वविद्यालय से संस्कृत महा राव्यों में कवि समय विषय पर पी-एच० डी० प्राप्त 
की है। श्रीमती सुमेघा विद्यालंकृता ने महाभारत में शान्तिपर्व का झ्ालोचनात्मक 
झध्ययन विषय पर पी-एच० डी० प्राप्त की है। हिन्दी साहित्य के क्षेत्र में पी-एच० डी० 
प्राप्त करने वालों में श्रीमती शान्ता और श्रीमती मधु विद्यालंकार के नाम उल्लेखनीय 
हैँ । 


(४) कन्या गुरुकुल हरिद्वार (कनखल) 

इस संस्था की स्थापना शुद्धि महासभा और अछूतोद्धार कमेटी के सुप्रसिद् 
कार्यकर्ता कर्मवीर श्री ठाकुर संसार्राधह महोपदेशक ने मई, १६३३ ई० में की थी | उस 
समय तक हरिद्वार में सत्रीशिक्षा का गोर विरोध होता था। इस दशा में इस महान्‌ 
साहसिक कार्य का सम्पूर्ण आय जगत्‌ में भारी स्वागत हुआ । हरिद्वार से वाहर गंग नहर 
के प्रथम राजवाहा के किनारे पचास वीघा भूमि लेकर जब इस संस्था ने अपनी भूमि में 
प्रवेश किया तो पंजाव केसरी लाला लाजपतराय के अभिन्‍न साथी पूज्य ठाकुर साहल 
को सवल समर्थन देने की दृष्टि से इसकी भ्राधारशिला डी० ए० वी० कॉलिज लाहौर 


६2 | /00०7&० ५०० + ४ है # हे है ६4 ४ 7६३॥/॥६4| 8 ४ /॥७६८३३॥५।॥६ ७77//008६/३ ६४६१ ६ ७० ६4 | | ३ 


कन्या ग्रुरुकुलों की स्थापना तथा विकास 4032 


के संस्थापक महात्मा हंसराजजी ने स्थापित की | सम्भवत:, महात्माजी के द्वारा एकमात्र 
इसी कन्या गुरुकुल की आधारशिला रखी गयी। इसी कारण पूज्य महात्मा आननन्‍्द- 
स्वामीजी महाराज ने श्राजीवन इस संस्था को संरक्षण प्रदान किया | इस संस्था को सर्व- 
प्रथम एकवारगी १३ सहस्त रुपये दानवी र श्री सेठ टेकचन्द नांगिया ने दिये। उनके नाम 
पर 'टेकचन्द नांगिया आश्रम” नामक सुविशाल छात्रावास का भी निर्माण हुआ | 

इस संस्था की स्वामिनी 'महासभा कन्या गुरुकुल हरिद्वार! हैं। इसके ११ 
सदस्यों का विधिवत चुनाव होता है। यह संस्था १८६० के अधिनियम २१ के अनुसार 
६ जनवरी, १६३६ को विधिपूर्वक पंजीकृत की गयी थी। संस्था का संचालन मुख्या- 
धिष्ठाता और आचार्या के द्वारा होता है। इन दिलों संस्था के मुख्याधिष्ठाता मस्तिष्क 
एवं हृदय रोगों के विश्वविस्यात आयुर्वेदिक चिकित्सक आ्रायुवेंदवृहस्पति कविराज 
योगेन्द्रपाल शास्त्री आयुर्वेदाचायं घन्वन्तरि हैं | आरचार्या पद पर सन्‌ १६४२ से भ्रव तक 
आयुर्वेदवाचस्पति श्रीमती चन्द्रावती देवी शास्त्री एम० एस-सी० (ए०) साहित्यरत्न 
आयुर्वेदाचार्य भ्रायुवेंदालंकृता हैं। उन्हीं के नेतृत्व में संस्था ने अ्रत्यन्त लोकप्रियता प्राप्त 
की है । ह 

सन्‌ १९५४ में इस संस्था में सबसे पहले केवल कत्याओं के लिए पआ्रायुर्वेद की 
आचायें श्रेणी पर्यन्त शिक्षा का शुभारम्भ हुआ। इसके आयुर्वेद महाविद्यालय भवन की 
आधारशिला राष्ट्रपति सर सर्वपल्ली राधाकृष्णन ने स्थापित की । केवल एक वर्ष में बनाये 
गये इस भवन के उद्घाटन के लिए प्रधानमस्त्री श्री लालवहादुर शास्त्री पधारे। तब से 
इस संस्था से हजारों कन्यायें शास्त्री व आचाय॑ की उपाधि प्राप्त कर देश-विदेश में झ्नायुवेद 
की चिकित्सा द्वारा जनसेवा में संलग्त हैं। पहले यहाँ झायुव दालकृता की श्रपनी उपाधि ह 
दी जाती थी, किन्तु श्रव सरकारी झ्रादेश के कारण इसे बन्द कर दिया गया है। यहाँ. 
सम्पूर्णानन्द वाराणसेय संस्कृत विश्वविद्यालय की प्रथमा, मध्यमा, शास्त्री की परीक्षाओं 
के लिए कन्याओ्रों को तैयार किया जाता है, और भ्रायुवेंदशास्त्री तथा आयुर्वेदाचोर्य का 
पाठ्यक्रम भी पढ़ाया जाता है। भारत सरकार ने आयुर्वेद में केवल स्त्रियों की शिक्षा 
देने के लिए इसे मान्यता दी है, और भारत सरकार की भारतीय चिकित्सा पंरिषद्‌ ने 
इसे सम्बद्ध करना स्वीकार कर लिया है। । के 

गत वर्षों में कन्या गुरुकुल में एक सुविशाल मातृमन्दिर का निर्माण कराया गया 
है, जिसको आधा र-शिला पुज्या पंजाबमाता श्रीमती विद्यावती देवी जी (शहीदे-प्राजम 
सरदार भगतर्सिह की झादर्श जननी) के द्वारा रखी गयी है। अभी एक घर्माथ ओषघालय 
और एक सुन्दर यज्ञशाला बनायी गयी है, भौर यौगिक व्यायामशाला का भी निर्माण- 
कार्य चालू है। 

“श्रीमती इन्दिरा गांधी महिला चिकित्सालय” की बड़ी इमारत के निर्माण की 
तैयारियाँ हो रही हैं। इसकी नींव राज्यपाल महामहिम डा० एम० चेन्‍्ना रेड्डी ने 

| बंप के लए 

जाप के संस्था में: २०० कन्याओं को संस्कृत और भआायुर्वेद की शिक्षा देने के लिए पुर्ण 
सुरक्षात्मक झ्रावास-निवास की व्यवस्था है। इस समय कस १६४ छात्रायें छात्रावास से 
निवास कर रहीं हैं। यह संस्था महर्षि दयानल्द के श्रादर्शों के अनुसार कन्याओं को 
शरायुवेंद की शिक्षा देने में अग्रणी संस्था की भूमिका अदा कर रही है। 
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छु८र आयंसमाज का इतिहास 


(५) जिज्ञासु स्मारक पाणिति ऋत्या महाविद्यालय, वाराणसी 


वाराणसी उत्तर भारत में पौराणिक हिन्दू घर्म का भ्रधान केन्द्र है। महषि 
दयानन्द सरस्वती ने १८६८ में हरिद्वार के कुम्भ मेले में पाखण्डखण्डिनी पताका फहराने 
के बाद प्रतिमा पूजन की अवैदिकता पर काशी के दिग्गज पण्डितों से शास्त्रार्थ करके 
वहाँ वंदिक घर्म का शंखनाद किया था झौर आप ग्रन्थों के अध्ययन्त पर वल दिया था। 
इसके सौ वर्ष बाद यहाँ कन्याओं को सुगम पद्धति के अनुसार संस्क्ृत व्याकरण की शिक्षा 
देने तथा आर्ष ग्रत्थों का प्रचार और प्रसार करने के लिए इस विद्यालय की स्थापना 
स्व० पण्डित ब्रह्मदत्त जिज्ञासु की स्मृति में १६९७१ में बनारस के पास मोती भील क्षेत्र 
में चार कन्याओ्ं से की गयी । 

इस विद्यालय के साथ प्राचीन और अर्वाचीन युग के दो महत्त्वपूर्ण व्यक्तियों के 
नाम जुड़े हुए हैं । इनके संक्षिप्त परिचय से इस विद्यालय के उद्देश्यों भरौर कार्यकलापों 
पर सुन्दर प्रकाश पड़ता है। महर्षि पाणिति संस्कृत भाषा के सुप्रसिद्ध आचार्य और 
वैयाकरण थे । उन्होंने अष्टाध्यायी के महान्‌ शास्त्र की रचना की है। इसमें संस्कृत भाषा 
के व्याकरण के सभी नियमों को बड़े गम्भीर, विस्तृत और व्यापक अध्ययन के बाद 
झतीव संक्षिप्त रूप से ३,६७४ सूत्रों में प्रतिपादित किया गया है। इसके लिए आवश्यक 
सामग्नी बड़े परिश्रम से संगृहीत करके उन्होंने अपने ग्रन्थ की रचना की । उनसे पहले 
होने वाले व्याकरण के ६५ आराचार्यों के नाम प्रातिशांख्य ग्रन्धों में मिलते हैं । मह॒षि 
पाणिनि ने इन सबका गम्भीर अभ्रनुशीलन और मंथन करके जो व्याकरण बनाया, वह 
संस्कृत का सबसे प्रसिद्धंतम व्याकरण वना । मह॒षि पतंजलि ने उसका महाभाष्य लिखकर 
उसकी विस्तृत विवेचना की । महर्षि पाणिनि का यह ग्रन्थ संस्कृत वाह! मय का अमर 
रत्न है, किन्तु मध्य काल में मह॒थि पाणिनि के इस मूल ग्रन्थ की उपेक्षा करके मनुष्य 
कृत लघुसिद्धान्त कौमुदी आदि अनाएं ग्रन्थों का अ्रध्ययन-अध्यापन शुरू हो गया । दण्डी 
स्वामी विरजानन्द ते मथुरा में मह॒षि दयानन्द को व्याकरण में आप ग्रन्थों के अध्ययन का' 
महत्त्व वताया ओर इसका अध्यापन कराया। मह॒षि अपने गुरु दण्डी स्वामी विरजानन्द 
को व्याकरण का सूर्य कहते थे ग्लौर वह पाणिनि की अ्रष्ठाध्यायी के पठन-पाठन पर वहुत 
बल देते थे । ह 

श्रायेसमाज में अष्टाध्यायी के विद्वानों में पण्डित ब्रह्मदत्त जिज्ञासु का नाम 
उल्लेखनीय है। ये ४ भ्रक्तूवर, १८९२ ई० को जालन्धर जिले के भल्लूपोता गाँव में 
उत्पन्न हुए थे। इन्होंने संस्कृत का अ्रध्ययन श्रष्टाध्यायी के महान्‌ विद्वात्‌ स्वामी 
पूर्णानन्द से किया। संस्कृत व्याकरण में प्रवीणता पाने के बाद जिज्ञासुजी ने स्वामी 
सर्वेदानन्द के साथु आश्रम (हरदुआगंज) में झाष॑ पद्धति से व्याकरणादि का अध्यापन 
१६२० ई० में शुरू किया। बाद में यह आश्रम १६२१ के अन्त में अमृतसर में विरजानन्द 
झ्राश्नम के रूप में स्थाना्तरित हो गया। जनवरी, १९३२ के आरम्भ में जिज्ञासुजी बड़ी 
श्रेणियों के छात्रों को विशेष भ्रध्ययन कराने के लिए काशी झ्राये । यहाँ आपने महा- 
महोपाध्याय श्री चिन्‍्न स्वामी शास्त्री झ्रादि दिग्गज विद्वानों से मीमांसा दर्शन का 
अध्ययन किया । सन्‌ १६३४ में वाराणसी से लौटकर जिज्ञासुजी १९३७ तक लाहौर में 
रावी नदी के तट पर छात्रों को अष्दाध्यायी, महाभाष्य, दर्शन, वेद-बेदांग की शिक्षा देंते 
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रहे। १६४७ में पाकिस्तान बनने के बाद आप लाहौर से वाराणसी चले झ्ाये । काशी में 
आपने पाणिनीय विद्यालय की स्थापना की और इसमें झ्राप॑ पद्धति का अनुसरण करते" 
हुए छात्रों को संस्कृत भाषा तथा महाभाष्य आ्रादि शास्त्रों की शिक्षा दी । 

आपने बड़े गम्भीर मनन और स्वाध्याय के बाद संस्कृत पढ़ाने की एक नवीन' 
सुगम पद्धति का आविष्कार किया। पुरानी पद्धति के अनुसार श्रष्ठाध्यायी के सूत्र * 
बचपन से छात्रों को रठाये जाते थे और यह माना जाता था कि इन्हें रटाने के अतिरिक्त 
संस्कृत व्याकरण सीखने की कोई दूसरी विधि नहीं है । जिज्ञासुपद्धति की यह विशेषता 
थी कि इसमें सूत्रों को रठने की कोई आवश्यकता नहीं थी। वह भ्रष्ठाष्यायी के माध्यम- 
से बड़ी आयु के विद्यार्थियों को बिना रठे बड़ी सुगमता से व्याकरण का ज्ञान कराने में. 
बहुत निपुण थे । उन्होंने इस प्रक्रिया के अनुसार तीन मास में संस्कृत का प्रारम्भिक 
ज्ञान कराने के लिए 'संस्कृत पठव पाठन की श्रनुभूत सरलतम विधि” नामक पुस्तक. 
लिखी है । शीघ्र ही इसके पाँच संस्करण छप गये और इस विधि से शिक्षा ग्रहण करने 
वाले उनके शिष्य उत्तरप्रदेश, मध्यप्रदेश और आन्ध्र प्रदेश के विभिन्‍न नगरों में इस" 
विधि का सफलता के साथ प्रचार करने लगे। सरलतस विधि के अन्त में अगले छह *- 
मास के पठन-पाठन का जो विवेचन दिया गया था, उसके अनुसार पण्डित युधिष्ठिर- 
मीमांसक ने उसका दूसरा भाग लिखकर इसे पूर्ण किया। इसके भतिरिक्त जिन्नासुजी 
का एक अन्य महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ अष्टाध्यायी का भाष्य है। मह॒षि दयावत्द ने अष्टाध्यायी के 
पठन-पाठन की जो प्रक्रिया सत्याथंप्रकाश में लिखी है, उसी के भ्रनुरूप जिज्ञासुजी ने 
प्रत्येक सूत्र का पदच्छेद, विभवित, समास, अर्थ, उदाहरण तथा उसकी सिद्धि को प्रदर्शित _ 
करते हुए अपना भाष्य संस्कृत और हिन्दी भाषा में लिखा है। अपने जीवन काल में वह्‌ 
इसके पहले पाँच अध्यायों का भाष्य लिख पाये थे। शेष तीन अध्यायों का भाष्य उनकी 
शिष्या सुश्री प्रज्ञाकृमारी व्याकरणाचार्य ने उसी शैली पर लिख कर पूरा किया है । 

श्री जिज्ञासुजी द्वारा आविष्कृत पद्धति की विशेषता यह हैं कि इस कक के 
अनुसार अध्ययन करने से कुछ ही महीनों में छोटी-छोटी वालिकाएँ भी संस्कृत में संभाषण 
. करने लगती हैं, जबकि सामान्य रूप से संस्क्ृत भाषा के व्याकरण को सीखना अ्रति 
श्रमसाध्य और बहुत वर्षों में प्राप्त होने वाला ज्ञान समझता जाता है । पाणिनि कन्या महा- 
विद्यालय का यह लक्ष्य है कि इस पद्धति से भारतीय कन्याओं को शिक्षा देकर पाणिनि 
की श्रष्टाध्यायी और संस्कृत साहित्य का ज्ञान कराया जाय, ताकि कन्याझ्रों के माध्यम 
से देश में संस्कृत का प्रसार भर प्रचार हो। इस विद्यालय के मुख्य उद्देश्य निम्नलिखित 
हैं-- प्राचीन आर प्रणाली के पुतरुज्जीवन के साथ समन्वय पूर्वक यथासम्भव निःशुल्क 
शिक्षा प्रदान करना, अष्टाध्यायी, महाभाष्यादि प्राचीन ग्रन्थों के पठन-पाठन की परम्परा 
को सुरक्षित रखना और वालिकाओं एवं महिला जगत्‌ को विशेष रूप से प्राचीन भारतीय 
संस्कृति एवं प्रादर्शो के प्रति श्रद्धावान्‌ बनाते हुए विदुषी एवं सुदक्ष वताना। 

यह विद्यालय वाराणसी नगरी में तुलसीपुर नामक स्थान पर स्थित है। नगर 
के ही सस्निकट, नगरस्थ कोलाहल से दूर यह बहुत ही शान्त तपोवन जेसा स्थान है । 

यह विद्यालय अष्टाध्यायी, महाभाष्यादि उच्च स्तरीय ग्रन्थों का अध्ययनाध्यापन 
करता है। साथ ही, धामिक शिक्षा के रुप में व्यवहारभानु, सत्पार्थप्रकाश, ऋग्वेदादि- 
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झाष्यभूमिका की भी यहाँ विधिवत पढ़ाई होती है। इसके साथ ही, झ्राधुनिक विषयों के 
ज्ञान के लिए कुछ ग्रन्थों का अ्ध्यापन भी होता हैं। के 

इस विद्यालय का मुख्य उद्देश्य कन्याश्रों को पूर्ण विदुषी एवं वेदों के प्रति श्रद्धावान्‌, 
निष्ठावान्‌ तथा ऋषिभक्त बनाना है। अतः इसके संचालकों की सम्मति में योग्यता 
उत्पत्त करना उनका मुख्य ध्येयं है। योग्यता के लिए परीक्षा, नकि परीक्षा के लिए 
योग्यता उनका मुख्य नारा है। फिर भी राजकीय प्रमाणपत्र प्राप्त कराने के उद्देश्य 
से यथासम्भव अपने पाठ्यक्रम के साथ-साथ सम्पूर्णानन्‍द संस्कृत विश्वविद्यालय की 
परीक्षाएँ भी दिलाई जाती हैं। 

संस्कृत विश्वविद्यालय की मध्यमा, शास्त्री, आचार्य परीक्षाएँ उत्तीर्ण करने के 
कारण, जहाँ छात्राओं को मध्यमा, शास्त्री एवं व्याकरणाचार्य की उपाधि विश्वविद्यालय 
की ओ्रोर से प्राप्त होती हैं, वहाँ इसके साथ ही ऐसी छात्राओं को विद्यालय की ओर से 
क्रमश: व्याकरणमध्यमा, व्याकरणोत्तमा एवं व्याकरणसूर्या की सम्मानित उपाधि भी 
प्रदान की जाती.-है | 

आचार्य कक्षाओं में सम्पूर्ण महाभाष्य एवं निरुक्त का अ्रध्ययन्न श्रन्य विषयों के 
साथ कराया जाता है। आाव॑ ग्रन्थों का छात्राश्रों को प्राचीन पद्धति के अनुसार ज्ञान कराके 
उन्हें दर्शन. आदि भ्रन्य विषय पढ़ाने की व्यवस्था की जाती है। इस विद्यालय में प्रौढ़ 
व्यक्तियों के लिए बिना रटे संस्क्ृत सीखने की “जिज्ञासु संस्कृत पठन-पाठन की सरलतम 
विधि' के पाठ निरन्तर चलते रहते हैं। विद्यालय ने इन ४४ पाठों के कैंसेट भी तैयार 
करवा लिये हैं। इनकी सहायता से कोई भी व्यक्ति संस्क्रत का ज्ञान सुगमता से प्राप्त कर 
सकता है। 

शारीरिक शिक्षा--अरष्ठाध्यायी, निरक्त आदि ग्रन्थों के श्रध्ययत और इनमें 
बौदुष्य प्राप्त करने के साथ-साथ वर्तमान युग में कन्याओ्रों को आत्मरक्षा के साधन सिखाना 
तथा शरीर को पुण्ठ एवं नीरोग रखने के उपायों का ज्ञान कराना अत्यन्त आ्रावश्यक है। 
झतएव गुरुकुल,में यौगिक आसन, व्यायामादि सिखाने का क्रम दिनचर्या के आवश्यक 
अंग के रूप में रखा गया है । इसके अतिरिक्त ब्रह्मचारिणियों को लाठी, भाले तथा तलवार - 
आदि चलाने का भी विशेष प्रशिक्षण दिया जाता है । व्यायाम प्रशिक्षण के कोर्स को अपने 
वाधषिक पाठ्यक्रम के साथ जोड़ लिया गया है| अ्रन्य विषयों के पाठ्यक्रम के साथ व्यायाम 
का भी नियत पाठ्यक्रम वना लिया गया है। प्नतः छात्राश्रों को विद्यालय की ओर से 
अन्तिम उपाधि व्याकरणसूर्या को देने के साथ-साथ व्यायाम के कोर्से का डिप्लोमा भी 
प्रत्येक स्वातिका को दिया जाता है । | 

व्यायाम की शिक्षा के साथ सिलाई, कटाई, कढ़ाई श्रादि शिल्पकला एवं भोजन 
निर्माण कला को भी पूरा महत्त्व दिया जाता है। यह छात्राओं के सुयोग्य कुशल गृहिंणी 
बनाने के ध्येय से किया जाता है। कन्यायें यहाँ स्वयमेव भोजन बनाती हैं । 

इस विद्यालय में परीक्षात्रों को पास करने की अपेक्षा योग्यता भ्ाप्त करने पर 
अधिक वल दिया जाता है। इसकी नियमावलि में यह बात स्पष्ठ रूप से भ्रंकित है, कि 
यहाँ परीक्षाओ्रों के चक्कर में न पड़कर शास्त्रीय भर्मज्ञ बनने के ध्येय रखने वाली छात्रा 
को वरीयता प्राप्त होगी | केवल परीक्षा पास कराना चाहने वाले श्रभिभावक अपनी 
कन्याश्रों का प्रवेश यहाँ कराने का कष्ट न करें। सरकारी परीक्षा दिलाना हमारा गोण 
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कन्या गुरुकुलों की स्थापना तथा विकास ४८५ 
धर्म है।” यह शिक्षण-संस्था सरकार से मान्यता और अनुदान प्राप्ति को अपने विकास में 
घातक समभती है। इस विद्यालय के श्रधिकारियों की यह मान्यता है कि सरकार से 
आर्थिक सहायता लेने पर विद्यालय को उसके नियमों का पालन करना होगा और उसके 
सुझावों के अनुसार अपने पाठ्यक्रम में भी परिवर्तत करना पड़ेगा । इसके दुष्परिणामों का. 
वर्णन करते हुए उस संस्था की नियमावलि में कहा गया है, “क्योंकि सरकार से पसे लेने. 
पर हमारे भ्रपने कई पाठ्यक्रमों में परिवर्तत करते हुए केवल नकल आदि कराके परीक्षा. 
पास कराना मुख्य ध्येय बनाना होगा, तथा अ्रध्यापनादि कार्यों को छोड़कर ग्राण्ट प्राप्त - 
करने के लिए योग्य-अ्योग्य सभी अधिकारियों के पादस्पर्श करते हुए असत्य भाषण का * 
भी आश्रय लेना होगा, जोकि हमारे लिए कलंक स्वरूप है।” 

श्रार्ष पद्धति के गुरुकूलों में पाणिति विद्यालय सबसे बाद. में. स्थपपिन्न-होने-वली 
संस्था है! पिछली एक दशाव्दी के श्रत्पकाल में इसने भ्रपने सीमित साधनों से भूमि, 
भवन आदि के लिए आवश्यक सामग्री अपने उत्साह श्र उद्योग से एकत्र करली है। 
इसके संचालक इस संस्था में साठ से ग्रधिक कन्याओं को नहीं रखना चाहते हैं । तदनुसार 
इस समय ४५० वालिकायें यहाँ शिक्षा पा रही हैं। ये विहार, उड़ीसा, आन्ध्र प्रदेश, 
हर॒याणा, हिमाचल, कद्मीर, उत्तरप्रदेश, मध्यप्रदेश, भ्सम, महाराष्ट्र श्रादि विभिन्‍न 
राज्यों की हैं । यहाँ शिक्षा नि:शुल्क है और केवल भोजन का व्यय लिया जाता है । इस 
विद्यालय में प्रवेश के उपरान्त कन्याओ्रों को घर जाने की अनुमति शिक्षा पूरी करके 
स्नातिका बनने के वाद हो दी जाती है । 


इस विद्यालय के प्रवन्ध के लिए एक समिति है जिसकी सदस्यता का आधार 
जहाँ आर्थिक सहायता है, वहाँ साथ ही कतिपय व्यक्तियों को विद्वत्ता एवं कृतित्व के 
आधार पर भी इसका सदस्य मनोनीत किये जाने की व्यवस्था है। पिछले १० वर्षों में 
इस संस्था ने अपने प्रधान उद्देश्य--प्राचीन आर प्रणाली का पुनरुज्जीवत करके 
बालिकाओं एवं महिलाशों को विशेष रूप से अष्डाध्यायी, महाभाष्य तथा वेद-बेदांगों में 
पारंगत करने, विदुषी एवं गृहकारयों में सुदक्षा बनाने का लक्ष्य प्राप्त करने की दिशा में 
सराहनीय प्रयास किया है। 

इस संस्था की आाचार्या १ प्रज्ञा देवीजी का विश्वास है कि इसका भविष्य 288 
करने के लिए कोई उन्हें यह प्रेरणा दे रहा है, कि “संस्था द्वारा प्रदीप्त कुछ झरिनि 
को समेटो, उन्हें दोधूयमान अचियों का रूप देकर संस्था का भविष्य स्थिर कर दो । 
सस्था में अन्य किसी निधि की आवश्यकता नहीं है। निधियाँ रगड़े की जड़ होती हैं। पर 
यह निधि तो संस्था के भविष्य का अक्षय ज्ञोत है।” इस कथन में बड़ी सचाई है। 
सच्चे कार्यकर्ता ही संस्था के भविष्य को उज्ज्वल बना सकते अन5 | मल 

"यह विद्यालय पौराणिक घ॒र्मं का गढ़ मानी जाने वॉली उस नगरी में | 
को वैदिक ग्रन्थों की शिक्षा दे रहा है, जहाँ शूद्रों के समकक्ष मानी जाने वाली स्ल्रियों को 
वेदाध्ययन का भ्रधिकारी नहीं माना जाता था। महामना मदनमोहन मालवीय जैसे अबुद्ध 
भारतीय द्वारा स्थापित हिन्दू विश्वविद्यालय के वेद विभाग में भरवी-फारसी पढ़ाने वाले 
एक प्राध्यापक की कन्या को तीन दशक पहले इसी शाघार पर प्रवेश नहीं दिया गया था। 
ऐसे स्थान में कन्याझ्रों को वेद-वेदांगों तथा व्याकरण की शिक्षा देने वाली इस संस्था का 
कार्ये बड़ा महत्त्वपूर्ण भौर व्यवस्था बड़ी उपयोगी एवं समीचीन है। 
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ु सोलहवाँ अ्रध्याय 
गुजरात के कन्या गुरुकुल 


(१) गुजरात में श्रार्य दिक्षण-संस्थाओं का प्रारम्भ 


गुजरात मह॒ि दयानन्द.की जन्मभूमि है; किन्तु उनकी कर्मभूमि उत्तरी भारत 
था। उनके उपदेशों का सबसे भ्रधिक गहरा प्रभाव पंजाब में पड़ा और वहाँ झार्यंसमाज 
की शिक्षण-संस्थाओों (विद्यालयों, महाविद्यालयों श्र बालकों तथा बालिकाओं के 
गुरुकुलों) का विकास आरम्भ में बड़ी तेजी से हुआ । किन्तु कुछ समय बाद इस शताब्दी 
के द्वितीय दशक से गुजरात में भी वह प्रवृत्ति प्रबल होने लगी। इस प्रदेश में कन्या 
गुरुकुलों का अच्छा विकास हुआ है। गुजरात में यह कार्य पंजाब से श्राये मा० आत्माराम 
अमृतसरी ने किया। मह॒षि ने पंजाव में प्रचार कर इस प्रदेश पर जो अ्रसीम उपकार 
किया था, उस ऋण का अपाकरण पंजाव ने मास्टर झ्रात्मारामजी अ्रमृतसरी के माध्यम 
से किया है । 

गुजरात में श्रायंसमाज की विभिन्‍न प्रकार की प्रवृत्तियों तथा शिक्षण-संस्थाश्रों 
का एक प्रधान केन्द्र इस समय बड़ौदा है। बड़ौदा की “आयें कुमार महासभा” द्वारा इस 
समय आयंसमाज के विभिन्‍न कार्यकलापों--प्रचार, शिक्षा का प्रसार, शुद्धि, श्रायंवीर दल 
आ्रादि को उत्कष देने के लिए ११ संस्थायें चलायी जा रही हैं। उनमें आय॑ कन्या महा- 
विद्यालय का स्थान सर्वोच्च है । 

बड़ौदा में प्रायंसमाज के पुनीत काये को प्रारम्भ करने का श्रेय राज्यरत्न मास्टर 
झात्माराम को है । वह भ्रमृतसर के निवासी थे और सर्वेश्री भ्रुरुदत्त विद्यार्थी, महात्मा 
हंसराज, महात्मा मुंशी राम आादि सुप्रसिद्ध आयंसमाजी नेताप्रों के समकालीन और 
सहयोगी कार्यकर्ता थे। पण्डित गुरुदत्त विद्यार्थी को इन पर बहुत अधिक विश्वास था | 
शिक्षा प्राप्त करने के वाद जब इन्हें सरकारी नौकरी मिली तो इन्होंने पण्डितजी से इस 
बारे में परामर्श किया । उनका यह उत्तर था, “मेरी सम्मति नहीं है कि तुम सरकारी 
नौकरी की गुलामी की बेड़ी अपने पैरों में डालों। हमने वैदिक घर्मं के प्रचार के लिए 
बड़ी-बड़ी योजतायें बनाई हैँ जिसमें वेदप्रचार भी शामिल है। मैं चाहता हूँ कि तुम जैसा 
उत्साही कार्यकर्ता इस काम में जुट जाय।” पण्डित गुरुदत्त के परामर्श के अनुसार सरकारी 
सेवा छोड़कर वह भ्रार्यसमाज के प्रचारकाय में लग गये। लाहौर में जब दयानन्द एंग्लो- 
वैदिक कॉलिज की स्थापना हुई, तो उसके स्कूल में इन्हें द्वितीय श्रध्यापक का पद दिया 
गया | उसी समय से इन्हें मास्टरजी कहा जाने लगा। कुछ समय बाद बड़ी छोटी आयु 
में पण्डित गुरुंदत्त विद्यार्थी की श्रकाल मृत्यु से इन्हें बड़ा धक्का लगा। वह लाहौर से 
श्रमृतसर आ गये। यहाँ इन्होंने पंजाबी हाईस्कूल स्थापित किया। इसने बाद में हिल्दू 
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कॉलिज का रूप घारण किया। इन्होंने पंजाब के उर्दू प्रेमी श्रायंसमाजियों के लिए भक्त 
रेमलजी के साथ सत्पार्थप्रकाश का उर्दू में अनुवाद किया। वह मौलवियों तथा ईसाई 
मिशनरियों के साथ आरयंसमाज के शास्त्रार्थों में प्रमुख भाग लेते रहे । 

भ्रायंसमाज शुरू से ही अ्रछूतों के उद्धार पर बड़ा बल देता रहा है । इन्होंने इस 
कार्य में बड़ी दिलचस्पी ली और सिकखों में अश्रस्पृश्य समभे जाने वाले रहतियों की शुद्धि 
के आन्दोलन को बड़े उत्साह से चलाया । इस काये में श्रडंगा डा लने वाले विरोधियों की 
धमकियों की कोई परवाह न करते हुए इन्होंने वच्छोवाली झ्रार्यंसमाज द्वारा आयोजित 
एंक बहुत बड़े समारोह में उनकी शुद्धि की । े 

गुजरात में वड़ौदा राज्य के शासक महाराजा सयाजी राव गायकवाड़ बड़े उदार, 
प्रगतिशील और सुधारवादी विचार रखने वाले नरेश थे । उन्होंने अपने राज्य में भ्रछूतों 
को समान अधिकार दिये और उन्हें निःशुल्क शिक्षा प्रदान करने के कानून बनाये, किन्तु 
उच्च जाति के रूढ़िवादी सवर्ण हिन्दू हरिजनों की शिक्षा के कट्टर विरोधी थे। झतः 
महा राजा को हरिजनों की शिक्षा के लिए उच्च जाति का कोई शिक्षक या स्कूलों का 
इंस्पेक्टर नहीं मिलता था। महाराजा कुछ समय तक यह काम ईसाई तथा मुसलमान 
मास्टरों से लेते रहे, किन्तु भ्रपने कार्य में उन्हें विशेष॑ सफलता नहीं मिली । सुप्रसिद्ध आये 
संन्‍्यासी नित्यानन्दजी महाराजा के पास आया-जाया करते थे। महाराजा उनसे आवश्यक 
राजकीय मामलों में कई बार परामर्श भी लिया करते थे । एक दिन महाराजा ने वातों- 
ही-बातों में स्वामीजी से कहा, “देखिये मैं भ्रछूतों का उत्थात करना चाहता हूँ, किन्तु यहाँ 
के कट्टरपंथी उसमें रत्तीभर भी सहायता नहीं देते हैं, श्रपितु रोड़े श्रटकाते हैं । इस काम 
के लिए कोई हिन्दू मास्टर या इंस्पेक्टर मुझे नहीं मिलता है ।” इस पर स्वामीजी ने 
महाराजा से कहा, कि “योग्य आदमी मैं आपको दे सकता हूँ, पर शर्ते यह है कि वह सीघा 
आपकी देखरेख में काम करेगा ।” महा राजा ने इस वात को स्वीकार कर लिया | इस पर 
स्वामीजी बड़ौदा से सीधे भ्रमृतसर गये और उन्होंने मास्टरजी से बड़ौदा राज्य में काम 
करने को कहा । मास्टरजी ने स्वामीजी से केवल इतना ही पूछा, कि “क्या आप यह 
आश्वासन दे सकते हैं कि वहाँ मेरे कार्य करने में कोई रोकटोक तो न होगी ? ” स्वामीजी 
ने स्पष्ठ कर दिया कि आपके काम में किसी दूसरे का हस्तक्षेप न होगा । इस पर मास्टर- 
जी बड़ौदा जाने के लिए तैयार हो गये और महाराजा साहब का नियुक्ति-पत्र मिलने पर 
सितम्बर, १९०८ में वह अ्रमृतसर से बड़ौदा पहुँचे । 

बड़ौदा आने पर मास्टरजी को बालक-बालिकाओं के छात्रालय (बसतिगृह) का 
अ्रधीक्षक तथा इनके स्कूलों का इंस्पेक्टर बनाया गया। किन्तु तत्कालीन परिस्थितियों में 
कोई भी सवर्ण हिन्दू भ्रंछृत विद्याथियों के छात्रावास के लिए मकान देने को तैयार:नहीं 
था। बिना मकान के अछ्त छात्र-छात्राड्रों को कहाँ रखा जाय, यह बड़ी जटिल समस्या 
थी। इसके समाधान के लिए उन्होंने महाराजा से निवेदन किया' झौर उनसे छात्रावास 
के लिए मकान की व्यवस्था करने की प्रा्थंथा की। महाराजा साहब ने उत्तर दिया, 
“आप स्वयं पता करें कि क्या कहीं कोई सरकारी मकान खाली है। जो मकान खाली 
होगा, हम उसे आपको दे देंगे।” इस बीच में मास्टरजी ने अपने बच्चों को भी बुला 
लिया। इन्हें भी मकान पाने में बड़ी कठिनाई हुईं। यद्यपि इन्हें पहले तो ऊँची जाति के 
मुहल्लों में मकान मिल जाता था, किन्तु ज्यों ही मकान मालिक को यह पता लगता कि 
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है आर्यसमाज का इतिहास 


वह अछूतों के स्कूलों के इंस्पेक्टर हैं तो वह मकान खाली करा लेता था। एक दिन 
भास्टरजी अ्रचानक कारेली वाग की ओर घूमने आये । यहाँ उन्हें एक बड़ा सरकारी 
बेंगला खाली पड़ा दिखाई दिया। चौकीदार से पूछा तो पता लगा कि यह भूतिया बँगला 
है। किसी अंग्रेज अफसर के लिए वनाया गया था, पर उसका वच्चा इसमें आकर मर 
गया.।. इसलिए तब से इस बंगले में कोई नहीं आता है और यह भूतिया के नाम से मशहूर 
हो गया है । 
उसी दिन मास्टरजी महाराजा के पास गये भ्ौर उन्होंने इस बंगले को उन्हें देने 
की माँग रखी | महा राजा साहब के आदेश से इन्हें फौरन यह बंगला मिल गया भर यहाँ 
अछूतों के लिए छात्रावास और स्कूल वनाकर आरयंसमाज की जिन प्रवृत्तियों का श्रीगर्णेश 
किया था, वे सारे गुजरात में फैल गईं! मास्टरजी ने अपने जीवन के पहले ४२ वर्ष 
पंजाव में और अन्तिम ३१ वर्ष गुजरात में व्यतीत किये । उनका समूचा परिवार कट्टर 
भ्रार्यंसमाजी और उनकी भाँति वैदिक घम्म के प्रचार में लगा रहा | उनके सुगृहीतनामधेय 
पुत्र प्रसिद्ध आयंसमाजी पण्डित आनन्दप्रियजी के प्रयास से स्थापित आर्यकुमार महासभा 
: द्वारा श्रायंसमाज की विभिन्‍न संस्थायें और ,प्रवृत्तियाँ कारेली बाग से संचालित हो रही 
हैं। इस समय इस महासभा द्वारा स्थापित संस्थायें निम्नलिखित हैं-- ्रार्य कुमार सभा 
(स्थापित १६२३); श्रार्य कन्या विद्यालय, इटोला (१-१-२५); भ्रायं कन्या विद्यालय, 
बड़ौदा (१-६-२९); भील आश्रम, अ्मृतपुरा (३-१०-२६); अबला श्राश्रम, बड़ौदा 
(१-३-२७); ग्रुरुकुल सोनगढ़, सौराष्ट्र (१०-३-२६); हिन्दू मिशन, भ्रहमदावाद, 
(२४-६-२६); आर्य कुमार पाठशालायें (अनेक स्थानों पर १-१-२५); आर्य संन्यास 
आश्रम, बड़ौदा (२८-८-२६); आाय॑ कुमार प्रेस, बड़ौदा (१६-६-२६); ग्रुजरात सुधारक 
मण्डल, बड़ौदा (६-४-२६) | इनमें सर्वोच्च स्थान कन्या महाविद्यालय बड़ौदा का है। 


(२) श्रा्य कन्या सहाविद्यालय, बड़ौदा 


यह गुजरात में आर्यंसमाज की शिरोमणि शिक्षण-संस्था है। उत्तरी भारत में 
ग्रुुकुल काँगड़ी और इस प्रकार की भअन्य शिक्षण-संस्थायें इस शत्ती के आरम्भ में स्थापित 
हो गई थीं। इस शिक्षा आन्दोलन से प्रभावित और प्रेरित होकर गुजरात के कुछ ऋषि- 
भक्त आर्यंसमाजी सद्गृहस्थों के मन में ऐसी भावना उद्बुद्ध हुई कि गुजरात में वालक- 
बालिकाओं के लिए पृथक्‌-पृथक्‌ गुरुकुल स्थापित होने चाहिये। इनमें से अनेक झायें 
पुरुषों के पुत्र गुरुकुल काँगड़ी, ग्रुरकुल बुन्दावन, आदि शिक्षण-संस्थाओं में अ्रष्ययन्त कर 
रहे थे.। भ्रत: वे आर्य सज्जन उत्तर भारत में स्थापित गुरुकुलों के आदर्श पर गुजरात में 
लड़के-लड़कियों के गुरुकुल स्थापित करने के लिए उत्सुक थे। ह 
.... : : मह॒ंषि की जन्मभूमि में पहले कन्या गुरुकुल का विकास तीन स्थानों--मलवाड़ा, 
, इटौला तथा बड़ौदा में क्रमश: शने:-शर्ने: पुरा हुआ ।. कप ;क्‍ 
. . मलवाड़ा कन्या ब्रह्मचर्याभम- सन्‌ १६१६ में कच्छ निवासी लोहाणा जातीय 
श्रा्य सद्गृहस्थ स्वर्गीय सेठ श्री नारायण़जी पुरुषोत्तम ठक्कर के चित्त में कन्याओं के लिए 
एक गुरुकुल पद्धति की शिक्षा-संस्था खोलने की वलवती श्राकांक्षा उत्पन्न हुईं। इस विषय 
में उन्होंने अपने मित्रों श्रीर सहयोगियों से चर्चा की और मलवाडा (जिला सूरत) के 
मुप्रसिद्ध आये श्री मुकन्दजी कुँब रजी के पिताजी ने कन्या ब्रह्मचर्य प्राश्षम की स्थापना के 
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ग्रुंजरात के कन्या-गुंरुकुंल रद 


लिए पाँच वीघे जमीन दान दी और इसके साथ ही सूरत जिले के चिस्नली तालुका 
स्थित मलवाड़ा गाँव में गुजरात के पहले कन्या ग्रुरुकुल का कन्या ब्रह्मचयं आश्रम के रूप 
में शभारम्भ हुआ | 

इठोला का कन्या विद्यालय -- कुछ समय तक यह शअआश्रम वहाँ चलता रहा, किन्तु 
बाद में कुछ व्यावहारिक कठिनाइयों के कारण मलवाड़ा में इस आश्रम का विकास अश्रवरुद्ध 
होने लगा; अधिक विकास की दृष्टि से इसे वड़ौदा से १५ मील दूर इटोला नामक गाँव 
में लाने का निश्चय किया गया । इसका यह कारण था कि इटोला निवासी कई आये 
वन्धु इसे वहाँ लाने के लिए प्रेमपूर्ण निमन्‍्त्रण दे रहे थे। इनमें सुश्नसिद्ध आये पत्रकार, 
सुलेखक भोर धर्मश्रचारक स्वामी धर्मानन्‍्दजी (शी मकनलाल मधुरभाई गुप्त) अग्रगण्य 
थे। इन्होंने श्राश्नम के लिए साढ़े तीन वीघा जमीन दान दी, इस आश्रम के संचालन के 
लिए सद्गृहस्थ आयेसमाजियों का एक ट्रस्ट बनाया। इसमें इटोला के सभी आर्य पुरुषों 
ने सहयोग दिया । 

इट ला में कन्या ग्ुरुकुल के संचालन के लिए गुजरात के आरा विद्वान और धर्म- 
प्रचारक पण्डित महाराणी शंकर शर्मा श्र उनकी पत्नी का भी सहयोग प्राप्त हुआ । 
इनकी देखरेख में यह संस्था अच्छी प्रगति करने लगी । किन्तु कुछ समय बाद अनेक व्याव- 
हारिक कठिनाइयों के कारण पण्डित महाराणी शंकर इटोला छोड़ कर बड़ौदा शहर में 
झा गये श्रौर वहाँ पुलवारी के पास एक छोटा-सा बंगला किराये पर लेकर एक छोटा- 
सा कन्या भुरुकुल चलाने लगे। इसे कन्या गुरुकुल सरस्वती मन्दिर कहा जाता था। इस 
संस्था के संचालन में मास्टर श्रात्माराम अमृतसरी, बड़ौदा राज्य के तत्कालीन दीवान 
सर मनुभाई नन्दशशंकर मेहता, जुम्मादादा व्यायाम मन्दिर के संचालक प्रों० माणिकराव 

हुमूल्य सहयोग देते रहे । इसमें महाराणी शंकर धममंशिक्षा, इतिहास, अंग्रेजी आदि 

विषय पढ़ाते थे । उनकी पत्नी श्रीमती इच्छादेवी लड़कियों को गृहव्यवस्था, पाकशास्त्र, 
सिलाई आदि स्त्रियोपयोगी कलायें सिखाती थीं। छात्रायें रसोई से लेकर आश्रम की 
सफाई तक का सब कार्य स्वयमेव करती थीं। यह बात सन्‌ १९२० की है। 

श्री महाराणी शंकर शर्मा के बड़ौदा झा जाने से इटोला के कन्या विद्यालय का 
कार्य कुछ समय तक बन्द रहा । किस्तु स्वामी घर्मानन्द और उनके सहयोगी द्रस्टियों के 
उद्योग से कुछ समय वाद यहाँ पुनः कन्या विद्यालय का काम आरम्भ किया गया। इस 
समय इसके संचालक स्वामी घर्मानन्‍्द थे। मुख्याधिष्ठाता का काम बम्बई आयेसमाज के 
विद्वान श्री गिरधरलाल गोविन्दजी मेहता सपरिवार करते थे। झचाय॑ के पद पर ग्रुरुकुल 
वुन्दावन के सुयोग्य स्नातक, संस्कृत के विद्वानु और दयानन्‍्द दिग्विजय जैसे संस्कृत महा- 
काब्यों के प्रणेता पं० मेघाव्रत बड़ी निष्ठा से कर रहे थे। इस समय की अध्यापिकाशों में 
जालन्धर के कन्या महाविद्यालय की अनेक. सुयोग्य स्नातिकाएँ बड़े स्नेह, निष्ठा, लगन 
ओर उत्साह से कार्य कर रही थीं। 

मद्रास निवासी ऋषिभक्त श्री माणिकजी शर्मा और बम्बई के आय॑ श्री शिवजी- 
भाई पूजाभाई कोठारी ने इटोला कन्या विद्यालय के काय॑ से प्रभावित और प्रसन्‍त होकर 
है अछ सुन्दर भवन बनवा दिये। इसी समय से इस संस्था का सम्पर्क और सम्बन्ध 
बड़ौदा के सुप्रसिद्ध झय॑ नेता मास्टर आत्माराम अमृतसरी तथा उनके यंशस्वी सुपुत्र 
पण्डित झानन्दप्रिय से हुआ। स्वामी घर्मानन्‍्द का इस परिवार से पुराना परिचय था। वह 
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४/ंह० आयसमाज का इतिहास 
इनके अनन्‍्य मित्र थे। इतकी बात स्वीकार करके पण्डित आनन्‍्दरप्रिय और उनकी बहिन 
सुशीला पण्डित प्रति रविवार को इटोला प्लाकर छात्राश्रों को धर्म शिक्षा, सामूहिक व्यायाम, 
योगासन आदि की शिक्षा देने लगीं। थोड़े समय में ही इस संस्था में आठवीं श्रेणी तक की 
पढ़ाई की व्यवस्था हो गई। राजासाहब नारायणलाल पित्ती की श्रोर से इस संस्था को 
प्रतिमास पाँच सौ रुपये की सहायता मिलने लगी और छात्राओं की संख्या में वृद्धि होने 
लगी। उस समय इस विद्यालय की छात्राश्रों में भ्रधिक संख्या गुजरात प्रान्त की कन्याश्रों 
की थी। ह 

इस समय बड़ौदा में आरयंसमाज की लगभग सभी प्रमुख प्रवृत्तियों का प्रधान केन्द्र 
आ्रार्यकुमार महासभा थी। इसके प्राण पण्डित आनन्दप्रिय थे । पण्डित आनन्दप्रिय बड़ौदा 
कन्या महाविद्यालय के जन्मदाता, संचालक और व्यवस्थापक हैं। यदि इन्होंने इटोला के 
कन्या गुरुकुल को न अपनाया होता, तो वह बड़ौदा के कन्या महाविद्यालय का विशाल 
रूप कभी त धारण कर सकता। श्री आनन्दप्रिय का जन्म मास्टर भ्रात्मारामजी अमृतसरी 
के घर पर अभ्रमृतसर के वाग भण्डासिह में २८ मई, १८६६ को हुआ था और झ्रायेंसमाज 
के धामिक वातावरण में उनका पालन-पोषण हुआ । इन्हीं दिनों महर्षि के परम भक्त 
लाला रलाराम ने मास्टर भ्रात्मा राम के सहयोग से गुजरांवाला में एक नवीन गुरुकुल की 
स्थापना की थी। इस संस्था की यह विशेषता थी कि यहाँ भ्रायंसमाज के वेदिक विचारों 
तथा सिद्धान्तों की शिक्षा के साथ साथ विद्यार्थियों को पंजाव विश्वविद्यालय की मेट्रिक 
की परीक्षा की तैयारी करायी जाती थी। श्री आत्माराम ने अपने पूत्रों को सन्‌ १६०६ 
में गुजरांवाला ग्रुरुकुल में प्रविष्ठ करा दिया । 

यहाँ के तपस्थासय सात्तिवक वातावरण का उन पर बड़ा अच्छा प्रभाव पड़ा । पं० 
आननन्‍दप्रिय ने सन्‌ १९१४ में द्वितीय श्रेणी में पंजाव विश्वविद्यालय की मैट्रिक परीक्षा 
पास की और गुरुकुल में रहते हुए अ्रपनी भाषण और लेखन कला का उत्तम विकास किया | 
इस समय तक महाराजा सयाजी गरायकवाड़ के निमन्त्रण पर श्रात्मारामजी अमृतसर 
से बड़ौदा जा चुके थे और उनके वालक छुट्टियों में श्रपने पिताजी के पास बड़ौदा आ 
जाया करते थे। उन दिनों झानन्दप्रियजी का स्वास्थ्य श्रच्छा नहीं था। वह बहुत दुबले- 
पतले और बीमार रहा करते थे । एक दिन इनके पिता आ्रानन्दष्रियजी को बड़ौदा के 
विख्यात पहलवान और जुम्मा दादा व्यायाम मन्दिर के निर्माता प्रो० मणिकरावजी के 
पास ले गये । प्रोफेसर साहब ने इनसे कहा, “१४ वर्ष के नोजवान होकर तुम शरीर से 
इस प्रकार अस्वस्थ क्यों हो ? तुम कल से दोनों समय व्यायामशाला में भ्रा जाओ ।” उनके 
शब्दों ने पं० आनन्दप्रिय पर जादू का काम किया। एक वर्ष तक पढ़ाई छोड़ कर वह अपने 
शरीर की उन्नति में लगे रहे। अपने स्वास्थ्य को उत्तम और शरीर को सुदृढ़ बनाने के 
बाद १६१६ में उन्होंने आगरा की प्रसिद्ध शिक्षा-संस्था सेण्ट जोंस कॉलिज में प्रवेश लिया 
और सन्‌ १६१६ में यहाँ से वी०ए० की परीक्षा पास की । इस महाविद्यालय जीवन में वह 
वाद-विवाद प्रतियोगिता और नाटकों तथा श्रन्य भ्रध्ययनेतर प्रवृत्तियों में खूब भाग लेते 
रहे । इनके कारण वह भविष्य में प्रभावशाली वक्ता, सुलेखक, सभा-सम्मेलनों के आयोजक 
एवं उत्तम संगठनकर्ता बन गये । 

शिक्षा समाष्म्रि के वाद बड़ी विचित्र परिस्थिति में इन्हें बड़ौदा से कोल्हापुर जाना 
पड़ा। वहाँ के राजा छत्रपति शिवाजी के वंशज थे, किल्तु बह हिन्दुओं की सामाजिक 
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रूढ़ियों और प्रथाओं से इतने उद्विग्न हो गये थे कि उन्होंने श्रपने राज्य की शिक्षण-संस्थाएँ 
ईसाई मिशनरियों को सौंपने का निर्णय किया । जब बड़ौदा में मास्टर आत्माराम को यह 
समाचार मिला, तो वह अपने पुत्र आनन्दप्रियजी के साथ कोल्हापुर नरेश से बात करने 
गये। उनके परामश से कोल्हापुर की शिक्षण-संस्थाओ्रों के संचालन का दायित्व महाराजा 
ने संयुक्त प्रान्त की झ्ार्य प्रतिनिधि सभा को दिलवा दिया। वहाँ का प्रसिद्ध राजाराम 
कॉलिज ओर भन्य शिक्षण-संस्थाएँ इस प्रकार श्रायसमाज के तत्त्वावधान और निरीक्षण 
में काम करने लगीं। 

कोल्हापुर नरेश मास्टरजी और उनके पुत्र से इतने प्रभावित हुए कि उन्होंने 
कहा, “मास्टरजी मैं चाहता हूँ कि कोल्हापुर की सड़क पर चलने वाला मजदूर और 
चपरासी तक आर्येसमाजी वन जाये। आप ऐसा उपाय कीजिए । मैं आपके पुत्र आनन्द- 
प्रिय को अपने राजकुमार राजाराम का कम्पेनियन (साथी) बनाता हूँ।” उन्होंने 
सलाह दी कि इस नवयुवक को एल-एल० बी० बनाओ---““मैं इसे ६० रुपये की छात्र- 
वृत्ति देना स्वीकार करता हूँ । परीक्षा पास करने के बाद मैं इसे अपना वकील बनाना 
चाहता हूँ ताकि यह मुझे न्याय विभाग में सहायता दे सके ! ” ह 

इस परामश् के अनुसार पं ० आनन्दप्रिय इलाहाबाद विश्वविद्यालय के लॉ कॉलिज 
में श्रविष्ट हो गये और वहीं छात्रावास में रहकर वकालत की पढ़ाई करने लगे। सन्‌ 
१६२१ में एल-एल० वी० की परीक्षा उत्तीर्ण कर वह कोल्हापुर नरेश के पास गये और 
उनकी सेवा में रहते हुए आयंसमाज का काये करते रहे । कुछ समय वहाँ काम करने के 
वाद इन्हें बड़ौदा आना पड़ा । मास्टर आत्माराम ने उनका परिचय बड़ौदा के महाराजा 
से करवाया और उन्होंने आनन्दरधञ्मियजी को अपने न्याय विभाग में द्वितीय श्रेणी के मजि- 
स्ट्रेट के पद पर नियुक्त करवा दिया। सरकारी सेवा के साथ-साथ आनन्दप्रियजी ने अपने 
पिताजी की प्रेरणा से हरिजन छात्रों के एक संगठन का निर्माण किया । इसका नाम 'झाय॑ 
कुमार सभा रखा गया । छुट्टी के दिनों में इन छात्रों को अपने साथ लेकर वह आसपास 
के गाँवों में आ्रायंसमाज के विचारों का प्रचार करने लगे । समयान्तर में यही सभा 'आये 
कुमार महासभा के विशाल व सुदृढ़ संगठन के रूप में विकसित हो गई। 

इसी समय खोजा सम्प्रदाय के गुरु सर भागा खाँ ने गुजरात के आनन्द प्रदेश में 
नकलंकी भ्राश्नम स्थापित करके गुजरात के हजारों हरिजनों को मुस्लिम बनाने की योजना 
बनायी श्ौर उसके लिए १० लाख रुपये की राशि देना स्वीकार किया। हरिजनों को वस्त्र, 
छात्रवृत्तियाँ भ्रादि श्रनेक प्रकार के श्राथिक प्रलोभन देकर मुसलमान बनाने का प्रयास 
आरम्भ किया गया। इसका अ्रतिकार करने के लिए पण्डित आनन्दप्रिय के नेतृत्त्व में आय॑ 
कुमार सभा के कार्यकर्ताश्रों ने आनन्द प्रदेश में घुम-घूमकर हिन्दू धर्म का प्रचार प्रारम्भ 
किया और हरिजत्नों को मुसलमान बनाने के प्रयासों का प्रबल विरोध किया। मुसलमान 
बन गये हजारों हरिजनों को हिन्दू घर में दीक्षित करके उनके लिए कुमार आश्रम 
स्थापित किये, और उनकी सहायता का काम वेग से चलाया । े 

. इसी समय उन्होंने इस काम के लिए सरकारी नौकरी छोड़ दी और अपने को 

आरयंसमाज के लिए समर्पित कर दिया। अछूतोद्धार, वैदिक धर्म के प्रचार, तथा आये- 
समाज को सशक्त बनाने आदि के सम्बन्ध में जो कार्य उन्होंने किये, वे अत्यन्त महत्त्वपूर्ण 
हैं। पर यहाँ हमें उनके केवल शिक्षाविषयक कार्यकलाप पर ही प्रकाश डालना है । 
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इटोला का कन्या महाविद्यालय इस समय कुछ महर्षिभक्त आये गृहस्थों के ट्रस्ट 
की देखरेख में चल रहा था। इस ट्रस्ट के सदस्यों ने अपनी कुछ व्यावहारिक कठिनाइयों 
पर विचार करते हुए अपनी इच्छा से कन्या विद्यालय के संचालन का दायित्व वड़ोदा 
की झ्राय॑ कुमार महासभा को सौंप दिया । इसका प्रधान कारण यह था कि इटोला के 
कन्या महाविद्यालय के पुराने ट्रस्टी- भ्रायः खेती-वाड़ी आदि का व्यवसाय करने वाले 
व्यक्ति थे | वे श्रपना अधिक समय विद्यालय में नहीं लगा सकते थे । उनकी यह भावना 
थी कि आये कुमार महासभा जैसी एक लोक सेवक संस्था इस शिक्षण-संस्था का विकास 
झधिक अच्छे ढंग से कर सकती हैं। इस प्रकार भ्रव इस संस्था का दायित्व पूर्णरूप से 
पृष्डित आनन्दप्रियजी तथा आय कुमार महासभा के उनके सहयोगी क्मंठ कार्येकर्ताशों के 
हाथ में भ्रा गया । ! 

श्रार्य कुमार सभा ने संस्था के आत्तरिक संचालन के लिए पुराने कार्यकर्ताश्रों का 
पूरा सहयोग प्राप्त किया। इसके व्यवस्थापक स्वामी धर्मानन्द, अ्रधिष्ठाता श्री गिरवरलाल 
गोविन्दजी मेहता और थ्ाचार्य श्री मेघान्नत बने रहे । संस्था की झ्राथिक जिम्मेदारी और 
बाह्य व्यवस्था का भार आरय॑ कुमार महासभा पर झा गया। 

बड़ौदा में श्राय॑ कुमार महासभा द्वारा संचालित संस्थाश्रों का मुख्य कार्यालय 
कारेली बाग में था। इसके पास ही किसी समय सात बीघा जमीन में रंगाई का एक 
कारखाना चलता था। कुछ समय बाद यह किन्हीं कारणों से वनन्‍द हो गया। इसके बन्द 
हो जाने पर इसके मकान खाली पड़े थे। इनमें तीन बड़े-बड़े भवन तथा मशीनों झादि के 
लिए कुछ कमरे थे। यह सारा कारखाना जमीन सहित १४ हजार रुपये में विक रहा 
था। श्रार्य कुमार महासभा के प्रधान राजा नारायणलाल चित्ती ने इसे सभा के लिए 
खरीद लिया और यह भू-सम्पत्ति उसे दान में दे दी । 

इसे मिलने पर सभा के सामने यह प्रश्न उत्पन्न हुआ कि इन भवनों का क्‍या 
उपयोग किया जाय । पर्याप्त विचार-विमर्श के वाद यह निश्चय किया गया कि इटोला 
में स्थित आये कन्या विद्यालय की प्रारम्भिक चार श्रेणियों को वहाँ पर रखकर उच्च 
श्रेणियों को बड़ौदा लाया जाय और इन भवनों में रखा जाय। इस प्रकार जहाँ पहले 
मुर्दार चमड़े की रँगाई का कार्य होता था, वहाँ भ्रव कल्याओं को प्रार्य॑ संस्कृति के रंग में 
रुगने तथा उत्तके चरित्र-निर्माण का कार्य करने का निश्चय किया गया। 

उपयुक्त निर्णय के अनुसार २१ सितम्बर, १६२६ को कन्या विद्यालय की दो 
बड़ी श्रेणियाँ आचाये पण्डित मेघाव्त के साथ बड़ौदा आ गईं श्रौर विद्यालय का एक 
विभाग बड़ौदा में कार्य करने लगा। इस निर्णय से कन्या विद्यालय के व्यवस्थापक और 
प्रतिष्ठाता श्री स्वामी धर्मानन्द तथा मुख्याधिष्ठाता श्री गिरघरलाल गोविन्द मेहता 
और उनके सहयोगी इटोलावासी आआरयंग्रहस्थों को बड़ा दुःख हुआ, क्योंकि ,उन्तकी यह 
इंल्छा थी कि इस संस्था का सस्पूर्ण विकास इटोला में ही आये संस्कृति के सिद्धान्तों के 
अनुसार प्रकृति के शान्त, एकान्त स्थान में नगरों के दूषित कोलाहलपूर्ण वातावरण से 
मुक्त स्थान में होना चाहिये । 

इसी समय युगाँडा प्रदेश के सुप्रसिद्ध उद्योगपति और ऋषिभकतत सेठ श्री नानजी 
भाई कालिदास मेहता ने अपने भाई श्री वल्लभदासजी को श्रफ्रीका से गुजरात भेजा और 
झपना यह विचार प्रकट किया कि वह अ्रपने पंरिवार की छः पुत्रियों को कन्या महाविद्यालय 
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में प्रविष्ट करना चाहते हैं। उनके भाई ने इटोला और बड़ौदा, दोनों स्थानों पर कन्याश्रों 
की शिक्षण-संस्थाझ्ों का ग्रवलोकन करने के बाद यह आ्राग्रह किया कि उनकी पुत्रियों को 
बड़ोदा के कन्या विद्यालय में पण्डित आनन्दप्रियजी के ही निरीक्षण में रखा जाय । इस 
परिस्थिति में बड़ोदा में उन कन्याओ्रों के लिए विशेष व्यवस्था करनी आवश्यक हो गईं। 
इस आयोजन के कारण कन्या महाविद्यालय के समूचे प्रारम्भिक विभाग को इटोला से 
बड़ौदा में लाया गया। इसके परिणामस्वरूप इटोला में चलने वाला विद्यालय का 
प्राथमिक विभाग बन्द हो गया, समूचा कन्या विद्यालय बड़ौदा में चलने लगा । 

बड़ौदा आकर कन्या गुरुकुल प्रगति पथ पर अ्रग्नसर होने लगा। यह विद्यालय 
इटोला में चार कन्याश्रों से शुरू हुआ था, अरब छात्राओं की संख्या वृढ़कर १४० हो 
गईं। पण्डित आनन्दप्रिय और उनके सभी सहयोगी संस्था की उन्नति में जुट गये | श्राचाय 
का काम श्री मेघाब्तजी को सोंपा गया । विद्यालय का समस्त पाठ्यक्रम सर्वथा स्वतन्त्र 
रीति से वनाया गया । इसका तत्कालीन ब्रिटिश सरकार द्वारा चलाई गई शिक्षा पद्धति से 
कोई सम्बन्ध नहीं था। इस संस्था में शिक्षा का माध्यम गुजराती भाषा था । इसके साथ 
ही राष्ट्रभाषा हिन्दी और संस्कृत का अध्ययन आवश्यक था। गृह प्रवन्ध, पदार्थ विद्या, 
संगीत और नृत्य के प्रशिक्षण की उत्तम व्यवस्था थी । 

इस विद्यालय की एक बड़ी विशेषता शारीरिक शिक्षा पर विशेष वल देना था। 
उस समय देश के साम्प्रदायिक वातावरण में बड़ा तनाव और विक्षोभ था। विधर्मी हिन्दू 
नारियों की निबंलता का लाभ उठा रहे थे। इन्हें वीरांगना बनाना समय की जवददेस्त 
माँग थी। इसे भली-भाँति पूरा करने के लिए यहाँ छात्राओं को उनके लिए सब प्रकार का 
सम्भव शारीरिक शिक्षण -- लाठी चलाना, मुर्दर ध्‌माना, धनुष-बाण चलाना, योगासन, 
प्राणायाम, स्तूप निर्माण आदि सिखाया जाने लगा। इसके अनुरूप उनका गणवेश निकर 
तथा कमीज निश्चित किया गया। अब तक पर्दे में रहने वाली भारतीय नारी का यह 
शारीरिक शिक्षण और गणवेश बड़ा ऋ्तिकारी एवं मौलिक परिवर्तन था। इसने इस 
विद्यालय को देश में बड़ा लोकप्रिय और प्रसिद्ध वनाया | 

१६३२३ में यहाँ महाविद्यालय विभाग खोला गया । इसका पाठ्यक्रम तीन वर्ष का 
था। यहाँ स्तरातिकाश्रों को भारतीसमलंकृता की उपाधि प्रदान की जाती थी। शनेः-शर्नेः 
इस संस्था की लोकप्रियता बढ़ने लगी। राजस्थान, उत्तरप्रदेश, मध्यप्रदेश, विहार, 
महाराष्ट्र आदि प्रान्तों तथा अफ्रीका, वर्मा आदि अन्य देशों से झाय॑ संस्क्ृति में अनुराग 
रखने वाले भारतीयों की कन्यायें भी इस संस्था में प्रविष्ट होकर विद्याध्यास करने लगीं । ु 
अनेक शिक्षाशास्त्री इसके कार्य से प्रभावित हुए और इसमे आयंजगत्‌ की प्रमुख राष्ट्रीय 
शिक्षा-संस्था के रूप में देश में श्रपना' विशिष्ट स्थान बना लिया। 

अपना स्वतन्त्र पाठ्यक्रम होने के कारण इसे सरकार के शिक्षा विभाग से कोई 
आर्थिक सहायता नहीं मिलती थी। संस्था को सदैव आ्राथिक कठिनाइयों का सामना करना 
पड़ता था। इनके समावान के लिए १६३४ में सेठ नानजीभाई कालिदास मेहता ने पण्डित 
आतन्दश्रिय को यह सुझाव दिया, कि “आप अपनी छात्राओं सहित' अफ्रीका महाद्वीप की 
भचारयात्रा और सरस्वती यात्रा पर आइये । यात्रा मण्डली के आने-जाने का सारा व्यय 


. 


में दूंगा। अफ्रीका में भारतीय संस्क्रृति प्रेमी प्रवासी भाई आपकी कन्याओं के भाषणों और 
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छह ४ आ्रायंसमाज का इतिहास 


प्रदर्शनों से प्रभावित होकर आपकी झ्राथिक सहायता कर सकेंगे श्र संस्था को कई 
दृष्टियों से वड़ा लाभ होगा।' ि है 

इस सुझाव के अनुसार आये कन्या महाविद्यालय की दसवीं भ्रौर आ्राठवीं श्रेणी की 
२२ छात्रायें प्रपने कतिपय गुरुजनों के साथ अफ्रीका की प्रचारयात्रा पर गईं। वे विशेष 
रूप से भ्रायोजित कार्यक्रमों में सावेजनिक सभा मंचों पर अफ्रीका के विभिन्‍न नगरों में 
बेदमन्त्रों का सस्वर पाठ करती थीं, गुजराती, हिन्दी और संस्कृत भाषाओं में घाराप्रवाह 
भाषण करती थीं, सामूहिक व्यायाम, घनुविद्या के खेल और योगासनों का प्रदर्शन करती 
थीं। ये समस्त प्रदर्शन अतीव प्रभावशाली सिद्ध हुए । पूर्वी अफ्रोका के विभिन्‍न नगरों में 
इनका खूब स्वागत हुआ; दस महीने के प्रवास में संस्था को दो लाख रुपये दान में प्राप्त 
हुए। विदेश स्थित अनेक भारतीयों ने कन्या महाविद्यालय, बड़ौदा में अपनी कन्याय्रों को 
शिक्षा देने के लिए भेजने का निश्चय किया। इस यात्रा से प्रभावित होकर सात सौ नयी 
कन्यायें कन्या महाविद्यालय में प्रवेश के लिए तैयार हुई। 

पूर्वी अफ्रीका में प्रचार के बाद कन्या गुरकुल की छात्राओं ने मध्य तथा दक्षिणी 
अ्रफ़ीका की भी यात्रा की। दक्षिणी भ्रफ्कीका में उद दिनों भारत के राजदूत कुंवर 
महाराजसिह थे। उन्होंने इन कन्याओरों की प्रचारयात्रा में वड़ी दिलचस्पी ली। दक्षिणी 
अफ्रीका में गोरे-काले का भे दभाव चरम पराकाण्ठा पर है। वहाँ श्वेत तथा श्याम जातियों 
के बिल्कुल अलग स्कूल हैं। गोरी जातियों के स्कूलों में काली जातियों का प्रवेश सर्वथा 
निषिद्ध हैं। किन्तु बड़ौदा कन्या गुरुकुल की छात्राओं के कार्यक्रम 'बहाँ इतने लोकप्रिय 
हुए कि रंग-भेद के कारण जिन स्कूलों में भारतीय नहीं जा सकते थे, वहाँ भी इन 
बालिकाओं को जाने तथा अपने प्रदर्शत दिखाने की श्रनुमति मिल गई। डच और अंग्रेजी 
स्‍्कलों में इन छात्राओ्रों के अनेक कार्यक्रम रखे गये। रंग-भेद का गढ़ मांने जाने वाले 
दक्षिण अ्रफ्लीका में यह एक अभूतपूर्व घटना थी । इस विषय में कुंवर महा राजसिंह ने बड़ौदा 
के महाराजा को वधाई देते हुए एक पत्र में लिखा था, कि “आपके राज्य की वीर पुत्रियों 
ने रंग-मैंद के वातावरण वाले इस प्रदेश में भारतीयों का गौरव बढ़ाने में प्रशंसनीय कार्य 
किया हैं ।” 

इस विदेश यात्रा में कन्या महाविद्यालय, बड़ौदा की लड़कियों ने भारत के गौरव 
में वृद्धि का जो महत्त्वपूर्ण कार्य किया था, उसके लिए भारत वापिस आ्ाने के बाद इस 
यात्रा मण्डली का वम्वई, अहमदाबाद और बड़ौदा में भव्य स्वागत हुआ । इस यात्रा से 
संस्था को जो दान मिला था, उससे साढ़े १४ बीघा नयी जमीन खरीद कर अफ्रोका 
छात्रावास, सरस्वती भवन, सेठ मथुरादास चिकित्सालय, श्रीमती गंगाबहन मूलजीभाई 
पुस्तकालय, भोजनालय आदि अनेक भ्रावश्यक भवन बनाये गये, संस्था को नया रूप 
प्रदान किया गया । इस विदेश यात्रा से कन्या गुरुकुल की आर्थिक स्थिति में पर्याप्त सुधार 
हुआ । 

सन्‌ १६३६ ई० में आये कन्या महाविद्यालय की १० छात्राओं का पहला दल 
स्नातिका बना। इस संस्था का पहला दीक्षान्त समारोह बड़ी घृमघाम से सम्पन्त हुआ | 
इसमें दीक्षान्त भाषण वड़ौदा महाराज की महारानी चीमनाभाई साहिब गायकवाड़ तते 
दिया। इस समारोह की यह विशेषता थी कि इस वर्ष स्तातिका बनने वाली सभी 
स्नातिकाओं ने दो बर्ष तक प्रपनी मातृसंस्था की सेवा करना स्वीकार किया। इनमें से तीन 
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स्नातिकाओं --सुश्री यशोदावहिन तथा सुश्री रश्मिवहिन तथा अ्नन्तवहिन ने आजीवन 
कौमायंत्रत घारण करते हुए इस संस्था के लिए जीवन समरपंण करने का संकल्प प्रकट 
किया । वाद में सुश्री यशोदावहिन के झ्राचार्या और रश्मिवहिन के उपाचार्या बनने और 
स्तातिकाशओं द्वारा संस्था के अध्यापन में सहायता देने से इस संस्था की वड़ी उन्नति हुई । 
१६३८ में कन्या गुरुकुल की छात्राओं ने वर्मा की यात्रा की और गुरुकुल के लिए 
४० हजार रुपये का दान प्राप्त किया। सन्‌ १६४८ के दिसम्बर मास में सेठ नानजीभाई 
की प्रेरणा से अफ्रीका की दूसरी प्रचारयात्रा आरम्भ की गईं। इसके अध्यक्ष पं० आनन्द- 
श्रिय थे और इस बार बड़ौदा की छात्राश्रों ने अपने प्रचार एवं प्रदर्शन से संस्था के लिए 
१० लाख ३६ हजार रुपया दान प्राप्त किया। इस वार की यात्रा में यह छात्र मण्डली 
केनिया, युगाण्डा, तन्‍जानिया, बेल्जियम, कांगो, उत्तर रोडेशिया, दक्षिण रोडेशिया, 
न्यासालेण्ड, पुर्तेगाली पूर्व अफ्रीका, जंजीवार आदि देशों में गई। सर्वत्र इसका भव्य 
स्वागत हुआ। तंजानिया में गेलवोसस वामक एक यूनानी महानुभाव ने कन्याओं के 
व्यायाम के कार्य क्रम से प्रभावित होकर ढाई हजार पौंड का दान दिया। इस यात्रा से इस 
संस्था को अन्तर्राष्ट्रीय ख्याति प्राप्त हुई । 
कन्या महाविद्यालय के कार्यकर्ता --कन्या महाविद्यालय, बड़ौदा को विकसित 
करने और विशाल रूप देने में आनन्दप्रियजी के परिवार के व्यक्तियों तथा कुछ अन्य आये 
बन्धुओं ने बहुमूल्य सहयोग दिया। जिस प्रकार लाला देंवराजजी को जालन्धर में कन्या 
महाविद्यालय की स्थापना में उनकी माताजी ने वहुमूल्य सहयोग दिया था, उसी प्रकार 
पण्डित झ्ानन्दप्रिय को अपनी साता श्रीमती यशोदादेवी से बड़ा सहयोग मिला। इनकी 
माताजी काशीपुर (उत्तरप्रदेश) के मुंशी वृल्दावनलालजी की कन्या थीं। मुंशीजी महर्षि 
दयानन्द सरस्वती के भाषणों को सुनकर बहुत प्रभावित हुए और झायंसमाज के सदस्य 
बने। उन दिनों कन्याओं को शिक्षा देना पाप समझा जाता था। ऐसे रूढ़िवादी युग में 
श्री वृन्दावनजी ने श्रपनी सुपुत्नी यशोदादेवी को वैदिक धर्म की शिक्षा प्रदान की । कन्या 
को शिक्षा देने के प्रगतिशील व्यवहार के कारण उनकी माहेश्वरी विरादरी के लोग उनसे 
नाराज हो गये और उन्होंने मुंशी वृन्दावनजी को विरादरी से वहिष्कृत कर दिया। मुंशीजी 
ने अपनी पुत्री का विवाह वैदिक विधि से मास्टर आात्माराम अमृतसरी से किया। काशीपुर 
से भ्रमृततर आ्राकर श्रीमती यशोदादेवी ने भ्रपने पति को सभी धामिक और सामाजिक 
कार्यों में सहयोग देना शुरू किया । 
पण्डित मेघाब्रत येवला के पाटीदार परिवार में उत्पन्न हुएथे और इनकी शिक्षा- 
दीक्षा गुरुकुल महाविद्यालय, वृन्दावन में हुई थी। येवला के कुछ गज राती पाटी परिवार 
आयंसमाज में दीक्षित होने के वाद अपने बच्चों को गुरुकुलों में भेज कर अपने भ्रायंसमाज 
के प्रति प्रेमभाव का परिचय दे रहे थे। इसी प्रकार मेघान्नतजी वृन्दावन पहुँचे । इनकी 
जन्मजात सहज काव्य प्रतिभा छात्रकांल में पनपने लगी । इटोला में आाय॑ कन्या विद्यालय 
शुरू होने पर ये उसके आचाय॑ पद पर आसीन हुए। इटोला से जब यह संस्था १६२६ में 
बड़ौदा भ्रायी तो पण्डित मेघाव्रतजी भी बड़ौदा झा गये और १६३८ तक इस संस्था के. 
आचार्य पद पर बने रहे। उन्होंने 'दयानन्द दिग्विजय” नामक एक महाकाव्य में महषि 
वेयानन्दजी की जीवनी की रचना सुललित संस्कृत छन्‍्दों में की। बाद में वह कन्या 
भुरुकुल, नरेला चले गये। 
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सुश्री बहन सुशीला पण्डित आानन्दप्रियजी की सबसे छोटी वहन हैं । श्रपने जीवन 
के उषा काल में भ्रार्य कन्या महाविद्यालय का मुख्याभ्रिष्ठात्री पद औरवाद में आ्राचार्या का 
पद ग्रहण करके इन्होंने इस संस्था की २५ वर्ष तक सेवा की है। श्रार्ये कन्या महाविद्यालय 
को वर्तमान रूप देने में उनकी बड़ी महत्त्वपूर्ण भूमिका रही है । 

आचार्या यशोदा बहन इटोला में कन्या विद्यालय स्थापित होने पर उसकी प्रथम 
छात्रा थीं। बचपन से वह बड़ी होनहार छात्रा थीं। १६३७ में बड़ौदा कन्या महाविद्यालय 
की पहली छात्रा मण्डली स्नातिका बनी तो उसमें यशोदा वहन प्रथम श्रेणी में उत्तीण 
हुईं। उनके चाचाजी ने उनके विवाह के लिए कई वर बताये, किन्तु यशोदाजी ने संकल्प 
कर लिया था कि वह आजन्म ब्रह्मचारिणी रहकर संस्था को अ्रपनी सेवाएँ देंगी। उस 
समय इनके साथ की कई भ्रन्य स्नातिकाओ्ों -- सुश्री सुभद्वा, सुश्री रश्मि, सुश्री अनन्तवहन 
और सुश्री वासन्तीवहन ने भी भ्रपन्ा जीवन संस्था की सेवा के लिए समर्पित किया। 
जब इन स्नातिकाओं ने श्रधिष्ठात्री और अध्यापिकाओं के रूप में कार्य करता शुरू किया 
तो संस्था की उन्नति तीज गति से होने लगी। १९४६ में अफ्रीका महाद्वीप में घनसंग्रह के 
लिए जाने वाली दूसरी मण्डली का नेतृत्व सुश्री यशोदावहन एवं रश्मिवहन ने किया । 
इस यात्रा में बड़ौदा कन्या महाविद्यालय को १० लाख से श्रधिक की घनराशि भ्राप्त हुई । 
१६५७ में आचार्या सुशीला पण्डित के सेवा निवृत्त होने पर यशोदावहन को आचार्या 
बनाया गया। इसी समय संस्था ने सैकेण्डरी स्कूल के रूप में मान्यता प्राप्त की और 
परिवर्तित परिस्थितियों में भी यशोदावहन ने अपनी सूकवूक और कार्यकुशलता से संस्था 
की पुरानी उज्जवल परम्पराओं की रक्षा की । 

नवीन परिवर्तन --१६६० तक इस संस्था का अपना' स्वतन्त्र पाठ्यक्रम और 
शिक्षा पद्धति चलती रही । किन्तु वहाँ सरकारी पाठ्यक्रम को शुरू करने के लिए कन्याओं 
के अभिभावकों और संरक्षकों द्वारा बहुत वल दिया जा रहा था। इसके परिणामस्वरूप 
१६६९१ में इस संस्था को सेकेण्डरी हाईस्कूल के रूप में सरकारी मान्यता प्राप्त हुईें। इस 
पद्धति से कन्याओं के अभिभावकों को झवश्य सन्‍्तोष हुझ्ना, किन्तु संस्था में सरकारी 
प्रभाव बढ़ने के साथ ही संस्था के पुराने आदर्श घूमिल होने लगे। | 

१६६३ में जामनगर आयुर्वेद विश्वविद्यालय से सम्बद्ध एक आय कन्या शुद्ध 
आायुवेंद महाविद्यालय यहाँ शुरू किया गया। इटोला से १९२६ में कन्या गुरुकुल बड़ौदा 
श्राने के वाद वहाँ के भवन बेकार पड़े हुए थे। उनका सदुपयोग करते हुए आये कन्या 
व्यायाम महाविद्यालय खोला गया और इसके वाद संगीत तथा भरतनाद्यम की शिक्षा 
के लिए आरय॑ कन्या ललित विद्यालय की तथा छोटे बच्चों की शिक्षा के लिए प्रानन्‍्द 
बालवाड़ी की स्थापना की गई। इन संस्थाम्रों के विकास के लिए अफ्रीका से प्राप्त घन- 
राशि का उपयोग किया गया। 

इन संस्थाओ्रों को भविष्य में श्राथिक दृष्टि से निश्चिन्त वनाने के लिए तीन लाख 
रुपया व्यय करके भ्रार्य कुमार आश्चम में सेण्ट्रल बैंक का भवन शऔौर १२ दुकानें बनाई गईं । 
इनका मासिक किराया लगभग १० हजार रुपये है। 

इस संस्था को स्थापित हुए पचास वर्ष से अधिक अवधि बीत चुकी है। इंसंकी 
१२४ से अधिक स्नातिकाश्रों ने समाज के विभिन्‍त क्षेत्रों में बड़ा सराहनीय कार्य किया हैं । 
कुछ स्नातिकाझरों ने अपनी मातृसंस्था आर्य कन्या महाविद्यालय बड़ौदा को जीवनदान 
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दिया है, और अन्य स्नातिकारयें विभिन्‍न शिक्षा-संस्थाओं में कार्य कर रही हैं। कुछ 
स्तातिकाशों ने आरयंसमाज के प्रचार के काम में भाग लिया है। राजनीतिक क्षेत्र में भी 
कई स्तातिकाश्रों ने उल्लेखनीय सफलता प्राप्त की है। भ्रनेक स्नातिकायें विधानसभा और 
संसद्‌ की सदस्य भी चुनी गई हैं । केन्द्रीय मन्त्रिमण्डल में उप-वित्तमन्त्री पद को सुशोभित 
करने वाली श्रीमती तारकेण्वरी सिन्हा इसी संस्था की स्तातिका हैं। श्रीमती ज्ञानवती 
प्रथम राष्ट्रपति डा० राजेन्द्रप्रसाद की सचिव थीं। गुजरात और सौराष्ट्र के नारी जागरण, 
स्त्रीशिक्षा के प्रसार तथा आरयंसमाज के प्रचार में इस संस्था का महत्त्वपूर्ण योगदान है। 

आयें कन्या शुद्ध श्रायुर्वेद सहाविद्यालय -- वेदिक विषयों की शिक्षा के साथ-साथ 
कन्या महाविद्यालय को संचालित करने वाली आये कुमार महासभा का एक मौलिक उद्देश्य 
कन्याओ्रों को आयुर्वेद का ज्ञान करानां और कुशल महिला चिकित्सक तैयार करना था। 
इस उद्देश्य की पूर्ति के लिए पण्डित आनन्दप्रिय द्वारा एक योजना तैयार की गई। इसे 
गुजरात सरकार ने स्वीकार कर लिया और १४ जुलाई, १६६३ को आये कन्या महा- 
विद्यालय के परिसर में आरय॑ कन्या आयुर्वेद महाविद्यालय की विधिवत्‌ स्थापना की गई। 
आयुर्वेद कॉलिज के प्रिंसिपल आरम्भ में गुजरात के सुप्रसिद्ध वैद्य श्री रणछोड़भाई झायुवेंदा- 
चार्य थे। वह १२ वर्ष तक इसके विकास में लगे रहे और १० कन्याओरों से आरम्भ होने वाले 
इस आयुर्वेद महाविद्यालय में इस समय १४५० से भ्रधिक कन्यायें शिक्षा पा रही हैं और 
यहाँ से प्रशिक्षण पाने के बाद अनेक स्नातिकायें वैद्यों तथा चिकित्सकों के रूप में समाज 
में सफलतापूर्वक कार्य कर रही हैं। इस महाविद्यालय में आयुर्वेद से सम्बद्ध शरी र-क्रिया- 
विज्ञान, रसशास्त्र, द्रव्य-युण, चिकित्सा शास्त्र आदि सभी झ्रावश्यक विषयों की पढ़ाई 
होती है। यहाँ साढ़े पाँच वर्ष का बी० एस० ए० एम० का डिग्री पाठ्यक्रम चलाया जा 
रहा है । यह महाविद्यालय जामनगर के गुजरात आयुर्वेद विश्वविद्यालय से सम्बद्ध है और 
इसे गुजरात सरकार की मान्यता प्राप्त है। इस महाविद्यालय में कन्याओं को आयुर्वेद की 
दवाइयाँ, भस्म, रस आदि के निर्माण का व्यावहारिक ज्ञान कराने के उद्देश्य से एक विशाल 
फार्मेसी भी है । इसकी स्थापना १६७२ में की गई थी। इसकी ओषधियाँ बड़ी शुद्ध और 
प्रामाणिक समझी जाती हैं। इनकी लोकप्रियता और उत्पादन बढ़ रहा है। इस महा- 
विद्यालय की छात्राओं को आ्रायुर्वेद का क्रियात्मक ज्ञान कराने के लिए 'कुलमाता यशोदा 
देवी आयुर्वेद हस्पताल' भी है; जहाँ स्त्नीरोग, प्रसृति, शल्यशाला, पंचकर्स, निदान और 
चिकित्सा के विभिन्‍न विभाग हैं । इसके अन्तरंग विभाग में ६० शयायें हैं, और बहिरंग- 
विभाग में बाहर से आने वाले बीमारों की चिकित्सा की जाती है। इस समय इसके ्रिसिपल 
श्री सुरेन्द्रनाथ आयुवदालंकार हैं। 

श्रार्य कन्या व्यायास सहाविद्यालय, इंटोला-- झ्रार्य कन्या महाविद्यालय में झ्रारस्भ 
से ही मानसिक शिक्षा के साथ-साथ शारीरिक शिक्षा भी दी जाती थी। इसकी छात्राश्रों 
ने अपने व्यायाम-योगासन भ्रादि के प्रदर्शनों से देश-विदेश में बड़ी ख्याति प्राप्त की है। 
इसके संस्थापक स्वयमेव व्यायाम के प्रेमी तथा अ्रनन्‍्य उपासक हैं। १६६३ में उन्होंने 
गुजरात की स्त्रियों को शारीरिक प्रशिक्षण प्रदान करने के लिए झा कुमार महासभा के 
तत्त्वावधान में एक स्वतन्त्र व्यायाम महाविद्यालय की स्थापना की। इटोला से झाय॑ कन्या 
विद्यालय के बड़ौदा रा जाने के बाद वहाँ के भवनों का उपयोग इस महाविद्यालय के लिए 
किया जा रहा है। इसकी व्यवस्था श्री सोमभाई पढेल तथा भ्ुरुकुल काँगड़ी के सुयोग्य 
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डश्८  आर्यंसमाज का इतिहास 


स्नातक श्री नव्वरलाल पटेल वेदालंकार कर रहे हैं । पिछले १३ वर्षों में इस महाविद्यालय 
का बड़ा विकास हुआ है। यह आशिक दृष्टि से स्वावलम्वी है। इसमें साढ़े तीन सो से 
अधिक गुजराती कन्यायें शिक्षा प्राप्त केर चुकी हैं, और ग्रुजरात के विभिन्‍त क्षेत्रों में 
कार्य रत हैं । | 

श्ार्य कन्या ललित कला विद्यालय, बड़ौदा-- १६४७ में स्वतन्त्रता प्राप्ति के वाद 
हमारे देश में ललित कलाझओं के प्रति एक नवीन अभिरुचि जागृत हुई है। स्त्रियों में अपनी 
पुरानी कलाओों को सीखने की उत्कट अभिलाषा है। इस श्रावश्यकता को पूरा करने के 
लिए उच्च कोटि का कलाकेन्द्र स्थापित करने के उद्देश्य से भ्रा्य कुमार सभा ने जुलाई, 
१६७० में आये कन्या ललित कला विद्यालय की स्थापना की है। इस विद्यालय में संगीत, 
नृत्य और वाद्यकला की शिक्षा दी जाती है और बृहत्‌ गुजरात संगीत समिति की ओर से 
चलाई जाने वाली संगीत की परीक्षाओं के लिए कन्याओं को प्रशिक्षण दिया जाता है । 

इस विद्यालय के दो विभाग हैं। पहले विभाग में श्रायुवेंद कॉलिज तथा आाय॑ 
कन्या महाविद्यालय बड़ौदा के छात्रावासों में रहने वाली और शिक्षा प्राप्त करने वाली 
कन्याश्रों को शिक्षा दी जाती है। दूसरे विभाग में वड़ौदा शहर से आ्राने वाली लड़कियाँ 
संगीत की शिक्षा प्राप्त करती हैं। यहाँ शास्त्रीय संगीत, सुगम संगीत, भरतनाट्यम्‌ तथा . 
लोकनृत्यों की शिक्षा देने की व्यवस्था है । 

इस विद्यालय की श्राचार्या भरतनाट्यम्‌ की सुप्रसिद्ध कलाकार कुमारी प्रतिभा 
बहन पण्डित भारतीसमलंकृता हैं। भारत के विविध प्रदेशों में इस संस्था को ओर से अनेक 
सफल प्रदर्शन आयोजित किये जा चुके हैं। पिछले वर्षों में कई वार इस संस्था की कन्याश्रों 
ने कुवेत, इंग्लैंड, फ्रांस, जर्मनी, श्रम रीका, जापान, थाईलैण्ड तथा यूरोप के अनेक देशों में 
अपनी कला का सफल प्रदर्शन किया है। 


(३) आये कन्या गुरुकुल, पोरबन्दर तथा गुरुकुल महिला 
आाद स कॉलिज, पोरबन्दर 

पोरवन्दर सौराष्ट्र (काठियावाड़) का एक प्राचीन सांस्क्ृतिक केन्द्र है। प्राचीन 
काल में परम्परागत भ्रनुश्रुति के अनुसार यह योगिराज श्रीक्षष्ण के वाल्यसखा' सुदामा की 
नगरी थी, आधुनिक युग में इसे राष्ट्रपिता महात्मा गांधी की जन्मभूमि होने का गौरव 
प्राप्त है। यहाँ आरय॑ कन्या गुरुकुल की स्थापना आर्य संस्कृति के परम उपासक तथा महर्षि 
के भ्रनन्य भक्त राज्यरत्न सेठ श्री नानजीभाई कालिदास मेहता की उदार झ्राथिक सहायता 
और पुरुषार्थ से सन्‌ १६९३६ ई० में हुई । 

१९३३ ई० में भ्रार्य क्या महाविद्यालय बड़ौदा की कुछ कन्यायें सेठ नानजीभाई 
कालिदास मेहता के निमन्‍्त्रण पर अफ्रीका में पण्डित आानन्दष्रिय के नेतृत्व में घर्मप्रचार. 
झौर धन संग्रह के लिए गई थीं। इन वालिकाझओं के सस्वर वेदमन्त्र पाठ, योगासन, घंनुविद्या 
तथा व्यायाम के प्रदर्शनों, वक्तृत्व कला तथा सांस्कृतिक कार्यक्रमों का पूर्वी तथा दक्षिणी 
अफ्रीका के भारतीयों पर बड़ा गहरा प्रभाव पड़ा। इनसे उन्हें स्त्रीशिक्षा के महत्त्व का 
वोध हुआ | उन्हें यह विश्वास हुआ कि कन्याओ्रों को यदि समुचित रूप से शिक्षा दी जाय, 
तो उनकी अनेक समस्याझ्रों का समाधान हो संकता है। देश की उत्तति एवं नवनिर्माण 
का एक सर्वोत्तम उपाय वालिकाओं का प्रशिक्षण है। कन्या गुरुकुल के मांध्यम से स्त्री 
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गुजरात के कन्य। ग्रुरुकुल ४६६ 


जाति के उत्थान, चरित्र निर्माण और नारी जागरण की ओर भारतीयों का ध्यान आ्राकृष्ट 
हुआ। सेठ नानजीभाई कालिदास ने इस प्रकार के एक कन्या गुरुकुल की पोरवन्दर में 
स्थापना करने के लिए दो लाख रुपये का दान देने-की घोषणा की । 

इसके बाद स्वदेश लौटने पर वह पोरवन्दर के तत्कालीन महाराज से मिले । उनके 
सामने भ्रपनी योजना प्रस्तुत की, उनके बहुमूल्य सहयोग से कन्या ग्रुरुकुल के लिए आवश्यक 
भूमि प्राप्त की और इसके बाद संवत्‌ १६६३ (सन्‌ १६३६) की कार्तिक सुदी ११ के शुभ 
दिन केवल सात कन्याओ्रों से इस विद्यालय का शुभारम्भ किया और इसकी नींव एक हरिजन 
बाला के हाथ से रखवाईं गईं। इस अवसर पर काठियावाड़ के अनेक प्रतिष्ठित सम्भ्रान्त 
व्यक्ति, ठाकुर, सम्मानित राजपुरुष, देशी राजा, स्वामी शंकरानन्द और बड़ौदा गुरुकुल 
की झ४ं लड़कियाँ उपस्थित थीं। इनकी उपस्थिति से इसकी स्थापना को विशिष्ट महत्त्व 
एवं गरिमा प्राप्त हुई। 

शुरू में इस संस्था की मुख्याधिष्ठात्री स्वातिका शान्तावहिन वर्मा बनाई गईं। 
वह उत्तर-भारत की सुप्रसिद्ध शिक्षा-संस्था कन्या महाविद्यालय, जालन्धर की प्रतिभा- 
शाली स्नातिका हैं। इन्होंने वड़ौदा कन्या विद्यालय की प्रारम्भिक अ्रवस्था में इटोला में 
इसके निर्माण में प्रशंसनीय भाग लिया था, और बड़ौदा कन्या महाविद्यालय में काफी समय 
तक काम करती रही थीं। सेठ नानजीभाई कालिदास के अनुरोध पर वह पोरबन्दर आईं । 
इसके विकास में उनका स्मरणीय योगदान है । आनन्दशप्रियजी के शब्दों में सुश्री शान्तावहिन 
अपने नाम के अनुसार बड़ी शान्तिप्रिय, मूक साधिका, निष्काम कर्म की उपासिका और 
मह॒षि दयानन्द सरस्वती की भक्‍त हैं। वह जिस किसी संस्था में रहीं, उसको पनपाने में 
अपनी पूरी शक्ति और योग्यता लगाती रहीं। पोरबन्दर में भी उन्होंने ऐसा ही किया। 

आरम्भ में पोरवन्दर कन्या गुरुकुल की आचार्या पद पर स्नातिका घर्मंबतीजी 
नियुक्त की गईं। इसकी ग्रन्य अ्रध्यापिकाओं में वड़ोदा के आर्य कन्या महाविद्यालय गरुरुकुल 
की सुयोग्य स्नातिका सुश्री रश्मिवहिन तथा सुश्री अ्रनन्तवहित के नाम उल्लेखनीय हैं। 
आारम्भिक वर्षों में संस्था के संचालन में इनका सराहनीय योगदान रहा । इस गुरुकुल के 
देर से स्थापित होने के कारण इसे इस बात का बड़ा लाभ मिला कि बड़ौदा तथा अन्य 
गुरुकुलों की सुयोग्य स्नातिकायें इस संस्था के स्थापना काल से ही इसे उपलब्ध हुईं और 
इनके सहयोग से इस नयी संस्था का विकास द्वत गति से होने लगा। 

सेठ नानजीभाई कालिदास ने अपनी कन्याओ्रों को अ्रफ्रीका से बड़ौदा गुरुकुल में 
शिक्षा प्राप्त करने के लिए भेजा था | सन्‌ १९४० में उनकी सुपुत्री सविता देवी ने बड़ौदा 
आय॑ कन्या महाविद्यालय में स्नातिका और व्यायामाचाये का पाठ्यक्रम पूरा कर लिया 
और यहाँ से उपाधि प्राप्त करने के वाद उन्होंने श्रपना जीवन पोरवन्दर गुरुकुल के विकास 
के लिए समपित करने का संकल्प किया। उन्होंने पूरे सौराष्ट्र में इस संस्था के लिए 
धत-संग्रह हेतु यात्रा की, जिससे इसके लिए ५० लाख रुपये की धनराशि एकत्र हुईं। 
इस घन से प्रार्थना मन्दिर, सरस्वती मन्दिर, नाट्यशाला, झ्राश्रम तथा विद्यालय विभाग के 
भवनों का निर्माण आरम्भ किया गया। कन्याओ्रों को इतिहास, भूगोल, ज्योतिष का ज्ञान 
देने के लिए भारत मन्दिर तथा तारा मन्दिर का निर्माण किया गया। महाराणा नटवर्रासह 
जी से राजकीय उद्यान प्राप्त करके उसमें दयाननद वाटिका का निर्माण किया गया और 
ः उसमें विभिन्‍न प्रकार की दुलंभ वनस्पतियों का रोपण तथा संग्रह किया गया । 
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पू०० आर्यसमाज का इतिहास 


उस समय इस संस्था को कोई सरकारी आर्थिक सहायता नहीं प्राप्त होती थी । 
श्री सेठ नातजीभाई- कालिदास द्वारा दिये जाने वाले दान से संस्था का सारा व्यय चलता 
था और उनका सारा परिवार इस गुरुकुल के विकास में गहरी दिलचस्पी से भाग लेता 
था। श्रीमती सन्‍्तोषबहिन की देखरेख में कन्याओ्ों को शिक्षा की व्यवस्था सुचारु ढंग से 
चल रही थी। 

संस्था में विद्यालय का विकास होने के वाद महाविद्यालय का विभाग खोला 
गया । इसमें वैदिक साहित्य के विभिन्‍न अंगों की शिक्षा के साथ साथ संस्क्ृत, मातृभाषा 
गुजराती, राष्ट्रभाषा हिन्दी तथा अंग्रेजी की शिक्षा दी जाती थी । सन्‌ १६५० में पहली 
बार यहाँ से कन्याओरों ने उपाधि,प्राप्त की थी । 

किन्तु स्वतन्त्रता प्राप्त होने के कारण देश की राजनीतिक स्थिति और सामाजिक 
वातावरण में बड़ा श्रन्तर आने लगा था। पहले विदेशी सरकार होने के कारण गुरुकुल 
सरकारी शिक्षा पद्धति तथा शिक्षा-संस्थाश्रों से कोई सम्बन्ध नहीं रखते थे, बयोंकि उनकी 
'शिक्षा देश की राष्ट्रीय आवश्यकताओं के अनुरूप नहीं थी। उनके द्वारा चलाये जाने वाले 
पाठ्यक्रमों में राष्ट्रविरोधी तत्त्व रहते थे, भर सरकारी शिक्षा विभाग के नियमों के 
बन्धन को छात्र-छात्राओं के लिए घातक समझा जाता था। ये गुरुकुल सरकार से किसी 
सहायता की अपेक्ष। न रखते हुए जनता जनादं॑न की सहायता भर आय॑ संस्कृति के प्रेमी 
उदार दानी व्यक्तियों के सहयोग पर श्रवलम्वित रहने में गे एवं गौरव का अनुभव 
करते थे | 

स्वतन्त्रता प्राप्त होने के बाद राष्ट्रीय सरकार जनता के बोटों से निर्वाचित होने 
लगी, श्रतः इस सरकार की नीति में बड़ा श्रच्तर आ गया था। भारत सरकार ने 
राष्ट्रीय शिक्षण-संस्थाझ्रों की उपाधियों को मान्यता देने और आर्थिक सहायता प्रदाव करने 
की नीति शुरू की। भारत के प्रथम राष्ट्रपति डा० राजेन्द्रप्साद ने १६५० में गुरुकुल 
काँगड़ी के वाथिकोत्सव पर दीक्षान्त भाषण देते हुए इस संस्था को सरकारी अनुदान देने 
की घोषणा की थी | इस कारण भ्रव गुरुकुलों की शिक्षा नीति में एक बड़ा परिवततेन भ्राने 
लगा । कन्याओ्रों के माता-पिता भी सरकार द्वारा मान्यता प्राप्त पादयक्रमों को पढ़ाने के 
लिए बल देने लगे। इसके परिणामस्वरूप पोरवन्दर ग्ुरुकुल की शिक्षा में भी आवश्यक 
परिवर्तेन किये गये । 

.. सन १६५३ से यहाँ मैद्रिक की परीक्षायें शुरू की गईं। इससे पहले विद्यालय की 
अपनी परीक्षाओं के साथ-साथ यहाँ वार्घा की राष्ट्रभाषा प्रचार समिति द्वारा संचालित 
हिन्दी परीक्षाओं के लिए कन्याश्रों को शिक्षा दी जा रही थी। यह वार्घा की राष्ट्रभाषा 
प्रचार समिति की परीक्षाञ्रों का एक प्रमुख महिला केन्द्र था और यहाँ की अ्रधिकांश 
कन्यायें वार्धा की कोविद परीक्षा पास किया करती थीं । 

महिला श्रार्टू स कॉलिज की स्थापना --इस समय तक इस प्रदेश में कन्याओं को 
उच्च शिक्षा देने वाली कोई संस्था नहीं थी। इस प्रदेश की लड़कियों को महाविद्यालय 
की पढ़ाई के लिए दूरवर्ती स्थानों में जाना पड़ता था भौर उच्च शिक्षा को प्राप्त करने में 
बहुत कठिनाई उठानी पड़ती थी।. ; 

इसे दूर करने के लिए इस संस्था के कुलपिता श्री चानजीभाई कालिदास ने 
१६५४ में पन्द्रह लाख रुपये के व्यय से गुजरात विश्वविद्यालय से सम्बद्ध महिला कॉलिज 
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की स्थापना की ! इसमें विश्वविद्यालय के पाठ्यक्रम के अनुसार उच्च शिक्षा प्रदान करने 
के लिए सब प्रकार की आवश्यक व्यवस्था की गई। कॉलिज के तये भवनों का निर्माण 
आरम्भ किया गया। सरकार द्वारा निर्धारित पाद्यक्रम की शिक्षा देने के साथ-साथ यहाँ 
घामिक, नैतिक, सांस्कृतिक और आध्यात्मिक शिक्षा की भी सुन्दर योजना चालू की गई। 
' इसे सुचारु रूप से चलाने के लिए इसके पहले प्रधानाचार्य ग्रुरुकुल काँगड़ी के सुयोग्य 
स्नातक श्री नित्यानन्द पटेल बनाये गये। उन्होंने इस संस्था की पुरानी परम्पराश्रों के 
अनुरूप इसमें उत्कृष्ट सांस्कृतिक वातावरण का सृजन किया । इस कॉलिज के धामिक और 
नेतिक वातावरण को उन्नत बनाने में और इसकी विविध सांस्कृतिक तथा साहित्यिक 
प्रवृत्तियों का संचालन करने में गुरुकुल काँगड़ी के सुयोग्य स्नातक पंडित श्री शंकरदेव 
विद्यालंकार की प्रमुख भूमिका रही है। 

इस समय इस महाविद्यालय में ६०० कन्यायें श्रध्ययन कर रही हैं। इन्हें न केवल 
वी० ए० के पाद्यक्रम के विषय पढ़ाये जाते हैं, अपितु शारीरिक विकास के लिए योगासन 
और अनेक प्रकार के देशी-विदेशी व्यायाम भी सिखाये जाने की व्यवस्था है। मानसिक 
और वौद्धिक विकास के लिए वाद-विवाद प्रतियोगिताञ्ं का श्रायोजन किया जाता है। 
ललित कलाझों में रास, गरवा नृत्य श्रादि की विभिन्‍न प्रवृत्तियाँ और कार्यक्रम निरन्तर 
चलते रहते हैं। इस संस्था की प्राण सुश्री सवितादेवी स्वयमेव मणिपुरी आदि विभिन्‍न 
नृत्य कलाशों में निष्णात हैं, भर कन्याओं को इसका सुन्दर प्रशिक्षण प्रदान करती हैं । 
उनकी अध्यक्षता में देश-विदेश में इस महाविद्यालय की छात्राओं की कला मण्डलियों ने 
अपने कलापूर्ण प्रदर्शन किये हैं, जिनसे कन्याओं के मानसिक विकास में बड़ी सहायता 
मिली है। 

सनु १६४८ में पोरवन्दर में विशाल सरस्वती मन्दिर की स्थापना की गईं थी। 
दस वर्ष बाद १६४५८ में यहाँ एक विशाल प्रार्थना मन्दिर बनाया गया और इसके बाद 
भवतनों का निर्माण तेजी से हुआ । महिला कॉलिज की इमारत, छात्रावास, प्रार्थना मन्दिर 
और प्राध्यापिकाशों के निवासगृह वने । यहाँ के भारत मन्दिर और तारा मन्दिर न केवल 
गुजरात में, अपितु समस्त भारत में प्रसिद्ध हैं। 

संस्था का संचालन--इस संस्था को आरम्भ से बड़े निष्ठावान्‌ कार्यकर्ता मिले 
हैं, और इनके सहयोग से इस संस्था की बड़ी उन्नति हुई है । इसके आरम्भिक कार्यकर्ताश्रों 
में सूश्री शान्तावहन वर्मा और पण्डित चेतरामजी का नाम उल्लेखनीय है। बाद में इसे 
चतुर काका का वहुमूल्य सहयोग मिला। वह कई वर्षों तक इस संस्था के योजनाबद्ध 
विकास में लगे रहे। इसके लिए उन्होंने नब्बे एकड़ भूमि प्राप्त की । इस समय इस संस्था 
का संचालन एक ट्रस्ट द्वारा किया जा रहा है। इसके ट्रस्टी हैं--(१) सृश्री सन्तोषबहिन 
नानजीभाई मेहता, (२) सुश्री सविताबहिन नानजीभाई मेहता, झाचार्या गुरुकुल 
पोरबन्दर, (३) सेठ श्री धीरेन्द्रभाई नानजीभाई मेहता, प्रधान द्गस्टी, (४) सुश्री सरस्वती 
बहिन सीमजीभाई मेहता, (५) श्री आनन्दप्रियजी आत्माराम पण्डित, वड़ौदा। 

इस संस्था के विद्यालय और महाविद्यालय विभागों में लगभग १२०० कन्यायें 
शिक्षा प्राप्त कर रही हैं। यद्यपि इस संस्था के कुलपिता सेठ श्री नानजीभाई कालिदास 
मेहता अब नहीं रहे हैं, किन्तु उनकी सुयोग्य प्रतिभाशालिनी सुपुत्री सुश्ली सवितावहिन 
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प्ू०२ श्रार्यंसमाज का इतिहास 


नानजी मेहता ते इस संस्था को आचार्या के रूप में श्रपना समस्त जीवन समरपित कर दिया 
है और वह इस संस्था की उल्नति में लगी हुई हैं । 
इस संस्था से शिक्षा पूरी करने के बाद यहाँ की स्तातिकायें गुजरात के सामाजिक 
आर सांस्कृतिक जीवन में महत्त्वपूर्ण भाग ले रही हैं । भारत के प्रथम प्रधानमन्त्री जवाहर- 
लाल नेहरू, द्वितीय राष्ट्रपति डा० सर्वपल्ली राधाकृष्णन, भूतपूर्व प्रधानमन्त्री मोरारजी 
देसाई, वर्तमान प्रधानमल्त्री इन्दिरा गांधी, पाकिस्तान में भारत के पहले राजदूत श्री 
श्रीप्रकाश और श्रीमन्‍्नारायण जैसे नेता इस संस्था में भरा चुके हैं और उन्होंने इसके कार्य 
की बहुत सराहना और प्रशंसा की है। 
इस-संस्था के विकास में सेठ नानजीभाई कालिदास की सुूपुन्नी सुश्री सविता 
बहिन का विशेष योगदान रहा है। यहाँ उनका संक्षिप्त परिचय देना आवश्यक प्रतोत 
होता हैं। हु 
सुश्री सविताबहिन नानजीभाई सेहता--राज्यरत्व सेठ नानजीभाई कालिदास 
मेहता ने अपनी पुत्री सुश्री सवितावहिन को उनकी चार चचेरी वहनों के साथ सन्‌ 
१६२६ में झ्ाय॑ कन्या महाविद्यालय, बड़ौदा में प्रविष्ठ कराया | बह करोड़पति की कन्या 
थीं और बड़ौदा कन्या महाविद्यालय के भवव उस समय एक चर्मशाला के कमरों में थे 
और प्रारम्भिक सुविधाओं-- बाथरूम, विजली के पंखों आदि से वंचित थे। किन्तु इस 
परिस्थिति में सवितावहिन ने श्राश्नम के तपस्यापूर्ण जीवन को बड़ी जल्दी श्रपना लिया | 
प्रवेश के समय उनके चाचाजी ने कहा, “सविता को चाय पीने की आदत है । कुछ समय 
तक आप उसे चाय देने की व्यवस्था, करना, फिर वह शने:-शर्ने: दूध पीने लग जायेगी ।” 
ऐसा ही प्रवन्ध किया गयया। किन्तु इस समझदार कन्या ने अगले ही दिन पं० आनन्दश्रिय 
जी को कहा--“'भ्राता जी, मैं चाय नहीं पियूँगी |” पढ़ाई में सदा अग्रणी रहने के साथ- 
साथ वह संस्था के सेवा-कार्यों में भी कभी पीछे नहीं रहती थीं। १६३४ में घनसंग्रह के 
लिए अफ्रीका की यात्रा में और १६३८ की बर्मा यात्रा में सवितावहिन यौगिक व्यायामों 
के प्रदर्शनों तथा सांस्क्ृतिक कार्यक्रमों में बड़े उत्साह से भाग लेती रहीं। आनन्दप्रियजी 
की प्रेरणा से शुरू में बोलने में संकोच करने वाली सवितावहिन प्रभावशाली वक्ता बनीं । 
बड़ौदा में भ्रपनी शिक्षा पूरी करने के बाद शिक्षाशासत्र में विशेष भ्रध्ययन करने के 
लिए वह लण्डन गयीं । उनकी संगीत और नृत्य कला में प्रसाधा रण अभिरुचि है। भारत 
के प्राचीन साहित्य के स्वाध्याय का उन्हें बड़ा व्यसन है । सविताबहिन ने मणिपुरी नृत्य- 
कला में प्रवीणता पाने के लिए इस प्रदेश के महान्‌ कलाचार्यों की छतन्नछाया में रहकर वर्षों 
तक नृत्यकला की श्रखण्ड साधना की है। मणिपुर राज्य की ओर से उन्हें मणिपुर नृत्य 
कला की "नृत्याचार्या' श्रादि की कई उपाधियाँ मिली हैं। वहाँ की साहित्य कला 
«७ रिपंद्‌ ते सुश्री सवितावहिन को 'नृत्य रत्ना' की पदवी दी है। वह मणिपुरी नृत्यकला 
की विशिष्ट व्याख्याता और सुप्रसिद्ध नृत्यांगना हैं।- उनमें - घारोप्रवाह भाषण देने की 
श्रदूभुत क्षमता है। श्रोतावृन्द-को वह मन्त्रमुग्घ कर देती हैं। भ्रानन्दप्रियजी के शब्दों में, 
“उस समय यह लक्ष्मी पुत्री साक्षात्‌ सरस्वती कन्या-सी प्रतीत होती है|” 
... अपने पिता श्री तानजीभाई मेहता द्वारा स्थापित आर्य कन्या ग्रुरुकुल पोरवन्दर 
की आचार्या-के रूप में उन्होंने इस संस्था का बड़ी कुशलता से संचालन किया है, श्रौर 
प्रपने माता-पिता के सपनों को साकार बनाया हैं; और भ्पनी साधना, तपस्या और सूभ- 
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गुजरात के कन्या गुरुकुले ५०३ 


बूभ के द्वारा पोरवन्दर कन्या ग्रुरुकुल को गुजरात की गौरवशालिनी संस्था का रूप प्रदान 
किया है| वह अपनी छात्राओं के साथ अद्भुत स्वेह का व्यवहार करने के कारण ग्रुरुकुल 
जगत्‌ में 'दीदी' के नाम से पुकारी जाती हैं। उन्होंने गार्गी आदि प्राचीन ब्रह्मवादिनी 
कन्याओं के आदर्श को क्रियान्चित किया है और आजन्म कौमार्य नज्त घारण करके अपना 
सारा जीवन कला की साधना तथा पोरबन्दर ग्रुरकुल के विकास में समर्पित कर दिया 
है। उनके आचार्या काल में इस संस्था ने बड़ी उन्नति की है। 


(४) श्रीमद्दयानन्द कन्या विद्यालय, जामनगर 


इस संस्था की स्थापना भ्रार्यंसमाज जामनगर ने मह॒थि दयानन्‍द के आदसशों के 
अनुसार कन्याश्रों को शिक्षा देने के लिए १६ जून, १६४७ तदनुसार संवत्‌ २००३, आरषाढ़ 
सुदी के शभ दिवस पर की थी। इस विद्यालय की स्थापना से पहले जामनगर में स्त्रियों 
की शिक्षा के लिए केवल एक छोटी-सी कन्या पाठशाला ही थी ) इस संस्था ने इस क्षेत्र 
में स्त्रीशिक्षा के महत्त्वपूर्ण कार्य का वीड़ा उठाया और उसे सफलतापूर्वक सम्पन्न किया। 
इस विद्यालय को अपनी स्थापना के समय से ही जनता का पूरा सहयोग और समर्थन 
प्राप्त हुआ । इस की स्थापना में अ्रनेक पुरुषार्थी आर्य सज्जनों ने सहयोग दिया, जिनमें 
निम्नलिखित सज्जनों के नाम उल्लेखनीय हैं--श्रायंसमाज, जामनगर के अध्यक्ष श्री 
रामचन्द्र मूलजीभाई, उपाध्यक्ष श्री नारायणदास द्वारिकादास, मन्त्री श्री जयन्तीलाल 
गोकुलदास, तथा अन्तरंग सभा के सदस्य--श्री परशुरामभाई दुधात, श्री भाणजीभाई 
देवजीभाई भरा, श्री गोकुलदास हीरजी ठककर, श्री नानालालभाई उपाध्याय, डा० मगन- 
भाई हरिशंकर भट्ट, श्री मूलजीरामजी चौहान, श्री रघुनाथ दयाराम, और सौभाग्यवती 
सीता देवी भ्र्जुनदेव 
विद्यालय का आरम्भ ४३ कन्याओों से हुआ । शुरू में इसमें मिडल स्कूल की 
पहली तीन कक्षाओं की पढ़ाई शुरू की गयी । इसके बाद प्रतिवर्य छात्राओं भौर कन्याश्रों 
की संख्या बढ़ती चली गयी। इस कारण जल्दी ही दसवीं कक्षा तक की पढ़ाई की-व्यवस्था 
इस विद्यालय में करनी पड़ी। सन्‌ १९५२ में महर्षि दयानन्द के परम भक्त सेठ नानजी 
भाई कालिदास मेहता के नाम से इसमें महाविद्यालय की कक्षाएँ आरम्भ की गयीं । ड््न्हें 
शुरू करते समय जामनगर के सुप्रसिद्ध सामाजिक कार्यकर्ता श्री ममनलालभाई जोशी की 
पुत्रवधू सोभाग्यवती हीराबहन प्रबोधचन्द्र जोशी बी० एस-सी० ने इसमें अवैतनिक रूप 
से आाचार्या के रूप में सेवा करने का संकल्प प्रकट किया और इसके अनुसार उन्होंने इसके 
निर्माण में सराहनीय कार्य किया। कम 
कल इस विद्यालय के संचालन के लिए प्रमुख दान देने वाले सेठ नानजीभाई कालिदास 
मेहता हैं। उन्होंने इसके लिए एक लाख रुपये का दान दिया। उनके प्रति आभार प्रकट 
करने के लिए विद्यालंय के हाईस्कूल विभांग के सांथ सेठ नानजीभाई कालिदास मेहता 
की माता श्रीमती यमुना बाई का नाम जोड़ा गया है। इस विद्यालय के प्राथमिक 
विभाग के लिए २५ हजार रुपये का दान सेठ श्री नरभिह झ्रायंदेवजी देवन शाह ने दिया 
है, भ्रत: इसके प्राथमिक विभाग का नाम उनकी माता के नाम पर रखा गया है। इस 
विद्यालय के प्राथमिक विभाग में सातवीं कक्षा तक १५४०० से अधिक और झाठवीं कक्षा 
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५०४ आयंसमाज का इतिहास 


से स्नातिका कक्षा तक एक हजार से भी अधिक छात्राएँ विद्याभ्यास कर रही हैं। 
महाविद्यालय विभाग में विज्ञान की शिक्षा का भी समुचित प्रवन्ध है । 
इस विद्यालय की छात्राएँ बाद-विवाद प्रतियोगिताओं में अनेक उल्लेखनीय 
सफलताएँ प्राप्त कर चुकी हैं। वे विभिन्‍त सांस्कृतिक कार्यक्रमों में भाग लेती हैं। जिला 
स्तर की गरवा नृत्य प्रतियोगिताओं में उन्हें प्रथम स्थान श्राप्त हुआ हूँ। वाद-विवाद 
प्रतियोगिताओं में यहाँ की छात्राएँ अपनी वक्‍तृत्व कला की धाक जमा चुकी हैं। छात्राओं को 
भाषण करने में कुशल बनाने और उनमें स्वतन्त्र चिन्तन का विकास करने के लिए प्रति 
शनिवार को वाल सभाओं का श्रायोजन किया जाता है। इनमें छात्राएं भाषण देती हैँ, 
विभिन्‍न सामयिक विषयों पर अपने विचार-प्रकट करती हैं और भ्रपने लिखे निवन्धों 
का वाचन करती हैं। गरबवा, नाटक, संगीत, कविता आदि विभिन्‍न भ्रकार. की कलात्मक 
प्रवृत्तियों में भी वे भाग लेती हैं। स्वतन्त्रता दिवस, गणतन्‍्त्र दिवस, गांधी जयन्ती, मकर 
संक्रान्ति, मह॒षि दयानन्द वोधोत्सव, सीता अष्टमी, संस्क्ृत दिवस, हिन्दी दिवस आदि 
विभिन्‍त प्रकार के राष्ट्रीय, घामिक और सामाजिक पव॑ विद्यालय में बड़े उत्साह से मनाये 
जाते हैं। दृश्य-श्रः्य विभाग द्वारा छात्राओं को विभिन्‍न विषयों का प्रशिक्षण, व्यावसायिक 
मार्ग प्रदर्शन, नागरिक सुरक्षा, गर्ल गाइड्स आदि की शिक्षा फिल्मों तथा व्याख्यानों के 
माध्यम से दी जाती है, और छात्राओं को सरस्वती यात्राश्नों पर ले जाया जाता है । 
साहित्य मण्डल द्वारा विभिन्‍न सांस्कृतिक क्रिया-कलापों का आयोजन किया जाता है । 
पुस्तकालय के माध्यम से छात्राओं में ्रध्ययन की अभिरुचि जायूत करने का प्रयास किया 
जाता है। इस दृष्टि से पुस्तकालय का संचालन छात्राओं से ही कराया जाता है। 
विभिन्‍न संस्थाओं द्वारा आयोजित हिन्दी, संस्कृत, अ्र॑ग्रेजी, विज्ञान, संगीत, चित्र- 
कला की परीक्षाओं में भाग लेने के लिए छात्राझ्ों का पथप्रदर्शन करने की व्यवस्था भी की 
जाती है । इस विद्यालय की कन्याएँ इन परीक्षाओं में प्रायः अच्छे अंकों से उत्तीर्ण होती 
हैं। अंग्रेजी तथा गुजराती टाइप सिखाने की भी यहाँ व्यवस्था है। सौराष्ट्र के विद्यालयों 
में यहाँ सर्वप्रथम आान्तरिक सन्देश और वार्तालाप के आधुनिकतम साधन इण्टरकॉम का 
भी उत्तम प्रवन्ध हैं। 
इस विद्यालय की वतंमान शिक्षिकाग्रों में १६ अ्रध्यापिकाएँ ऐसी हैं, जो इस 
विद्यालय में पहले अध्ययन कर चूकी हैं। भूतपूर्व छात्रा होने के नाते उनका इस संस्था से 
विशेष लगाव है भौर वे इसकी उन्नति में दिन-रात लगी रहती हैं। 
इस विद्यालय का संचालन झआायंसमाज जामनगर झा विद्या सभा, जामनगर के 
०३ करती है। यह विद्यालय सौराष्ट्र के कन्या विद्यालयों में अपना विशिष्ट स्थान 
रखता है। 
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सतरहवाँ अ्रध्याय 
हरयाणा तथा दिल्‍ली क कन्या गुरुकुल 
(१) कन्या गुरुकुल खानपुर कला (जिला सोनीपत) 


इस गुरुकुल की स्थापना हरयाणा में झ्रार्यंसमाज के प्राण तथा महान्‌ नेता शहीद 
भक्त फूलतिह ने सनु १९३६ ई० में की थी। यह इस प्रदेश में पहला कन्या ग्ुरुकुल था। 
उन्होंने पहले बालकों के लिए गुरुकुल भैसवाल की स्थापना की, और उसके बाद नारी- 
जाति की दशा के सुधार के लिए उनके मन में यह विचार आया कि यदि बालकों के गुरुकुल 
की तरह वालिकाओ्रों का गुरुकुल खोला जाए तो स्त्री-जाति के उत्थान में बड़ी सहायता 
मिल सकती है। इसी भावना से प्रेरित होकर उन्होंने खानपुर कलाँ के जंगल जैसे भू-भाग 
में इस गुरुकुल को स्थापित किया। 

इस गुरुकुल की स्थापना के समय इस प्रदेश के भ्रधिकांश व्यक्ति कुसंस्कारों एवं 
पौराणिक अन्धविश्वासों से ग्रस्त थे । इस कारण वे कन्याओ्रों की शिक्षा को उत्तम नहीं 
संमभते थे और इन्हें पढ़ाने के कट्टर विरोधी थे । अतः भक्‍तजी को इस क्षेत्र में ऐसे बहुत 
ही कम व्यक्ति मिले जो अपनी कन्याओं को गुरुकुल में भेजकर शिक्षा देने के लिए तैयार 
हों.। इस गुरुकुल का प्रारम्भ केवल दो कन्याओ्रों से हुआ था । 

यह गरुरुकुल भ्रभी वाल्यावस्था में ही था कि गुरुकुल में रात के नो बजे घर्मान्ध 
मुसलमानों द्वारा भक्त फूलचन्दजी की उस समय गोलियों से हत्या कर दी गई, जब वह 
एक सरोवर के पास चबूतरे पर बेठकर सन्ध्या कर रहे थे। यह घटना १४ अगस्त, 
१९४२ की है। 

भक्तजी के बलिदान के वाद भुरुकुल की स्वामिनी सभा ने उनके हारा स्थापित 
संस्था को वड़े उत्साह से चलाने का निश्चय किया । उनकी सुपुत्री श्रीमती सुभाषिणीजी 
ने सरकारी सेवा से पृथक्‌ होकर गुरुकुल की झाचार्या का पद स्वीकार किया और उनके 
पतिदेव भी गुरुकुल में आ गये। दोनों इसके निर्माण में दित-रात अनथक परिश्रम करने 
लगे। हरयाणा के तत्कालीत़ शिक्षामन्त्री चौधरी माडूसिह इसकी स्थामिनी सभा के 
मल्त्री बने और उनके संचालन एवं देखरेख में इस गुरुकुल ने बड़ी उन्नति की। 

१६६७ में यहाँ गुरुकुल की शिक्षा के साथ-साथ एक डिग्री कॉलिज की तथा बांद 
में प्रशिक्षण महाविद्यालय की स्थापना हुईं। इसमें वी० एड०, ओ० टी०, नसेरी, आ्रांटं 
एण्ड ऋफ्ट आदि की शिक्षा आरम्भ हुईं। छात्राझ्ों को हिन्दी में प्रवीण बनाने के लिए 
प्रभाकर श्रेणी का पाद्यक्रम चलाया गया। इच सब नवीन परिवतंनों के कारण यहाँ 
छात्राओं की संख्या बढ़ने लगी और इस संस्था की कीति दूर-दूर तक फैल गई। 

लड़कियों को श्रायुवेंद का ज्ञान देने के लिए १९७२ में यहाँ एक झायुवेद महा- 
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५०६ आयसमाज का इतिहास 


विद्यालय खोला गया। इसका पाद्यक्रम छह वर्ष का है । इसमें आयुर्वेद एवं वर्तमान 
चिकित्सा पद्धति के सभी अंगों--शरी शास्त्र, शरीर क्रियाविज्ञान, रोग निदान, चिकित्सा 
आदि का पूरा ज्ञान कराया जाता है, और यहाँ की परीक्षा उत्तीर्ण करने पर वेचलर झ्ॉफ्‌ 
आयुर्वेदिक मेडीसन एण्ड सर्जरी (बी० ए० एम० एस्०) भ्र्थात्‌ श्रायुर्वेंदिक चिकित्सा भौर 
शल्य कर्म की स्नातिका की उपाधि दी जाती है। 

इस समय यहाँ हाईस्कूल, डिग्री कॉलिज, ट्रेनिंग कॉलिज ओर आयु दिक कॉलिज 
की शिक्षा-संस्थायें विद्यमान हैं। यह हरयाणा में कन्याओं का एक प्रमुख शिक्षा-केन्द्र है, 
जिसमें २१०० छात्रायें श्रष्ययन कर रही हैं। यहाँ सवके लिए सन्ध्या-हवन भौर धमंशिक्षा 
की अनिवायं व्यवस्था है । ह 

कन्या गुरुकुल के साथ ३०० बींघे से अधिक जमीन है। २०-२५ लाख की लागत 
के भवन बने हुए हैं। २५०० कन्यायें यहाँ से प्रशिक्षण प्राप्त कर चुकी हैं । 

यहाँ से शिक्षा प्राप्त करने वाली हजारों छात्रायें शिक्षा-क्षेत्र में भौर अन्य क्षेत्रों . 
में सराहनीय कार्य कर रही हैं । ह 


(२) कन्या गरुरुकुल, नरेला 

महषि दयाननद द्वारा सत्याथ प्रकाश के तृतीय समुल्लास में वणित श्राषं पाठविधि 
के अनुसार कन्याओं को शिक्षा देने वाला यह कन्या गुरुकुल दिल्‍ली से १५ मील की दूरी 
पर नरेला नामक वस्ती से भी दो मील परे शुद्ध, स्त्रच्छ, र्मणीक ग्रामीण वातावरण 
में श्रवस्थित है। इसकी स्थापना का श्रेय आर्य जगत्‌ के दो सुप्रसिद्ध बालब्नह्मचारी 
संन्यासियों को है। ये हैं-- ग्रुरुकुल काँगड़ी के सुप्रसिद्ध स्तातक तथा चित्तौड़ में मह॒षि 
दयानन्द के गुरुकुल की स्थापना के सपत्ते को पूरा करने वाले श्री स्वामी ब्रतानन्द तथा 
नरेला ग्राम के निवासी, आय॑ जगत्‌ के सुप्रसिद्ध कर्मठ संन्यासी, भारतीय पुरातत्त्व, लिपि- 
शास्त्र एवं मुद्रा शास्त्र के प्रकाण्ड विद्वान श्री स्त्रामी ओमानन्‍्द | 

स्वामी ब्रतानन्द के ह्रदय में ब्रह्मचारियों के लिए चित्तौड़ में गुरुकुल को स्थापना 
करने के वाद कन्याओं में वैदिक धर्म के प्रचार एवं प्रशार की भावना वलवती हुई। 
उन्होंने सन्‌ १६५३ में अपने इस विचार को आरायंसमाज, दीवान हाल, दिल्‍ली के उत्सव पर 
श्रार्य जनता के सम्मुख प्रस्तुत करते हुए कहा कि वन्ययाश्रों के लिए गुरुकुल स्थापित करने 
के लिए मुझे भूमि की झ्रावश्यकता है। यह वात नरेला ग्राम निवासी, माता-पिता के 
इकलौते पुत्र, वाल ब्रह्मचारी श्री भगवान्‌ देंव (स्वामी श्रोमानन्द) के कानों में पड़ी । 
उन्होंने इस पवित्र कार्य के लिए श्रपती पैतृक भूमि देने का मन-ही-मन में निश्चय किया । 
स्वामी ब्रतानन्द जब नरेला ग्राम में ब्रह्मचारी भगवान्‌ देव के पास मिलने आये और उन्होंने 
सत्यार्थश्रकाश में प्रतिपादित शिक्षाप्रणाली के श्रनुसार कन्या ग्रुरुकुल स्थापित करने के 
लिए उनसे वातचीत करते हुए कहा कि यदि कम-से-कम ६० बीघे भूमि मुझे मिल जाये 
तो मैं कन्याओं के गुरुकुल खोलना चाहता हुँ। इस पर भगवान्‌ देवजी ने गाँव की अपनी 
भूमि दिखाते हुए उन्हें कहा--''यह भूमि प्रस्तुत है, आप जहाँ चाहें वहाँ संस्था 


न्च 


खोल लें। ह ॥ 
यह जमीन सड़क के दोनों ओर थी । ग्रुरुकुल के लिए किस ओर की भूमि उपयुक्त 
रहे, इसका निर्णय गुरुकुल काँगड़ी के सुयोग्य स्नातक स्वामी देवराज मुनि तथा स्वामी 
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ब्रतानन्द ने एक सिक्का उछाल कर किया और यह कहा कि यह सिक्का जिस ओर गिरेगा, 
उसी ओर कन्या ग्रुरुकुल की स्थापना की जाएगी। यह सिक्का सड़क के पश्चिमी भाग में 
गिरा और उसी ओर संस्थं की स्थापना करने का निश्चय कर लिया गया। श्री भगवान्‌ 
देव ने अपनी २१४ वीधे भूमि कन्या गुरुकुल की स्थापना के लिए प्रदान कर दी। इस 
भूमि का वर्तमान मूल्य ५१ लाख रुपये.से भी अधिक है। श्री भगवान्‌ देव के इस सात्त्विक, 
भामाशाही दान से नरेला के कन्या गुरुकुल की स्थापना सम्भव हुईं। 

इस प्रकार के उदार दान को प्राप्त कर स्वामी ब्रतानन्द को अ्रपार हर्ष हुआ और 
आयंसमाज के वीतराग संन्यासी और सुप्रसिद्ध दार्शनिक श्री स्वामी झात्मानन्द के कर- 
कमलों द्वारा इस ग्रुरुकुल की झ्ाधारशिला रखीं गई (१५ सितम्बर, १६५६)। स्वामी 
न्रताननन्‍दजी को इसका कुलपति बनाया गया; वह भ्रामरण १० फरवरी, १९८१ तक इस 
पद पर वने रहे । 

उद्देश्य तथा विशेषताएँ--यह गुरुकुल कन्याओ्ों को विशुद्ध आर पाठविधि से 
शिक्षा देने का एक भ्रमुख निःशुल्क केन्द्र है। इस समय आयंसमाज में कन्याओं की शिक्षण- 
संस्थाओ्रों की वाढ़-सी आई हुईं है। इनमें अधिकांश संस्थायें सरकारी सहायता प्राप्त 
करने के लिए सरकार द्वारा निर्धारित पाठ्यक्रम के अनुसार शिक्षा देती हैं, भर साथ में 
ग्तिरक्त विषय के रूप में आयंसमाज के सिद्धान्तों को धर्मंशिक्षा के रूप में पढ़ाती हैं 
किन्तु इस ग्ुरुकुल में मह॒षि दयानन्द सरस्वती द्वारा भश्रतिपादित आपष॑ं पाठविधि के 
अनुसार कन्याओ्रों को ब्रह्मचयं त्रत का पालन करते हुए वेद-बेदांगों की शिक्षा दी जाती 
है। इसका उद्देश्य छात्राश्रों को प्राचीन भारतीय संस्कृति के सभी प्रमुख अंगों का ज्ञान 
देकर विदुषी वनाना और शारीरिक शिक्षा देकर वीराज्भुवा बनाना है। चरित्र निर्माण, 
सात्त्विक जीवन, स्वस्थ शरीर और ब्रह्मचयं के पालन पर इस ग्रुरुकुल में वड़ा बल दिया 
जाता है। अध्यापिकायें ब्रह्मचारिणी या अविवाहिता ही रखी जाती हैं। आचार्यो तथा 
अन्य अध्यापिकायें आश्रम में कन्‍्याओं के साथ रात-दिन रह कर उनकी मानसिक 
. प्रवृत्तियों का सूक्ष्म अध्ययन करते हुए उनके चरित्र का निर्माण करती हैं और विद्याभ्यास 
तथा ब्रताभ्यास दोनों में ही उन्हें श्रामे बढ़ाने का अनथक उद्योग करती हैं। यहाँ ब्ह्म- 
चारिणियों को श्रध्ययन पूरा होने तक घर जाने के लिए कोई अवकाश नहीं दिया जाता । 
भ्रध्यापिकायें भी साल में केवल चार पाँच अवकाश लेकर ही पूर्ण मनोयोग से अध्यापन- 
कार्य में लगी रहती हैं । 

सभी कन्याप्रों के लिए भ्राश्नम में रहना आवश्यक है । आश्रम का जीवन अनुशासन- 
पूर्ण, नियमित और कठोर है । ब्रह्मचारिणियों को आश्रम की देनिक दिनचर्या के झ्ननुसार 
काम करना होता है। सबका रहन-सहन सादा, सरल और एक समान होता है। राजा- 
रंक, धत्ती-निर्धन, ऊँच-नीच तथा जातिमूलक कोई भी भेद-भाव वहाँ नहीं रखा जाता । 
सब कन्यायें एक साथ रहती और एक साथ भोजन करती हैं। सबके लिए नियम एक से 
हैं। यहाँ के पारिवारिक वातावरण में अध्यापिकाओं तथा छात्राओं में बड़े मघर सम्बन्ध 
बनाये रखने का प्रयास किया जाता है। 

छात्राओं को वेद-वेदांग के अ्रध्यापन के साथ-साथ खेती तथा गृहोपयोगी कलाशों 
का भी ज्ञान कराया जाता है। गुरुकुल की कृषि भूमि में कन््यायें कई प्रकार की खेती- 
सम्बन्धी जानकारी प्राप्त करती, हैं। सिलाई भी कन्याओ्रों के. लिए अनिवार्य है। 
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पर०्८ ह आायंसमाज का इतिहास 


ब्रह्मचारिणियाँ अपने वस्त्र स्वयं सीती हैं। भोजन वनाने की शिक्षा देने के लिए बारी- 
बारी से कन्याओं को दस-दस के समूह में पाकशाला में कार्य करना होता है और इस 
प्रकार वे पाकशाला के सव क्यों की व्यावहारिक शिक्षा प्राप्त करती हैं । । 
स्त्रियों के मानसिक शिक्षण के साथ-साथ शारीरिक शिक्षण की ओर भी इस 
संस्था में समुचित ध्यान दिया जाता है। श्रात्मरक्षा के लिए कन्याओ्रों को लाठी तथा 
तलवार चलाना, जापानी कुश्ती, घनुष-वाण झ्रादि सिखाये जाते हैं; और योगासन तथा 
प्राणायाम की भी शिक्षा दी जाती है। 
छात्राओं की शिक्षा निःशुल्क है। उनसे भोजन झ्रादि पर भी यथासम्भव कम से 
कम व्यय लिया जाता है । इसके लिए केवल २० रुपया मासिक शुल्क निश्चित है। गुरुकुल 
के बगीचे से ताजा सब्जियों श्नौर फलों के देने की व्यवस्था है । 
पाठ्यक्रम -यह गुरुकुल श्रीमद्दयानन्द भ्राष॑ विद्यापीठ भज्कर से सम्बद्ध है और 
इसका १६ वर्ष का पाठ्यक्रम है। इस विद्यापीठ की पाठविधि में निम्नलिखित विषय 
सम्मिलित हैं-- वेद तथा छह वेदांग (शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निरुकत, छन्‍्द, ज्योतिष) 
ईश, केन, कठ, प्रश्न, मुण्डक, माण्डूकय, ऐतरेय, तैत्तिरीय, छान्दोग्य, बुहृदारण्यक उप- 
निषद्‌, गीता, मनुस्मृति, रामायण, महाभारत तथा इतर संस्क्रेत साहित्य, आरयंसमाज का 
इतिहास, भारतवर्ष का इतिहास, संस्कृत व्याकरण का इतिहास, वैदिक वाड्मय का 
इतिहास, आय भाषा, वेदिक सिद्धान्त, व्यवहारभानु से लेकर वेदभाष्य तक महर्षि दयानन्द 
सरस्वती के सभी ग्रन्थ, छह दर्शन, चार ब्राह्मण ग्रन्थ, दो श्ौतसृत्र, चारों वेदों के चार 
प्रातिशास्य ग्रन्थ और वैदिक संहितायें । 
इस पाठ्यक्रम की शिक्षा देने वाली विभिन्‍न परीक्षाओं का नाम तथा समय इस 
प्रकार है--(१) प्रवेशिका--पाँच वर्ष, (२) प्रथमा-- तीन वर्ष, (३) मध्यमा-- तीन वर्ष, 
(४) शास्त्री--तीन वर्ष, (५) आचाय--दो वर्ष । इस प्रकार सम्पूर्ण पाठ्यक्रम सोलह 
वर्ष का है। न्‍ 
इन उपाधियों को भारत सरकार तथा विभिन्‍न राज्य सरकारों और विश्व- 
विद्यालयों ने मान्यता प्रदान की हुईं है। शास्त्री की उपाधि बी० ए० तथा आचार्य को 
उपाधि एम० ए० के समकक्ष मानी जाती है। सन्‌ १६६४ में यहाँ पहली दो स्तातिकाश्रों 
ने व्याकरणाचार्य तथा वेदविभूषिता की उपाधि प्राप्त की थी, और उसके बाद सन्‌ १६८२ 
तक यहाँ शिक्षा प्राप्त कर ११६ कन्याएँ स्नातिका हो चुकी हैं । 
विभिन्‍न प्रवृत्तियाँ--यह ग्रुरुकुल वेद-प्रचार, गौरक्षा आदि आयंसमाज के 
श्रान्दोलनों में प्रमुख भाग लेता रहा है। स्त्रियों में वीरता की भावना को पुनरुज्जीवित 
करने के लिए इस गरुरुकुल की ब्रह्मचारिणियाँ झआयंसमाज से सम्बद्ध विभिन्‍न समारोहों, 
शोभायान्राओं प्रौर सम्मेलनों में भाग लेती हैं, भाषण देती हैं और व्यायाम प्रदर्शन करती 
हैं। अम्वाला, मंथुरा, दिल्‍ली, कानपुर, उदयपुर, रिवाड़ी, नारनौल, मुरादाबाद; 
सोनीपत, रोहतक, गुड़गाँवा श्रादि की श्रायंसमाजों के समारोहों में ब्रह्मचारिणियों द्वारा 
भाग लेने की वड़ी सराहना हुई है। द 
१६६७ में गौरक्षा भान्दोलन के अवसर पर यहाँ की ब्रह्मचारिणियों ने सत्याग्रह 
आन्दोलन में भाग लिया और तिहाड़ जेल में २१ दिन तक रहीं । 
कन्या गुरुकुल में एक वंदिक शोध पुस्तकालय है, जो न केवल छात्राओं के 
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अध्ययन के लिए अत्यन्त उपयोगी है, अपितु विद्वानों के शोधकार्यों में भी सहायक है । 
इसमें वेदिक साहित्य तथा वेदांगों के ग्रन्थों का विशाल संग्रह है। इसका प्रयोजन छात्राओं 
को स्वाध्यायशील और विदुषी वनाना है। इसमें वेद-वेदांगों के अतिरिक्त ब्राह्मण, 
आरण्यक, उपनिषद्‌, इतिहास, संस्कृत, हिन्दी, जीवनचरित्र, महाभाष्य, आयुर्वेद, 
रामायण, महाभारत आदि विभिन्‍न विषयों के ग्रन्थों का उत्तम संग्रह है । 

स्वामी ओमानन्दजी सरस्वती ने यहाँ २८ फरवरी, १६६३ को एक ऐतिहासिक 
पुरातत्त्व संग्रहालय की स्थापना की थी। इसमें भारतीय इतिहास एवं पुरातत्त्व की 
श्रतीव महत्त्वपूर्ण तथा दुलंभ सामग्री एकत्र की गई है। इसमें सिन्धु सभ्यता कालीन तथा 
महाभारत कालीन ताम्र शस्त्रास्‍्त्र, मिटटी और ताम्र के प्राचीन मुद्रांक (मोहरें), प्रस्तर- 
मूर्तियाँ, मृण्मृतियाँ, ताम्नपत्र, कार्षापण, यौवेय, औदुम्बर, आग्रेय, कुणिन्द, कौशाम्बी, 
पांचाल, उज्जयिनी आ्ादि राज्यों, प्राचीन राजवंशों और इण्डो-प्रीक शासकों की मुद्रायें, 
ढाल, तलवार आदि शस्त्रास्त्र, ताड़पत्र और कागज पर लिखित प्राचीन पाण्डुलिपियाँ 
विद्यमान हैं। इस संग्रहालय के साथ इतिहास सम्बन्धी ग्रन्थों का भी एक संग्रह है और 
अनेक विदेशी विद्वानू भी अपने शोधकार्थों में इससे सहायता लेते रहते हैं। इनमें रामायण- 
कालीन इतिहास की खनन करने वाली बकले विश्वविद्यालय की अमरीकी विद्गषी 
डा० जोना विलियम्स तथा जर्मन विद्वान डा० पालयुले के नाम उल्लेखनीय हैं । 

कन्या गुरुकुल के साहित्य प्रकाशन विभाग ने कई बहुमूल्य प्रकाशन किये हैं। 
प्रचार के कार्य को स्थायी बनाने के लिए सत्साहित्य का सुजन अतीव भ्रावश्यक है, क्योंकि 
भाषण का प्रभाव शोघ्न समाप्त हो जाता है किन्तु साहित्य चिर काल तक वना रहता है 
झौर समाज के सुधार, प्रध्ययत और अन्वेषण के कार्य को अ्रग्मसर करता रहता है। इस 
संस्था के महत्त्वपूर्ण प्रकाशनों में यास्काचार्य का निरुक्त, काशिका और अष्टाध्यायी उल्ले- 
खनीय हैं। इस गुरुकुल की अन्य प्रवृत्तियों में धर्माथ औषधालय, कृषि तथा गौशाला 
उल्लेखनीय हैँ। गौशाना के पशु दिल्‍ली राज्य की पशु प्रदर्शनियों में पुरस्कृत होते रहे हैं । 

साधु आश्षम तथा समराजसेवा --वर्तमाव समय में समाज की एक बड़ी समस्या 
समाज की सेवा करने वाले साथु-संन्याप्तियों की वुद्धावस्था में देखभाल की है। घामिक 
भावना से अनुप्राणित होकर अपने घर वार को छोड़कर समाज की सेवा के लिए अपना 
सारा जीवन भ्रपित करने वाले व्यक्तियों की श्रायंसमाज में कोई कमी नहीं है। ऐसे व्यक्ति 
जीवन भर समाज की सेवा में लगे रहते हैं, किन्तु वृद्धावस्था में कोई उनकी देखभाल करने 
वाला नहीं होता, और रुग्ण एवं भ्रशक्त होने पर उन्हें बहुत कष्ठ उठाना पड़ता है। 

कन्या गुरुकुल नरेला ने इस दिशा में साधु आश्रम की स्थापना करके एक सराह- 
तनीय कदम उठाया है। यहाँ फरवरी, १९७८ में स्वामी सर्वानन्‍्दजी के कर कमलों से 
साधु झाश्रम की स्थापना हुई थी। इप्तमें समाज सेवक वयोवुद्ध साधु रहते हैं, तथा रुणण 
होने पर अनेक संन्‍्यासी यहाँ आते हैं शरौर यहाँ उनकी अच्छी सेवा की जाती है। स्वामी 
श्रात्मानन्द, महात्मा आनन्द भिक्षु, स्वामी समपंणानन्द (श्री पं> बुद्धदेव विद्यालंकार), 
श्री जगदेव सिद्धान्ती, स्वामी घर्मानन्‍द भ्रादि झ्रायंसमाज के प्रमुख नेताओं के अंत्येष्टि 
संस्कारों में भी गुरुकुल की कन्याओं ने भाग लियां है। 

कन्या भुरुकुल का समस्त भ्रवन्ध एक विद्या सभा हारा किया जाता है। यह 
ग्रुरुकुल की समस्त सम्पत्ति की स्वामिनी है। यहं राज॑नियम के अनुसार पंजीकृत संस्था है, 
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और इसका अपना विधान है। इसकी धाराओं के अ्रनुसार ही वाधिक उत्सव में सभा के 
भ्रधिकारियों का चुनाव होता हैं। इसके श्रधिकारियों तथा अन्तरंग सभा के सदस्यों की 
संख्या ४० है। इसका भ्राजीवन सदस्यता शुल्क १०१ रुपया है। 

इस संस्था ने अब तक ७२ व्याकरणाचार्य और ४७ शास्त्री शिक्षा सम्पन्न कन्याएँ 
तैयार की हैं। ये शिक्षा तथा सामाजिक क्षेत्र में उत्तम रीति से काम कर रही हैं । स्त्रियों 
की शिक्षा, विशेष रूप से व्याकरण आदि वैदिक विषयों का ज्ञान देने में इस गुरुकुल का 
विशेष योगदान है । 


(३) कन्या महाविद्यालय, लोवा कला (रोहतक) 


इस गुझुकुल की स्थापना १४ अगस्त, सन्‌ १६६२ ई० को श्रावणी के पवित्र पर्व 
के दिन स्वामी मानाचार्य सरस्वती ने अपनी ४० एकड़ भूमि में कन्याश्रों के आषें शिक्षण 
की भ्रावश्यकता को अनुभव करते हुए की थी। इस क्षेत्र की तथा अन्य प्रान्तों की कन्यायें 
बिना किसी भेद-भाव के साथ जीवनयापन करती हुई प्राचीन व्याकरण के माध्यम से यहाँ 
ग्राष ग्रन्थों का श्रध्ययन कर रहीं हैं । 
इस समय शिक्षा प्राप्त करने वाली छात्राओ्ों की संख्या १२५ है। सम्पूर्णानन्‍्द 
वाराणसेय संस्कृत विश्वविद्यालय की प्रथमा, मध्यमा, शास्त्री, और आचाये की परीक्षायें 
उत्तीर्ण करके कन्यायें सामाजिक जीवन में कार्य करती हुई भ्रपने जीवन को सफल करती 
हैँ । 
संस्था के कुलपति चौ० प्रियक्नत, प्रधान सरपंच पृथीसिह, मन्त्री सरपंच श्रीचन्द 
तथा उपमन्त्री श्री उदयर्सिह मान हैं। आ्राचार्या शान्ति स्नातिका और उपाचार्या कु० कृष्णा 
हैं। ये सभी कार्यकर्ता तिःस्वार्थ भाव से वच्चों के जीवन का विकास तथा निर्माण कर रहे 
हैं। आय का साधन जनता का सहयोग है। ग्रुरुकुल की भू-भवन सम्पत्ति का श्रानुमानिक 
मूल्य पाँच लाख रुपये के करीव है । इस संस्था का सभी कार्य भ्रवैत्तनिक रूप से होता है । 
संस्था आ्रात्मनिर्भर है । कृषि के योग्य चालीस वीघे जमीन इसके पास है, जिसमें ट्यूब वेल 
लगा हुआ्ना है। छात्रावास में छात्राओं के निवास की सुन्दर व्यवस्था है । 

_ विद्यालय में धामिक शिक्षा तथा वौदिक सिद्धान्तों का ज्ञान पाँचवीं से लेकर 
सोलहवीं (श्राचायं) कक्षा तक दिया जाता है। संस्था का संचालन सुचारु रूप से हो रहा 
है। यह संस्था इस क्षेत्र के लिए एक विशुद्ध संस्का रयुक्त वातावरण देने के कारण हर 
प्रकार से लाभदायक सिद्ध हुई है। 

इस विद्यालय में १८ शिक्षिकायें ग्रध्यापन का कार्य कर रही हैं। संस्था में घामिक 
पुस्तकों का एक छोटा-सा पुस्तकालय भी है, जिसमें सभी वेदों के भाष्य, उपनिषद्‌ श्रादि 
ग्रन्थ छात्राओं को स्वाध्याय के लिए प्रदान किये जाते हैं । 


(४) आये कन्या गुरुकुल, सोर साजरा (करनाल) 
यह गुरुकुल कन्याओं को शिक्षा देने के लिए महासभा आरा कन्या गुरुकुल मोर 
माजरा द्वारा १६७२ ई० में स्थापित किया गया था। इस संस्था के संचालक चौधरी 
तेजिन्द्रपालजी हैं। यह संस्था ग्राम माजरा की पंचायत द्वारा दी गयी २३ एकड़ पंचायती 
भूमि पर वनाई गयी है, और मोर माजरा से पानीपत जाने वाली पक्की सड़क पर स्थित है। 
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हर॒याणा तथा दिल्‍ली के कन्या ग्रुरुकुल ५११ 


यह संस्था निम्नलिखित उद्देश्यों की पूर्ति के लिए स्थापित की गयी है --(१) 
कन्याप्रों में संसक्षत व हिन्दी भाषा का प्रचार करना । (२) छात्राश्रों के शरीर, मन, बुद्धि 
आर आत्मा की शक्ति को इस प्रकार विकसित करना कि वे अपना जीवननिर्वाह सफलता- 
पूर्वक कर सकें। (३) वैदिक वर्णव्यवस्था को पुनः प्रचलित करना, और (४) वैदिक धर्म 
के प्रचार के लिए योग्य उपदेशिका, अ्रव्यापिका तथा उत्तम नागरिक तैयार करना । 

यह संस्था हरयाणा शिक्षा विभाग से मान्यता प्राप्त है, और यहाँ हरयाणा बोर्ड 
द्वारा निर्धारित पाठ्यक्रम के अनुसार शिक्षा दो जाती है। आठवीं और दसवीं कक्षाओं 
की परीक्षा हरयाणा बोडं द्वारा ली जाती है। प्रथम से सप्तम तथा नवम कक्षा की परीक्षा 
संस्था स्वयं लेती है। संस्था के पाठ्यक्रम की यह विशेषता है कि इसमें संस्क्ृत का अध्ययन 
विशेष रूप से कराया जाता है, भर सभी कक्षाओं में धर्म शिक्षा की व्यवस्था है। यह सभी 
छात्राओं के लिए अनिवाय है| घमंशिक्षा की वाषिक परीक्षा भी ली जाती है। श्रच्छे अंक 
प्राप्त करने वाली छात्राश्रों को पुरस्क्ृत किया जाता है। 

सभी छात्राओं का ग्रुरुकुल में प्रवेश करने के वाद गुरुकुल के छात्रावास में रहना 
अनिवाय है । छात्रावास में ३०० कन्यायें रहती हैं। इसमें सन्ध्या एवं हवन प्रतिदिन प्रातः- 
काल और सायंकाल किया जाता है। इसमें उपस्थित होना सभी छात्राओं व अध्या- 
पिकाओं के लिए अनिवाय है। शिक्षा निःशुल्क है। भोजन व्यय के लिए प्रथम कक्षा से 
पाँचवीं कक्षा" तक ४० रुपया प्रति मास तथा छठी कक्षा से १०वीं कक्षा तक ५० रुपया 
प्रति मास लिया जाता है । 

ग्रुरुकुल की विशेषताएँ निम्नलिखित हैं-- 

भारतीय शिक्षा पद्धति के अनुसार सदाचारपुर्वक झाश्रम निवास, निःशुल्क 
शिक्षा, सादा संत जीवन व उच्च विचार, ग्रुरुओं के साथ निकट सम्पर्क, सव छात्राओं 
के साथ विना किसी भेदभाव के समान व्यवहार करना और प्राचीन भारतीय विद्यात्रों 
के साथ-साथ आधुनिक ज्ञान-विज्ञान श्रादि की शिक्षा की व्यवस्था करना। 

संस्था की वाधिक आय साढ़े चार लाख रुपये है। फीस द्वारा डेढ़ लाख रुपया 
प्राप्त होता है। कृषि तथा दान द्वारा हर साल तीन लाख रुपये की झामदनी होती है। 
अ्ध्यापिकाओों के वेतन तथा' छात्राह्नों की भोजन-व्यवस्था में लगभग साढ़े चार लाख 
रुपया व्यय होता है। संस्था की कुल सम्पत्ति का आनुमानिक मूल्य १५ लाख रुपया है। 
यह सब सम्पत्ति संस्था को दान द्वारा प्राप्त हुईं है। गुरुकुल के विभिन्‍न भवन समीपवर्ती 
गाँवों के झाय॑ बन्धुओं ने दान देकर बनवाये हैं, और साथ ही हरयाणा राज्य सरकार से 
भी इस संस्था को आर्थिक सहायता मिलती रही है। 

इस कन्या गुरुकुल का प्रबन्ध महास भा आये कन्या गुरुकुल मोर माजरा द्वारा किया 
जाता है। इस सभा के १७ उद्देश्य हैं, जिनमें पहले पाँच उद्देश्य वैदिक घर्म, साहित्य भर 
समाज के पुनरुज्जीवन से सम्बन्ध रखते हैं । 


(५) कन्या गुरुकुल महाविद्यालय, खरखोदा (सोनोपत) 
कन्या गुरुकुल महाविद्यालय, खरखौदा की स्थापना १४५ अगस्त, १६७४ को भक्त 
दरियाव सिंह हुमायू पुर निवासी ने की थी। शुरू में भक्तजी पौराणिक पिचारों के थे । 
. पौराणिक साधुभ्रों की वह पूरी लगन से सेवा करते थे, बीस-बीस साधुओं को बुलाकर 
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५१२ आर्यंसमाज का इतिहास 


गाँव में कीतन भ्ादि करवाते थे ! कुछ समय पश्चात्‌ उनके विचारों में परिवर्तत आया 
और वह गांधीजी के भक्त बन गये। फिर झाचाय॑ भगवान्‌ देव (स्वामी ओोमानन्‍द) के 
सम्पर्क में आकर उनकी श्रद्धा आरयंसमाज के प्रति वढ़ गयी । 

ग्राचाय॑ भगवान्‌ देव के सम्पर्क से इन्होंने अपने चारों वच्चों को गुरुकुल में 
पढ़ाया। दोनों पुत्रियों को नरेला व खानपुर कला में तथा दोनों पुत्रों को गुरुकुल भज्कर 
में शिक्षा दिलाई। जिस समय आचार्य भगवान्‌ देव से नरेला में लड़कियों का गुरुकुल 
खोला, प्रथम पाँच लड़कियों के साथ वहाँ उन्होंने अपनी पुत्री को प्रवेश दिलाया तथा दो 
तीन वर्षों तक वह गुरुकुल को सभालते भी रहे। इस प्रकार इन्होंने श्राचार्य भगवान्‌ देव 
के साथ १२ बर्ष तक कार्य किया; जहाँ वह आचार्य॑जी के साथ रहते हुए अपने तरीके से 
ग्रामीण बालकों से धूम्रपान छुड़ाने का कार्य करते थे तथा उन्हें यज्ञोपवीत व उत्तम शिक्षा 
देने के कार्य में तत्पर रहते थे। 

इन्हीं दिनों भक्तजी ने 'हिन्दी सत्याग्रह' तथा “गौहत्या वन्द आ्रान्दोलन में जेल 
यात्रायें भी कीं । सन्‌ १९७१ में उनका विचार कन्या गरुरुकुल खोलने का बना। उन्होंने 
अपने ज्येष्ठ पुत्र आचार्य यशपाल को बार-बार कहा कि इस क्षेत्र में लड़कों की संस्था त्तो 
ग्रुरुकुल मठिण्डू है, परन्तु लड़कियों की नहीं है, भ्रत: इसकी स्थापना होनी चाहिये । उनके 
शुभ विचार ने उक्त संस्था को जन्म दिया। 

प्रारम्भ में उन्होंने खरखौदा में डेढ़ वीघा निजी जमीन खरीद कर १४ अगस्त, 
१९७४ को ग्रुरकुल ध्रारम्भ किया। परल्तु इस क्षेत्र में समीप ही एक अन्य संस्था होने से 
चन्दे से इसको चलाना कठिन था। घर में तीन आदमी सबिस पर थे, उनकी तीन-चार 
ब्ष की थोड़ी-सी बचत को भी उन्होंने इस संस्था के निर्माण में लगा दिया तथा घर पर 
जो नाममात्र भूमि थी, उसे गिरवी रख कर तथा घर के वर्तेन आदि लाकर इस संस्था 
का संचालन किया । न 

आरम्भ में इस संस्था में 'प्रभाकर' व शास्त्री” कक्षाओं की छात्राओं को पढ़ाने 
का प्रवन्ध किया गया। तत्पश्चात्‌ हरयाणा सरकार द्वारा मान्यता प्राप्त 'जे० बी० टी० 
होम साइंस", आर्ट एण्ड क्राफ्ट' तथा 'ओ० टी० ' की ट्रेनिंग कक्षाएँ चलाई गयीं। इस संस्था 
ने प्रारम्भ में नन्‍हीं बालिकाओं के गुरुकुल का रूप घारण इसलिए नहीं किया, क्योंकि इस 
क्षेत्र में समीप ही दो अन्य संस्थाएँ थीं, इसलिए यहाँ के क्षेत्रवासियों पर चन्दे का अधिक 
भार पड़ता । ब्रतः यह श्रावश्यक था कि पहले इसका निर्माण विद्यालय के रूप में कर 
के वाद में गुरुकुल का रूप दिया जाये। प्रारम्भ में आचाय॑ यशपाल ने स्वामी इन्द्रवेश 
तथा चौ० श्रीचन्द रोहट के सहयोग से समीप के ग्रामों के लगभग ४५० व्यक्तियों को 
१०१ रुपये का सदस्य मनोनीत किया । अन्न संग्रह भी होता रहा। 

के वर्तमान समय में इस संस्था में ३०० छात्राएँ योग्य अ्रध्यापक वर्ग के संरक्षण में 

ट्रेनिंग की शिक्षा ग्रहण कर रही हैं । छात्राश्रों के लिए दात व फीस आदि से प्राप्त सम्पूर्ण 
सम्पत्ति 'शिक्षा परिषद्‌! गुरुकुल मठिण्डू के नाम करा दी गयी है, और उस का संचालन 
गुरुकुल मठिण्डू की कमेटी द्वारा ही होता है । 


(६) कन्या गुरुकुल, खरल (जीन्द) । 
स्थानीय भनुश्नुति के अनुसार कौरव-पाण्डवों की जन्मभूमि मात्ती जाने वाली 
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हरयाणा तथा दिल्‍ली के कन्या गुरुकुल श१३ 


स्थली खरल (जिला जीन्द, हरयाणा) में कन्या गुरुकुल की स्थापना २६ जनवरी, १६७६ 
को गणतन्त्र दिवस के राष्ट्रीय पर्व पर स्वामी रत्नदेव सरस्वती के कर कमलों से हुईं थी । 
शिक्षा की दृष्टि से यह क्षेत्र बहुत पिछड़ा हुआ है । यहाँ कन्याश्रों की कोई शिक्षण-संस्था 
नहीं थी । स्वामी रत्नदेव नेष्ठिक ब्रह्मचये व्रत का पालव करते हुए कन्याशओ्रों की शिक्षा के 
लिए संस्थायें स्थापित करने का अनथक प्रयास कर रहे हैं। उनके संरक्षण में व उन द्वारा 
संचालित अन्य शिक्षण-संस्थायें आषे विद्यापीठ गुरुकुल कुम्भा खेड़ा तथा बैदिक कन्या 
पाठशाला हँसनगढ़ (हिसार) हैं। उन्होंने ही स्थानीय व्यक्तियों, नरवाणा के झ्रार्य भाइयों 
तथा धनपतियों का सहयोग प्राप्त करके खरल के कन्या ग्रुरुकुल का विकास किया है । 

जिला जीन्‍न्द के देहाती क्षेत्रों में केवल यही एक मात्र ऐसी संस्था है जहाँ छा्ाये 
निश्चिन्त होकर विद्या प्राप्त कर सकती हैं। इस प्रदेश में पहले कन्याओ्रों को शिक्षित 
करना बहुत बुरा समझा जाता था, किन्तु धीरे-धीरे स्वामीजी के नेतृत्व में इस संस्था ने 
ग्रामीण क्षेत्रों पर ऐसा प्रभाव डाला कि जनता स्वयमेव इस ओर आराकृष्ट होने लगी | 
इसमें कोई सनन्‍्देह नहीं, कि ऐसा वातावरण वनाने के लिए स्वामीजी को निरन्तर संघर्ष 
करना पड़ा। उनका दृढ़ संकल्प था कि यदि उनके संघर्ष करने या कष्ट उठाने से हजारों 
कन्याओञ्रों का जीवन और भविष्य उज्ज्वल बनता है तो उस कष्ट को उठाने और संघ 
करने के लिए वह सदव तेयार रहेंगे | उनकी तपस्या का परिणाम यह गुरुकुल है। 

इस गुरुकुल में इस समय दसवीं तक की कक्षाओं की पढ़ाई होती है। इसे हरयाणा' 
वोर्ड से मान्यता प्राप्त है। दसवीं के वाद विशारद्‌ और शास्त्री श्रेणियों की पढ़ाई चलती 
हैं। तीसरी श्रेणी से संस्कृत एवं घर्मशिक्षा का ज्ञान वालिकाश्रों को अ्रनिवायय रूप से दिया 
जाता है । " 
दूर-दूर से श्राकर इस संस्था में वैदिक शिक्षा ग्रहण करने और ग्रुरुकुल के वाता- 
वरण का लाभ उठाने की इच्छा रखने वाली बालिकाशों के लिए छात्रावास का सुन्दर 
प्रवन्ध है। ब्रह्मचारिणी दर्शन श्राचार्या छात्रावास की अध्यक्ष भर विद्यालय में शिक्षिका 
हैं। इन्होंने सरकारी सेवा को तिलांजलि देकर समाज की सेवा का ब्रत घारण किया है। 
जनता इनकी कर्मठता, क्रियाशीलता तथा मधुर सामाजिक व्यवहार से बड़ी प्रभावित है । 
इनकी भ्रध्यक्षता में छात्रावास में हरयाणा के श्रतिरिक्त उत्तरप्रदेश, मध्यप्रदेश, नेपाल तक 
की कन्याएँ रह रही हैं। इस समय यहाँ छात्रावास में रहने वाली कन्याओ्रों की संख्या एक 
सौ पच्चीस है। 

प्रतिदिन प्रात:काल तथा सायंकाल छात्रावास में सन्ध्या-हवन तथा वैदिक मस्त्रों 
का सस्वर उच्चारण होता है। छात्राश्रों की कुल संख्या चार सौ पच्चीस है। १७ अध्या- 
पिकाएँ मुख्याध्यापिका श्रोमती उषा रानी के निरीक्षण में कार्य कर रही हैं। शिक्षा सर्वथा 
निःशुल्क है। भोजन और आवास का शुल्क बहुत ही कम लिया जाता है। 

इस गुरुकुल का प्रबन्ध विद्यायंसभा कन्या गुरुकुल, खरल द्वारा होता है। इसकी 
प्रबन्धक समिति के नो सदस्य हैं। स्वामी रत्नदेव सरस्वती कुलपति हैं, और समिति के 
प्रधान श्री भलेराम जन हैं। 

गुरुकुल की वाधिक आय लगभग साढ़े तीन लाख रुपये है, और व्यय लगभग सवा 
तीन लाख है। झ्राय का प्रधान साधन चन्दा और सरकारी अनुदान है। जमीन से भी 
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कुछ झ्ाय हो जाती है। ग्रुरकुल की ओर से एक प्रचार-मण्डली भी रखी गयी है, जो 
गुरुकुल के लिए घन-संग्रह का कार्य करती है । 

ग्ुरुकुल के लिए हर॒याणा सरकार और स्थानीय जनता से काफी आधथिक सहायता 
मिलती रही है। भूतपूर्व कृषिसनन्‍्त्री एवं वर्तमान सिंचाईमन्त्री श्रीशमशेरसिह ने 
११,००० रुपये की राशि विज्ञान भवन का शिलान्यास रखते हुए हर॒याणा सरकार की 
ओर से अनुदान में प्रदान की। भूतपूर्व रक्षामन्‍्त्री श्री वंशीलालजी ने भी ११,००० 
रुपये की राशि अनुदान में दी । मन्त्री मूलचन्द जैन तथा राजपालजी ने भी ५,००० का 
दान दिया। नरवाणा नगर के सेठों तथा ग्रामीण भ्रार्य भाइयों ने ग्रुरुकुल के कमरों को 
बनवाने के लिए दान दिया है। १,१०० रुपये की राशि देने वाले चालीस श्रार्ये भाई हैं। 

आध्िक सहायता के साथ साथ ग्रुरुकुल को भूमि का भी दान मिला है। खरल 
की दो महिलाओं --श्रीमती खजानीदेवी तथा श्रीमती भूला देवी ने १०-१० बीघे जमीन 
दी है और ५० बीघा भूमि गुरुकुल को ग्राम पंचायत खरल ने दी है । 

प्रतिवर्ष फरवरी के महीने में कन्या गुरुकुल का वाधिक उत्सव बड़ी घूमधाम से 
मनाया जाता है। छात्राओं को लाठी चलाना, घनुष-वाण, डम्बल, लेजिम, आसन झादि 
विशेष रूप से सिखाये जाते हैं, और उत्सव के अवसर पर छात्राओं के व्यायाम के प्रदर्शन 
जनता द्वारा बड़े पसन्द किये जाते हैं। कन्यायें इस म्रवसर पर भाषण, बाद्यसंगीत आदि के 
कार्यक्रम प्रस्तुत करती हैं। इस क्षेत्र में यह कन्या गुरुकुल शिक्षा एवं भ्रार्य॑ संस्कृति के 
प्रसार का प्रमुख केन्द्र है । | 


(७) भ्रन्‍्य कन्या गुरुकुल 

हरयाणा राज्य और दिल्‍ली के संघ-क्षेत्र में ्रन्य भी अनेक कन्या गरुरुकुल विद्यमान 
हैं। करनाल (हरयाणा) जिले में पाढ़ा और वला नामक स्थानों पर और रोहतक जिले 
में सिद्दीपुर लोवां में भी कन्या गरुरुकुलों की सत्ता है | ग्रुरुकुल पाढ़ा (श्रार्य कन्या गुरुकुल 
संस्क्षत विद्यालय) की स्थापना सन्‌ १६७३ में डा० गणेशदास अनेजा द्वारा की गयी थी । 
इसमें दसवीं कक्षा तक की पढ़ाई की व्यवस्था है, श्ौर छात्राओं की संख्या १०० के 
लगभग है। 

दिल्‍ली नगर के न्यू राजेन्द्रनगर क्षेत्र में श्राय कन्या गुरुकुल की सत्ता है। इसकी 
स्थापना अक्तूबर, सन्‌ १६६७ में श्रीमती ब्रह्मशक्तिजी द्वारा की गयी थी | इसमें लाल- 
वहादुर शास्त्री राष्ट्रीय संस्कृत संस्थान, नयी दिल्‍ली द्वारा निर्धारित पाठ्यक्रम के अनुसार 
मध्यमा स्तर तक की शिक्षा की व्यवस्था है। छात्राश्रों की संख्या १२५ के लगभग है। 


सब छात्राएं छात्रावास में निवास करती हैं, और ग्रुरुकुलीय दिनचर्या के अनुरूप: ब्रह्मचर्य , 
तप और निष्ठा का जीवन व्यतीत करती हैं। ह 
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ग्रठारहवाँ श्रध्याय * 


दयानन्द एंग्लो-वंदिक शिक्षण-संस्थाओं 
का असाधारण विस्तार 


(१) भारत के विभाजन से डी० ए० वी० संस्थाश्रों को अ्रपार क्षति 

सन्‌ १८८६ में पहला डी० ए० वी० स्कूल लाहौर में स्थापित हुआ था। आधी 
सदी के समय में पंजाब, उत्तर-पश्चिमी सीमा प्रान्त और बिलोचिस्तान में डी० ए० वी० 
शिक्षण-संस्थाओ्रों का एक जाल-सा विछ गया था। लाहौर डी० ए० वी० आन्दोलन का 
केन्द्र था, और वहीं डी० ए० वी० कॉलिज ट्रस्ट तथा मनेजिंग सोसायटी का प्रधान कार्यालय 
विद्यमान था। सोसायटी द्वारा जिन शिक्षण-संस्थाओ्रों का संचालन किया जा रहा था, 
उनमें बहुसंख्यक उस क्षेत्र में थीं जो भारत के विभाजन के परिणामस्वरूप पाकिस्तान के 
अन्तगंत हो गया था। साम्प्रदायिक आधार पर भारत के विभाजन के कारण हिन्दुओं के 
लिए पाकिस्तान में रह सकना सम्भव नहीं रहा और प्रार्यसमाज द्वारा! स्थापित सब 
'शिक्षणालय उनके हाथ से चले गये । डी० ए० बी ० सोसायटी की जो सम्पत्ति पाकिस्तान में 
रह गयी, उसकी कीमत दो करोड़ रुपये से भी अधिक थी | लाहौर के डी० ए० वी० कॉलिज 
के छात्रावास से यह अनुमान लगाया जा सकता है कि पाकिस्तान में छूट गयी डी० ए० वी० 
संस्थाएँ कितनी विशाल थीं। जो हिन्दू श्लौर सिबख पाकिस्तान से भारत आ रहे थे उन्हें 
सकुशल भारत पहुँचाने के लिए डी० ए० वी० कॉलिज लाहौर के छात्रावास और उसके 
साथ के परिसर में सरकार द्वारा एक शिविर की व्यवस्था की गयी थी जिसमें निवास 
करने वाले शरणार्थियों की संख्या कभी-कभी २५,००० से भी अ्रधिक हो जाती थी। 
इससे स्पष्ट है कि लाहोर के डी० ए० वी० कॉलिज के छात्रावास का परिसर ही इतना 
विशाल था कि उसमें इतनी अधिक संख्या सें शरणाथियों के निवास की व्यवस्था की जा 
सकी थी। 

. सत्‌ १६४७ में भारत के विभाजन के समय डी० ए० वी० सोसायटी द्वारा 
संचालित सायन्स एवं आार्ट स कॉलिजों की संख्या ९ थी। इनके अ्रतिरिकत ७ व्यावसायिक 
व तकनीकी संस्थानों का संचालन उस द्वारा किया जा रहा था। डी० ए० वी० स्कूलों की 
संख्या ४५ थी। इन बड़ी शिक्षण-संस्थाओ्रों के अतिरिक्त अन्य भी बहुत-से छोटे-छोटे 
शिक्षणालय डी० ए० वी० कॉलिज सोसायटी के तत्त्वावधान में स्थापित थे। डी० ए० वी० 
सोसायटी की वाषिकझासदनी १० लाख १५ हजार थी और उसका ख्चे ६ लाख ५६ हजार 
रुपये था। आमदनी का. प्रधान साधन वह शुल्क था, जो विद्यार्थियों से लिया जाता था। 
डी० ए० बी० संस्थाओं में शिक्षा-शुल्क की दर श्रन्य शिक्षणालयों की तुलना में बहुत कम 
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थी, पर ये संस्थाएँ इतनी लोकप्रिय थीं श्र इनमें विद्यार्थियों की संख्या इतनी अधिक 
थी कि शल्क की दर कम होते हुए भी उससे भ्च्छी आमदनी प्राप्त हो जाती थी। श्रामदनी 
का एक अन्य साधन दाव था । जनता इन संस्थाओं की उपयोगिता को स्वीकार करती 
थी और दान द्वारा इनकी सहायता करती थी। महत्त्व की बात यह है कि डी० ए० वी० 
संस्थाएँ सरकार से कोई भी अनुदान प्राप्त नहीं करती थीं। सरकार उन्हें अनुदान देने को 
तैयार थी, पर सरकार से आथिक सहायता प्राप्त कर लेने पर जिन बन्धनों में बंध जाना 
होता था, डी० ए० बी० सोसायटी उन्हें स्वीकार करने के लिए उद्यत नहीं थी । 
बड़ी और छोटी जो डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाएँ पाकिस्तान में रह गयीं, उनकी 
संख्या ६१ के लगभग है। डी० ए० वी० कॉलिज ट्रस्ट एण्ड मंनेजिग सोसायटी को 
इससे जो अ्रपार क्षति हुई, उसका अनुमान सहज में किया जा सकता है। लाहौर इन 
संस्थाओं का प्रधान केन्द्र था। हाईस्कूल श्रौरकॉलिज के श्रतिरिवत झ्रायुवेंदिक कॉलिज, 
दयानन्‍्द ब्राह्म महाविद्यालय, महिला कॉलिज, वैदिक शोध संस्थान श्रादि अन्य भी अनेक 
संस्थाएं वहाँ विद्यमान थीं । ये सब संस्थाएँ पाकिस्तान में ही रह गयीं, और डी० ए० वी० 
कॉलिज सोसायटी भी पूर्णतया अस्त-व्यस्त हो गयी। इन्हें भारत में पुनःस्थापित 
कर सकना सुगम नहीं था। पर डी० ए० वी० सोसायटी के सदस्य निरुत्साहित नहीं हुए । 
उन्होंने जालन्धर में सोसायटी के कार्यालय को स्थापित किया। लाहोर में उसके जो भी 
कर्मचारी थे, सब वेघरवार हो गये थे । उनके पुनर्वास की समस्या सोसायटी के सम्मुख 
थी। पर इससे भी विकट समस्या उन विद्यार्थियों की शिक्षा की व्यवस्था' करने की थी, 
जिनके स्कूल और कॉलिज पाकिस्तान में रह गये थे । इन शिक्षणालयों की पुनःस्थापना या' 
पुनर्वास के लिए एक पुनर्वास निधि की स्थापना की गयी और उसके लिए जनता से दान 
एकत्र करना प्रारम्भ किया गया। डी० ए० वी० कॉलिज ट्रस्ट तथा मंनेजिग सोसायटी 
को भारत में नये सिरे से संगठित व स्थापित करने और शिक्षण-संस्थाओं का व्यवस्थित 
रूप से संचालन प्रारम्भ करने का प्रधान श्रेय स्वर्गीय डा० मेहरचन्द महाजन को प्राप्त है। 
यह उन्हीं के सशक्त नेतृत्व तथा अनुपम संगठन-क्षमता का परिणाम था, जो पाकिस्तान से 
विस्थापित अनेक डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाएँ भारत में पुनः स्थापित हुईं और शिक्षा के 
क्षेत्र में झ्रायंसमाज ने जिस आन्दोलन का लाहौर में सूत्रपात किया था, स्वतन्त्र भारत में 
उसने अत्यन्त प्रवल व व्यापक रूप प्राप्त कर लिया। भारत के विभाजन के समय सन्‌ 
१६४७ में डी० ए० वी० स्कूलों, कॉलिजों और अन्य संस्थानों की कुल संख्या ६१ थी । यह 
सख्या बढ़ कर सन्‌ १९५१ में 5९, सन्‌ १६६७ में ११० झ्ौर सन १६०१ में १६६ हो 
गयी थी। १६८१-८२ में इसमें भोर भी वृद्धि हुई और डी० ए० वी० कॉलिज सोसायदी के 
तत्त्वावधान में स्थापित एवं संचालित शिक्षण-संस्थाओं की संख्या १६६ तक पहुँच गयी । 
इन १६६ संस्थाओं में ३३ डिग्री कॉलिज, १५ व्यावसायिक एवं तकनीकी संस्थान और 
१४८ स्कूल हूँ । १९४७ से १९८२ तक के ३४ वर्षों में डी० ए० वी० शिक्षणालयों में तीन 
गुने से भी अधिक वृद्धि का हो जाना वस्तुत: एक भ्रसाधारण वात है। लाखों विद्यार्थी 
इस समय डी० ए० बी० शिक्षण-संस्थाश्रों में विद्याध्ययन कर रहे हैं, और उन्तका बजट 
अब करोड़ों तक पहुँच गया है। भारत में कोई भी श्रन्य ऐसी गैर-सरकारी सोसायटी या 
संगठन नहीं है जिस द्वारा इतने भ्रधिक शिक्षणालय चलाये जा रहे हों। क्रिश्चियन 
मिशनरियों के संगठन अन्तर्राष्ट्रीय हैं। साधनों की उनके पास कोई कमी नहीं है। तब 
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भी भारत में क्रिश्चियन शिक्षणालंयों में उतने विद्यार्थी न हीं हैं, जितने डी० ए० ब्रीं० 
संस्थाओं में हैं। आर्यंसमाज इन संस्थाओं पर वस्तुत: गये अनुभव कर सकता हैं। 
डी० ए० वी० कॉलिज ट्रस्ट एण्ड मैनेजिंग सोसायटी का प्रधान कार्यालय देर तक 

जालन्धर में नहीं रहा। कुछ समय पश्चात्‌ उसे नयी दिल्‍ली से आया गया। अत यंह नयी 
दिल्‍ली की चिन्रगुप्त रोड पर विद्यमान है, और वहीं से डी० ए०बी० शिक्षणालयों की सब 
व्यवस्था की जाती है। पंजाब श्रीर हरयाणा के प्राय: सभी महत्त्वपूर्ण नगरों तथा दिल्‍ली 
के अनेक क्षेत्रों में डी० ए० बी० संस्थाएँ स्थापित की जा चुकी हैं। पर डी० ए० बीं० 
सोसायटी नयी दिल्‍ली का कार्यक्षेत्र केवल पंजाब, हरयाणा और दिल्‍ली तक ही सीमित 
नहीं हैं। विहार, उड़ीसा भ्ौर त्रिपुरा में भी सोसायटी द्वारा श्नेक शिक्षणालय खोले जः 
चुके हैं, ओर उसके सदस्य इस वात का यत्न कर रहे हैं कि अन्यत्न भी उनके काये का 
विस्तार होता जाय। इस वर्ष नागालैण्ड और सुद्दर वक्षिण में भी डी० ए० बी० शिक्षण- 
संस्थाएँ स्थापित होनी प्रारम्भ हो गयी हैं। 

इस प्रसंग में यह भी ध्यान में रखना चाहिये कि उत्तरप्रदेश, राजस्थान, महाराष्ट्र 
आदि बहुत-से भ्रन्य प्रदेशों में भी डी० ए० बी० स्कूल और कॉलिज विद्यमांत हैं। पर ये 
उस सोसायटी के प्रबन्ध में नहीं हैं, जिसका प्रधान कार्यालय चित्रगुप्त रोड नयी दिल्‍ली में 
स्थित है। वस्तुत:, दबानन्द एंग्लो-बेदिक शिक्षण-संस्थाश्रों ने एक प्रवल भ्रान्दो लन का रूप 
प्राप्त कर लिया है और उनकी संसझ्या तथा प्रभाव में निरन्तर वृद्धि होती जा रही है । 
भारत के विभाजन के कारण डी० ए० वी० संस्थाश्रों को जो अपार क्षति पहुँची थी तथा 
६१ के लगभग शिक्षण-संस्थाओं के पाकिस्तान में रह जाने के कारण जो हानि हुई थी, 
अब इतने स्कूल खुल गये हैं कि उनके सम्मुख उस क्षति की उपेक्षा की जा सकती है। 


श्ध 


(4। 


(२) डी० ए० वी० डिग्नी कॉलिज 


डी० ए० बी० कॉलिज, जालन्धर--दयानन्द एंग्लो-वैदिक कॉलिज ट्रस्ट तथा 
मैनेजिंग सोसायटी, नयी दिंल्‍ली द्वारा जिन कॉलिजों का संचालन किया जा रहा है, 
जालन्धर का डी० ए० वी० कॉलिज उनमें सबसे बड़ा है। इसमें आर्ट स, सायन्स और 
काम तीनों की शिक्षा की व्यवस्था है, और नी विषयों में स्नातकोत्तर स्तर की भी 
पढ़ाई होती है। सन्‌ १६८१-८२ में इस कॉलिज में विद्यार्थियों की संख्या ५,३०० से भी 
अधिक थी, जिनमें से १००० के लगभग कॉलिज के छात्रावासों में निवास कर रहे थे। 
१८० के लगभग श्राध्यापक कॉलिज की कक्षाओ्रों में श्रध्यापन के लिए नियुक्त थे। यदि 
विद्याशियों और प्राध्यापकों की संख्या को दृष्टि में रखा जाए, तो जालन्धर के डी० ए० वी० 
कॉलिज को यूनिवर्सिटी कहना श्रनुपयुकत नहीं होगा । कॉलिज का एक विशाल पुस्तकालय 
है, जिसमें पुस्तकों की संख्या १,५०,००० के लगभग है। खेलकूद, व्यायाम तथा नेशनल 
कंडेट कोर आदि की कॉलिज में समुचित व्यवस्था है, भ्रौर पढ़ाई का स्तर बहुत सन्तोप- 
जनक है। इसीलिए सन्‌ १६८१ की यूनिवर्सिटी परीक्षाओं में इस कॉलिज के विद्यार्थियों 
ने ६ स्वरंपदक प्राप्त किये। कॉलिज में श्रार्य युवक समाज भी स्थापित है, जहाँ प्रतिदिन 
सैन्‍्ध्या और हवन किये जाते हैं, वहाँ साथ ही श्रावणी, जन्माष्टमी श्र वोधोत्सव आदि 
के अवसरों पर विशेष समारोहों का भी भ्रायोजन किया जाता है। श्राये युवक समाज के 
कारण विद्यार्थियों को श्रपने धर्मं तथा संस्कृति से परिचित होने का अवसर प्राप्त होता है 
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प्र श्रायंसमाज का इतिहास 


हे 


और आयंसमाज के कार्यकलाप में हाथ बटाने के लिए भी वे उत्साहित होते हैं। कॉलिज 
की सब कक्षाश्रों में घर्मशिक्षा देने की भी व्यवस्था है। श्रति सप्ताह एक घण्टे का समय 
वैदिक धर्म तथा संस्कृति की शिक्षा के लिए दिया जाता है। विद्यार्थी धर्मशिक्षा की 
परीक्षा में भी बैठते हैं। कॉलिज के पुस्तकालय में बैदिक धर्म तथा आयंसमाज से सम्बन्ध 
रखने वाली पुस्तकों का भी अच्छा संग्रह है। विद्यार्थी और प्राध्यापक उनका समुचित रूप 
सेउपयोग करते हैं। डी० ए० वी० कॉलिज, जालन्धर की स्थापना सन्‌ १६१६ मे हुई था । 
६४ साल की अ्रवधि में इसने इतनी अ्रधिक उन्नति कर ली है कि हजारों विद्यार्थों वहाँ 
शिक्षा प्राप्त करने लगे हैं और न केवल गुरु नानकदेव यूनिवर्सिटी, अमृतसर (जिसके साथ 
यह कॉलिज सम्बद्ध है) में ही, अपितु सम्पूर्ण पंजाब में इस कॉलिज ने उच्च शिक्षा की 
सबसे विशाल संस्था की स्थिति प्राप्त कर ली है । 
डी० ए० बी० कॉलिज, भ्रम्बाला सिटी--सन्‌ १८८६ में लाहौर में जिस डी० ए० 
बी० कॉलिज की स्थापना की गयी थी, भारत विभाजन के पश्चात्‌ सन्‌ १६४८ में उसे ही 
अम्बाला सिटी में पुनः स्थापित किया गया । इस दृष्टि से इसे सवसे पुराना डी० ए० वी० 
कॉलिज कहा जा सकता है। एक नये नगर में लाहौर से विस्थापित हुए कॉलिज को नये 
सिरेसे स्थापित करना सुगम वात नहीं थी । अनेक विध्न बाधाओं को टूर कर डी० ए० वी ० 
मैनेजिंग सोसायटी के सदस्य व पदाधिकारी जो अ्रपनी सबसे पुरानी शिक्षण-संस्था को 
पुनः स्थापित करने में समर्थ हुए, यह उनकी लगन तथा कर्तव्य बुद्धि का ही परिणाम था | 
अम्वाला का यह डी० ए० वी० कॉलिज कुरुक्षेत्र यूनिवर्सिटी के साथ सम्बद्ध है। सन्‌ 
१६८१-८२ में इसमें विद्याथियों की संश्या ११७० थी, जिनमें से १२० छात्रावास में 
निवास कर रहे थे। कॉलिज में आ्रादू स श्रौर सायच्स दोनों के विषयों की पढ़ाई की व्यवस्था 
हैं। पुस्तकालय में ३८,००० के लगभग पुस्तकें हैं। कॉलिज में खेलकूद, नेशनल कैडेट कोर 
झ्रादि की समुचित व्यवस्था है, और विद्यार्थी उनमें उत्साहपूर्वक भाग लेते हैं। अम्बाला 
जिले तथा कुरुक्षेत्र यूनिवर्सिटी में विविध खेलों की जो अनेक प्रतियोगिताएँ होती हैं 
उनमें इस कॉलिज के विद्यार्थी उच्च स्थान प्राप्त करते हैं । 
हंसराज महिला महाविद्यालय, जालन्धर---इस महाविद्यालय की स्थापना 
सन्‌ १६२७ में महात्मा हंसराज द्वारा लाहोर में की गयी थी। सन्‌ १९४७ में भारत के 
विभाजन के कारण इसे लाहौर से जालन्धचर लाकर पुत्र: स्थापित किया गया। इस समय 
यह महाविद्यालय स्त्रियों को उच्च शिक्षा देने वाली पंजाव की शिक्षण-संस्थाओं में मूघेन्य 
स्थान रखता है। सन्‌ १९८१-८२ में इसमें छात्राओ्रों की संख्या २,८५२ थी, जिनमें से 
४०० के लगभग कॉलिज के छात्रावास में निवास कर रही थीं। प्राध्यापकों की संख्या 
८डे थी। उतके अतिरिवत ६१ कर्मचारी पुस्तकालय, छात्रावास आदि में विविध कार्यों 
में नियुक्त थे। यह कॉलिज गुरु नानकदेव यूनिवर्सिटी, प्रमतसर के साथ सम्बद्ध है, और 
इसमें श्राट्स तथा सायन्स के विविध विषयों के साथ-साथ गह विज्ञान, संगीत तथा 
पेन्टिग की शिक्षा की भी व्यवस्था है। महाविद्यालय ग्राण्ड टरंक रोड पर एक सुन्दर व 
रमर्णीक स्थान पर स्थित है, जिसका क्षेत्रफल १५० बीघे के लगभग हैं। इस सुविस्तृत 
परिसर में महाविद्यालय, छात्रावास, पुस्तकालय, स्वास्थ्य केन्द्र आदि की विशाल इमारतें 
बनी हुई हैं। तरने के लिए एक स्विमिंग पूल तथा विविध खेलों के लिए क्रीड़ा-क्षेत्र भी 
वहाँ विद्यमान हैं। छात्राग्रों को व्यायाम की शिक्षा देने पर महाविद्यालय में विशेष ध्याव 
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दिया जाता है। इसीलिए वहाँ एक जिम्नाजियम का भी निर्माण किया गया है, जिसमें 
जिम्तास्टिक सिखाने के सब साधन हैं। महाविद्यालय में बंदिक धर्म तथा संस्कृति की 
शिक्षा की भी समुचित व्यवस्था है। पढ़ाई शुरू होने से पूर्व प्रतिदिन प्रार्थना की जाती है 
तथा छात्रावास में रहने वाली छात्राश्रों को प्रतिदिन प्रातःकाल प्रार्थना तथा सायंकाल 
सन्ध्या नियमित रूप से करनी होती है। डी० ए० वी० कॉलिज मेनेजिंग कमेटी द्वारा 
संचालित घमंशिक्षा की परीक्षा में सम्मिलित होने के लिए भी छात्राओ्नों को प्रेरित किया 
जाता है। महाविद्यालय में संस्कृत और हिन्दी की शिक्षा पर विशेष ध्यान दिया जाता है। 
सन्‌ १६८०-८१ में इस संस्था में ३७१ छात्राएँ संस्कृत और ४८७ छात्राएँ हिन्दी भाषा 
का अ्रध्ययन कर रही थीं । पंजाब में कोई भी अन्य ऐसः महाविद्यालय नहीं है, जहाँ 
इतनी छात्राएँ इन भाषाओं के अध्ययन में तत्पर हो और जहाँ वेदिक घर्मं तथा आर्यसमाज 
का उस प्रकार का वातावरण हो जैसा कि हंसराज महिला महाविद्यालय में है । 
खैरातीराम महेन्द्र डी० ए० वी० कॉलिज, नकोदर-- पंजाब के जालन्धर जिले 
में नकोदर एक छोटा-सा नगर है, जहाँ जुलाई, १६६० में यह कॉलिज स्थापित हुआ था । 
इसके लिए १७,५०० वर्ग गज भूमि श्री अमरनाथ मिश्र ने प्रदान की थी, और श्रीमती 
वेद कौर तथा श्रीमती सुशीला महेन्द्र ने श्रपने दिवंगत पति श्री खैरातीराम महेन्द्र 
की पुण्य स्मृति में एक लाख रुपये दान में दिये थे। इसे स्थापित हुए अ्रभी केवल २२ वर्ष 
हुए हैं। इस स्वल्प काल में ही इसने बहुत उन्नति कर ली है। सन्‌ १६६०-६१ में 
इसमें विद्याथियों की संख्या केवल ३१० थी, जो १६८१-८२ में १३५० तक पहुँच गयी 
थी। वर्तमान समय में इस कॉलन्िज में ३४ प्राध्यापक अभ्रध्यापन का कार्य कर रहे हैं। 
गर-शिक्षक कर्मचारियों की संख्या ३३ है। इस कॉलिज में आ्राट्स और सायन्स दोनों 
ही विषयों की पढ़ाई की व्यवस्थः है। संस्कृत और हिन्दी की पढ़ाई प्र भी इस कॉलिज 
में समुचित ध्यान दिया जाता है। सन्‌ १६८१-८२ में संस्कृत पढ़ने वाले विद्याथियों की 
संख्या वहाँ २०६ थी। कॉलिज के पुस्तकालय में १२,२७६ पुस्तकें हैं। विद्याथियों को 
धर्मशिक्षा की परीक्षा्रों में बैठने के लिए भी प्रेरित किया जाता है। इस कॉलिज के दो 
विद्यार्थी सन्‌ १६८१ की घमंशिक्षा परीक्षा में सारे उत्तरी भारत में प्रथम और द्वितीय 
रहे थे। 
डी० ए० वी० कॉलिज, अ्सृतसर--पंजाब के कॉलिजों में अमृतसर का 
डी० ए० वी० कॉलिज बहुत सम्मानास्पद स्थान रखता है। १९८२-८२ में इसमें 
विद्यार्थियों की संख्या ३,५७१ थी, और १०६ प्राध्यापक इसमें भ्रध्यापन के लिए नियुक्त 
थे। कॉलिज की स्थापना सन्‌ १६५४५ में की गयी थी । शुरू में इसमें केवल ४५० विद्यार्थी 
प्रविष्ट हुए थे। पर २७ वर्षों में ही इस संस्था ने इतनी उन्नति कर ली, कि विंद्याथियों 
की संखरुयां आठ गुना हो गयी। कॉलिज में झ्राद स, सायन्स और कामसे तीनों विषयों की 
शिक्षा की व्यवस्था है। उसका परीक्षा परिणाम बहुत भ्च्छा रहता है । यह कॉलिज गुरु 
नानकदेव यूनिवर्सिटी अमृतसर से सम्बद्ध है। यूनिवर्सिटी की परीक्षाओं में जो विद्यार्थी 
बैठते हैं उनमें साढ़े बयालीस प्रतिशत ही उत्तीर्ण हो पाते हैं। पर इस कॉलिज के विद्यार्थियों 
में उत्तीर्ण होने वालों की संख्या ६६ प्रतिशत से भी श्रधिक रहती है। कॉलिज के पुरत- 
कालय में पुस्तकों की संख्या ४४,००० के लगभग है। वाचनालय में १४ दैनिक पत्र तथा 
१२३ भारतीय व विदेशी पत्र-पत्रिकाएँ आती हैं। कॉलिज के साथ महात्मा हंसराज हॉस्टल 
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नाम से एक छात्रावास भी है जिसमें विद्याथियों के निवास तथा भोजन आदि की सब आधु- 
निक सुविधाएँ उपलब्ध हैं । प्रति माह इसमें सन्व्या-हवन तथा किसी धार्मिक विषय पर 
प्रवचन की व्यवस्था भी की जाती हैं जिसके कारण विद्याथियों को अपनी सांस्कृतिक 
परम्पराश्रों से परिचय प्राप्त करने का अवसर मिल जाता है। कॉलिज में खेलकूद तथा 
व्यायाम की उत्तम व्यवस्था' है और विभिन्‍न प्रयोजनों से १९ सोसायटियाँ व क्लब संगठित 
हैं, जिनके द्वारा विद्यार्थी वाद-विवाद, भाषण, कविता-पाठ तथा संगीत श्रादि में प्रवीणता 
प्राप्त कर सकते हैं । 
बी० बी० के० डी० ए० बी० महिला महाविद्यालय, अमृतसर--.इस कॉलिज की 
स्थापना सन्‌ १६९६७ में आार्यसमाज लारेंस रोड, अमृतसर के पुरुषार्थ तथा स्वर्गीय श्री 
मेहरचन्द्र महाजन के झ्राशीर्वाद से हुईं थी। स्थापना के समय इसमें छात्राग्रों की संख्या केवल 
३०० थी, जो निरन्तर बढ़ती गई और जनवरी, १९६८१ में १६०० तक पहुँच गयी थी | 
महाविद्यालय में आर्ट स तथा कामसे के विषयों की शिक्षा की व्यवस्था है और वह गुरु नावेक 
यूनिवर्सिटी, श्रमृतसर के साथ सम्बद्ध है। महाविद्यालय के साथ एक छात्रावास का भी 
निर्माण किया गया है, जिसमें श्रभी केवल १८ छात्राश्रों के लिए स्थान हैं। इस नये छात्रा- 
वास के अतिरिक्त एक पुराना छात्रावास भी है। महाविद्यालय के पुस्तकालय में २५,३७५ 
पुस्तकें हैं। इस संस्था की एक महत्त्वपूर्ण विशेषता यह है कि इसमें प्रतिदिन सन्ध्या-ह॒वन 
किया जाता है और सब छात्राएं तथा प्राध्यापक उसमें सम्मिलित होते हैं। विभिन्‍त अवसरों 
पर अन्य भी घामिक व सांस्कृतिक आयोजन किये जाते हैं। महात्मा हंसराज दिवस वहाँ 
बड़े उत्साह के साथ मनाया जाता है। खेलकृद के क्षेत्र में भी इस महाविद्यालय ने बहुत 
सफलताएं प्राप्त की हैं। यूनिवर्सिटी की प्रतियोगिताओं में बंडसिंटन, क्रिकेट, टेबल टेनिस 
आदि में इसे बहुघा उच्च स्थान प्राप्त होता रहता है। एन० सी० सी० के केम्प भी वहाँ 
आयोजित किये जाते हैं । 
एस० एल० बाबा डो० ए० वी० कॉलिज, बटाला--इस कॉलिज की स्थापना 
सन्‌ १६६६ में हुई थी। स्थानीय श्रार्य जनता ने इसे स्थापित करने के लिए विशेष उत्साह 
प्रदर्शित किया था और श्री सोहनलाल वाबा ने इसके लिए ७५,००० रुपयों की घनराशि 
प्रदाव की थी। पहले साल ही इसमें ४२७ विद्यार्थी प्रविष्ट हो गये थे । १६८१-८२ में वहाँ 
विद्याथियों की संख्या ६२० थी झौर उन्हें पढ़ाने के लिए ३२ प्राध्यापक नियुक्त थे। गैर- 
शिक्षक कर्मचारियों की संख्या २४ थी। स्नातक स्तर तक इसमें बी० ए०, बी० एस-सी० 
तथा बी० कॉम तक की पढ़ाई की व्यवस्था है और यह गुरु नानकदेव यूनिवे्सिटी, अ्रमृतसर 
के साथ सम्बद्ध है। संस्कृत और हिन्दी की पढ़ाई पर इस कॉलिज में समुचित ध्यान दिया 
जाता है। यही कारण है कि १६५१ में वहाँ १३१ विद्यार्थियों ने संस्कृत और २४४ विद्यार्थियों 
ने हिल्दी विपय लिये हुए थे । डी० ए० वी० मैनेजिंग कमेटी द्वारा संचालित घमंशिक्षा की 
परीक्षाएँ भी इस कॉलिज के विद्याथियों से दिलायी जाती हैं। कॉलिज के पुस्तकालय में 
६२,००० के लगभग पुस्तकें हैं और खेलकूद भ्रादि की भी वहाँ समुचित व्यवस्था है। 
आर० शार० बाबा डी० ए० बी ० महिला कॉलिज, बटाला --यह कॉलिज वटाला 
के स्थानीय निवासियों के पुरुषार्थ से जुलाई, १६६४ में स्थापित हुआ था| युगाण्डा (पूर्वी 
अ्रफ्रीका) के श्री दुर्गादास वावा ने इसके लिए ७४,००० रुपये दान किये थे। शुरू में 
छात्राओं की संख्या १४० थी, जिसमें प्रति वर्ष निरन्तर वृद्धि होती गयी। सन्‌ १९६८१ के 
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प्रारम्भ में वहाँ ६३४ छात्राएँ अ्रव्ययन कर रही थीं, जिसमें १०४ ने संस्कृत तथा १०४ ने 
हिन्दी विषय लिये हुए थे। यह कॉलिज गुरु नानकदेव यूनिवर्सिटी, अमृतसर के साथ 
सम्बद्ध है, और डिग्री स्तर तक विविध विषयों की पढ़ाई की वहाँ व्यवस्था है। कॉलिज के 
साथ एक छात्रावास भी है जिसमें २३ कमरों तथा एक सुविशाल भोजनकक्ष की सत्ता है। 
छात्रावास में निवास की सब आधुनिक सुविधाएँ विद्यमान हैं । कॉलिज में शिक्षा का स्तर 
बहुत ऊँचा है, इसी कारण उसका परीक्षा परिणाम श्रत्यन्त सन्‍्तोषजनक रहता है। उत्तीर्ण 
छात्राओ्रों की संख्या प्राय: £० प्रतिशत से भी श्रविक होती है। खेलकूद की भी वहाँ समुचित 
व्यवस्था है । योग की शिक्षा भी वहाँ दी जाती है और धर्मशिक्षा का भी प्रवन्ध है । 
जगदीश चन्द डी० ए० वी० कॉलिज, दसुश्रा--इस कॉलिज की स्थापना सन्‌ 
१६६६ में हुईं थी। शुरू में इसका संचालन डी० ए० वी० मैनेजिंग कमेटी के हाथों में नहीं 
था। पर १६७४५ में जब यह डी० ए० बी० कमेटी के नियन्त्रण व प्रवन्ध में आरा गया, तब 
से इसकी समुचित प्रकार से उन्‍नति होने लगी, और सात वर्षो के स्वल्प काल में इसने एक 
सध्यवस्थित शिक्षण-संस्था का रूप प्राप्त कर लिया। इसमें वी० ए> और बी० एस-सी० 
स्तर तक की शिक्षा की व्यवस्था हैं, और ८०९ विद्यार्थी वहाँ अध्ययन कर रहे हैं। 
प्राध्यापकों की संख्या २८ है, और २५ गेर-शिक्षक कर्मचारी इनके अतिरिक्त हैं। संस्कृत 
तथा हिन्दी के अध्ययन में भी विद्याथियों की रुचि हैं। १६८१-८२ में बहाँ ८३ विद्यार्थी 
संस्क्ृत तथा १०८ विद्यार्थी हिन्दी का अध्ययन कर रहे थे। घर्मेशिक्षा की भी इस कॉलिज 
में व्यवस्था है । डी० ए० वी० कमेटी द्वारा संचालित धर्मंशिक्षा की परीक्षाओं में भी इसके 
विद्यार्थी बैठते हैं । यह कॉलिज पंजाब यूनिवर्सिटी, चण्डीगढ़ के साथ सम्बद्ध है। 
डी० ए० बी० कॉलिज, श्रबोहर--पंजाव यूनिवर्सिटी से सम्बद्ध कॉलिजों में 
अबोहर के डी० ए० वी० कॉलिज का महत्त्वपूर्ण स्थान हैं। इसकी स्थापना सन्‌ १६६० 
में हुई थी। जब तक सन्‌ १६७२ में भ्रवोहर में गोपीचन्द आ्रायं महिला कॉलिज स्थापित 
नहीं हुआ था, बालिकाएँ भी इस डी० ए० वी० कॉलिज में ही पढ़ा करती थीं; यद्यपि उनकी 
पढ़ाई के लिए पृथक्‌ रूप से व्यवस्था की गयी थी। सन्‌ १६६० में स्थापित होकर यह 
कॉलिज निरन्तर उन्नति करता गया और सन्‌ १६६८-६६ में उसके विद्यार्थियों की संख्या 
१५०३ तक पहुँच गयो। इनमें ३५९ कन्याएँ भी थीं। कॉलिज के साथ लड़कों और 
लड़कियों के लिए पृथक्‌-पृथक्‌ छात्रावास भी थे। सन्‌ १६६८ में १५० विद्यार्थी लड़कों के 
छात्रावास में रह रहे थे, ओर ६० छात्राएँ लड़कियों के लाजपत राय महिला हॉस्टल में । 
१६७१-७२ में इस कॉलिज में विद्यार्थियों की संख्या बढ़ कर १६०२ हो गयी, जिनमें ४६४ 
कन्याएँ थीं । १६७२ में लड़कियों का पृथक कॉलिज स्थापित हो जाने पर इसमें विद्यार्थियों 
की संख्या में कमी आ जानता स्वाभाविक था, इसीलिए १९८१-८२ में वहाँ केवल १०३६ 
विद्यार्थी थे। संस्कृत और हिन्दी की पढ़ाई पर इस कॉलिज में भी समुचित ध्यान दिया 
जाता है। जिन विद्यार्थियों ने इन भाषाओं को अ्रपने विषयों के रूप में लिया हुआ था, 
उनकी संख्या १६८१-८२ में क्रशः ६५ भ्रौर १७८ थी। इस कॉलिज में बी० एस-सी० 
(मेडिकल तथा नॉन-मेडिकल), बी० ए० तथा एम० ए० कक्षाओं तक की शिक्षा पंजाब 
यूनिवर्सिटी द्वारा निर्धारित पाठ्यक्रम के भ्रनुसार दी जाती है। प्राध्यापकों की संख्या ३६ 
है, भर ३० प्रन्य गेर-शिक्षक वर्ग के कर्मचारी हैं। पुस्तकालय में पुस्तकों की सं्या २६,००० 
के लगभग है। कॉलिज में अनेक एसोसियेशन, सोसायटियाँ तथा क्लब विद्यमान हैं, जिनसे 
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विद्यार्थियों के सर्वांगीण विकास में महत्त्वपूर्ण सहायता आप्त होती है। खेलकूद श्रादि की 
वहाँ समुचित व्यवस्था है 
ह इस डी० ए० बी० कॉलिज की एक विशेषता यह रही है, कि वहाँ कॉलिज का 
काय॑ प्रार्थना से शुरू होता है, जिसमें वेदमन्त्रों का पाठ किया जाता है। प्रार्थेना के पश्चात्‌ 
राष्ट्रीय गीत भी गाया जाता है। भ्रार्य युवक समाज इस कॉलिज में विशेष रूप से सक्रिय 
है। इसके द्वारा वेद के विद्वानों के व्यास्यानों का आयोजन किया जाता है, और, निर्घन 
विद्यार्थियों के लिए पुस्तकों की व्यवस्था की जाती है। इसके तत्त्वावधान में ब॑दिक साहित्य 
का एक पृथक्‌ पुस्तकालय भी स्थापित है। के 
_ गोपीचरद भ्रार्य महिला कॉलिज, भ्रबोहर--रे मई, १६७२ के दिन यह कॉलिज 
स्थापित हुआ था। यह पंजाब यूनिवर्सिटी, चण्डीगढ़ के साथ सम्बद्ध स्नातक स्तर का 
कॉलिज है। पाठ्यक्रम में संस्कृत, हिन्दी, संगीत तथा गृह॒विज्ञान को विशिष्ट स्थान प्राप्त 
है। गृहविज्ञान के लिए वहाँ दो प्रयोगशालाएं विद्यमान हैं, और संगीत की शिक्षा के 
लिए दो पृथक्‌ कक्ष हैं। १६८२ के प्रारम्भ में इस कॉलिज में छात्राओ्ों की संख्या ५१६ 
थी, जिनमें से २२७ ने संस्कृत और ८२ ने हिन्दी विषय लिये हुए थे। अनेक छात्राओ्रों ने 
धर्मशिक्षा की भी परीक्षा दी थी। कॉलिज के पुस्तकालय में ५,००० के लगभग पुस्तकें 
हैं, भर खेलकूद की वहाँ भ्रच्छी व्यवस्था है। पढ़ाई का स्तर ऊंचा है जिसके कारण इस 
कॉलिज का परीक्षा परिणाम प्रायः ६० प्रतिशत रहता है। 
एस० जी० डी० ए०दी ० कॉलिज, भटिण्डा--यह कॉलिज १ जुलाई, १६६० को 
स्थापित हुआ था, भर भटिण्डा तथा समीपवर्तो मण्डियों के लोगों ने इसकी स्थापना में 
अनुपम उत्साह प्रदर्शित किया था। पंजाबी यूनिवर्सिटी, पटियाला के साथ सम्बद्ध इस 
कॉलिज में झा स, सायन्स (मेडिकल तथा नॉत-मेडिकल) और कामसे के विषयों की 
स्नातक स्तर तक शिक्षा दी जाती है। १६८१-८२ में इस कॉलिज में विद्यार्थियों की संख्या 
१४७४ थी, जिनको पढ़ाने के लिए ५१ प्राध्यापक नियुक्त थे। अन्य कर्मचारियों की संख्या 
४३ थी। संस्कृत भौर हिन्दी की शिक्षा पर इस कॉलिज में समुचित ध्यान दिया जाता है। 
सन्‌ १६८९ में वहाँ के २२० विद्यार्थियों ने संस्कृत ली हुई थी और २१० ने हिन्दी । कॉलिज 
के पुस्तकालय में १४,००० के लगभग पुस्तके हैं । खेलकूद, व्यायाम आ्रादि की वहाँ उत्तम 
व्यवस्था है, और इस कॉलिज के विद्यार्थी न केवल यूनिवर्सिटी की परीक्षाओं में ही, 
अपितु खेलकद की प्रतियोगिताशों में तथा विद्यार्थियों से सम्बद्ध श्रन्य कार्यकलापों में भी 
उच्च स्थान प्राप्त करते हैं। 
डी० ए० बी० कॉलिज, सलोट--इस कॉलिज की स्थापना मलोद के एडवर्डे- 
गंज पब्लिक वेलफेयर एसोसियेशन द्वारा सन्‌ १६६८ में की गयी थी । शुरू में इसका नाम 
त्तेशनल कॉलिज था। & जून, १६६६ को इसका प्रवन्ध डी० ए० वी० कॉलिज मैनेजिंग 
कमेटी ने अपने हाथ में लिया और तव से यह डी० ए० वी० कॉलिज कहलाने लगा। यह 
पंजाब यूनिवर्सिटी के साथ सम्बद्ध है और इसमें स्तातक स्तर तक श्रार्टूस और विज्ञान के 
विषयों की शिक्षा दी जाती है। कॉलिज में लड़के और लड़कियाँ दोनों की शिक्षा की 
व्यवस्था है। सन्‌ १६५१ के प्रारम्भ में छात्रों की संख्या ५५० और छात्राओ्ों की संख्या 
२६५४ थी। २४ प्राध्यापक अ्रध्यापन के लिए नियुक्त थे भर गर-शिक्षक कर्मचारी २३ थे । 
पुस्तकालय में पुस्तकों की संख्या १४ हजार के लगभग थी। कॉलिज में धर्मशिक्षा के लिए 
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एक पृथक्‌ विभाग है, जिसकी व्यवस्था प्रोफेसर हंसराज तथा पण्डित विनयकुमार शास्त्री 
द्वारा की जाती है। | 

माता सिश्नोदेदी डी० ए० वी० महिला कॉलिज, ग्रिद्रबहा--फिरोजपुर जिले के 
गिद्दरवहा के निवासियों ने स्त्रियों की शिक्षा के लिए १९६६ में इस कॉलिज की स्थापना 
की थी। पर एक साल बाद इसका प्रवन्ध डी० ए० वी० कॉलिज मैनेजिग कमेटी, नयी दिल्‍ली 
के सुपुदं कर दिया गया। यद्यपि स्थानीय व्यक्तियों का सहयोग इस विद्यालय को प्राप्त 
था और उन द्वारा इसे घन भी प्रदान किया जाता था, पर इसकी श्राथिक समस्या का तब 
सन्तोपजनक रीति से समाधान हुआ जब सेठ मुरारीलाल गुप्त ने अपनी माता श्रीमती 
मिश्रीदेवी की पुण्य स्मृति में इसके लिए प्रभूत धनराशि प्रदान कर दी। यह कॉलिज 
पंजाब यूनिवर्सिटी, चण्डीगढ़ के साथ सम्बद्ध है। १९८१-८२ में इसमें छात्राओं की संख्या 
१६९० थी, जिनमें से २६ संस्कृत और ५० हिन्दी का अध्ययन कर रही थीं। कॉलिज में 
स्नातक स्तर तक आर्ट स विषयों की पढ़ाई की व्यवस्था है। पुस्तकालय में पाँच हजार के 
लगभग पुस्तकें हैं । 

डी० ए० वी० कॉलिज, चण्डीगढ़ --यह्‌ कॉलिज सन्‌ १६४५८ में स्थापित हुआ 
था। स्थापना के समय इसमें विद्यार्थियों की संख्या केवल ३०० थी, पर प्रतिवर्ष इस संख्या 
में वृद्धि होती गयी | सन्‌ १६८९१ के प्रारम्भ में इस कॉलिज में ४,२३१ विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त 
कर रहें थे। पंजाब यूनिवर्सिटी का यह सबसे बड़ा तथा सर्वश्रेष्ठ कॉलिज है। इसमें शिक्षा 
का स्तर इतना ऊँचा है किन केवल भा रत के विविध प्रदेशों से ही, अपितु फीजी, मारिशस, 
थाइलेण्ड, ईरान, सूडान, नाइजी रिया, जोर्डन, केनिया, रहोडेसिया, समालिया, मलयेशिया, 
झफगानिस्तान, मलावी, नेपाल, दक्षिणी श्रफ्रीका और तिब्बत श्रादि से भी विद्यार्थी इसमें 
शिक्षा ग्रहण करने के लिए आते हैं । इस कॉलिज के विदेशों से श्राये हुए विद्यार्थियों की 
संख्या सन्‌ १६८१ में ५०० से भी अधिक थी। कॉलिज की कक्षाओं के लिए ४२ भवन 
(क्लास रूम) हैं, और विज्ञान की शिक्षा के लिए १२ प्रयोगशालाएँ हैं। विद्यार्थियों के 
निवास के लिए छात्रावास भी विद्यमान हैं। १६८१-८२ में इनमें ७०० विद्यार्थी निवास 
कर रहे थे। प्राध्यापकों की संख्या १३१ थी। १०४५ गैर-शिक्षक कर्मचारी थे। पंजाब 
यूनिवर्सिटी के सभी विभागों तथा उसकी पाठविधि के सभी विषयों की स्नातकोत्तर स्तर की 
शिक्षा की इस कॉलिज में व्यवस्था है । संस्कृत और हिन्दी की पढ़ाई पर भी वहाँ समुचित 
ध्यान दिया जाता है। १६८१-८२ में २८० विद्यार्थियों ने संस्कृत और ७१० विद्यार्थियों 
ने हिन्दी विषय लिये हुए थे। धर्मेशिक्षा की परीक्षा में बैठने के लिए भी विद्यार्थियों को 
प्रेरित किया जाता है । इस कॉलिज में न केवल शिक्षा का स्तर ही ऊँचा है, बल्कि खेलकूद, 
तैराकी आदि में भी इसने अच्छा नाम प्राप्त किया है। पंजाब यूनिवर्सिटी की टेबल 
देनिस, बासकेटबॉल, जिमनास्टिक, शूटिंग, योग आदि की प्रतियोगिताओं में यह कॉलिज 
चेस्पियनशिप प्राप्त कर चुका है, और हॉकी, क्रिकेट, फुटबॉल आदि में भी इसके 
विद्यार्थियों ने उच्च स्थान प्राप्त किये हैं। कॉलिज के पुस्तकालय में ६० हजार के लगभग 
पुस्तकें हैं। नेशनल कंडिठ कोर (एन० सी० सी०) के वाथु, जल तथा स्थल के तीनों पक्ष 
इस कॉलिज में हैं, जिनमें विद्यार्थी उत्साहपुर्वंक सम्मिलित होते हैं । 

मेहरचन्द महाजन डी० ए० वी० सहिला कॉलिज, चण्डीगढ़ --इस कॉलिज की 
स्थापना जुलाई, १६६८ में स्वर्गीय श्री मेहरचन्द महाजन की पुण्य स्मृति में की गयी थी | 
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श्री महाजन प्रसिद्ध शिक्षाशास्त्री श्नौर सुविश्यात विधिवेत्ता थे। सुप्रीम कोर्ट के प्रधान 
न्‍्यायाघीश के पद पर भी वह रहे थे। डी० ए० वी० आन्दोलन को सशक्त बनाने में उनका 
प्रमुख कतृ त्त था। भारत के विभाजन के परिणामस्वरूप जब दयानन्द एंग्लो-वैदिक 
शिक्षण-संस्थाएँ पूर्णतया अस्त-व्यस्त हो गयी थीं, तो उन्होंने ही इन्हें संभाला था और 
उनमें नवजीवन का संचार किया था। १६८१-८२ में इस कॉलिज में छात्राओं की संख्या 
२,१८६ थी, जिनमें १०० के लगभग मारिशस, केनिया, नाईजीरिया, तिव्वत, ईरान और 
थाईलैण्ड से इस कॉलिज में प्रविष्ट हुईं थीं। शिक्षकों की संख्या ६३ थी, और ४७ गैर- 
शिक्षक कर्मचारी विविध कार्यों के लिए नियुक्त ये । कॉलिज के साथ एक छात्रावास भी है, 
जिसमें सब भ्राधुनिक सुविधाएँ विद्यमान हैं । १९८१ में २३४ छाच्राएँ कॉलिज के छात्रावास 
में रह रही थीं। कॉलिज के पुस्तकालय में १६ हजार के लगभग पुस्तक हैं। १०० से 
अधिक पत्र-पत्रिकाएँ वाचनालय के लिए ऋ्रय की जाती हैं । यह कॉलिज पंजाब यूनिवर्सिटी, 
चण्डीगढ़ के साथ सम्बद्ध है भ्लौर आर्ट स, सायन्स और कामसे के विषयों की स्नातक स्तर 
तक की शिक्षा की वहाँ व्यवस्था: है। भौतिक विज्ञान, रसायन, प्राणी विज्ञान, वनस्पति- 
शास्त्र तथा गृहविज्ञान की प्रयोगशालाएँ कॉलिज में विद्यमान हैं। संस्कृत और हिन्दी 
विषयों की पढ़ाई की वहाँ समुचित व्यवस्था है। सन्‌ १६८९१ में वहाँ संसक्षत और हिन्दी 
की छात्राओं की संख्या क्रमश: १३० और ५२४ थी। छात्राओं को धर्मशिक्षा की परीक्षाग्रों 
के लिए भी तैयार किया जाता है! कॉलिज में श्रनेक सभाएँ व क्लब श्रादि संगठित हैं 
जिन द्वारा छात्राएँ वाद-विवाद, व्याख्यान, कविता-पाठ तथा संगीत आदि में प्रवीणता 
प्राप्त करती हैं। विविध खेलकूदों की भी समुचित व्यवस्था कॉलिज में है। 
दयानन्द कॉलिज, हिसार--हरयाणा की शिक्षण-संस्थाश्रों में इस कॉलिज का 
महत्त्वपूर्ण स्थान है। इसकी स्थापना जून, १६५० में हुई थी। स्वामी मुनीश्वरानन्द 
(श्री शचार्य ज्ञानचन्द्र) का इसे स्थापित करने में विशेष कतृ त््व था। यह कॉलिज कुरुक्षेत्र 
विश्वविद्यालय के साथ सम्बद्ध है तथा इसमें झ्रार्टू स, सायन्स तथा कामसे विषयों की स्नातक 
स्तर की शिक्षा की व्यवस्था है। विद्याधियों की संश्या २५०० के लगभग है। कुछ सौ 
कन्याएँ भी इसमें विज्ञान की शिक्षा प्राप्त करने के लिए प्रविष्ट हैं। भ्रध्यापन के लिए ८६ 
प्राध्यापक नियुक्त हैं। ७४ गैर-शिक्षक कर्मचारी इनके अतिरिक्त हैं। कॉलिज के साथ एक 
छात्रावास भी है, जिसमें ५०० विद्यार्थी निवास करते हैं। कॉलिज में प्रति सप्ताह हवन 
भी किया जाता है, पर उसमें उपस्थित होना अनिवायं नहीं है। धरंशिक्षा की भी वहाँ 
व्यवस्था है, पर ऐच्छिक रूप से। साप्ताहिक सत्संग, घामिक विषयों पर प्रवचन तथा 
साहित्य वितरण द्वारा विद्याथियों को वैदिक घर्मं तथा भ्रायंसमाज से परिचित व प्रभावित 
करने का प्रयत्न किया जाता है। कॉलिज के विद्यार्थियों की हिन्दी के अ्रध्ययन में विशेष 
रुचि है। १६८१-८२ में जिन विद्याथियों ने हिन्दी विषय लिया हुआ था, उनकी संख्या 
१५८७ थी। ८८ विद्यार्थी संस्कृत के अध्ययन में तत्पर थे । कॉलिज के पुस्तकालय में 
वत्तीस हजार के लगभग पुस्तकें हैं। खेलकूद की भी वहाँ समुचित व्यवस्था है, श्ौर शिक्षा 
का स्तर सनन्‍्तोषजनक है। 
डी० ए० वी० कॉलिज, सढौरा --अम्वाला जिले में सहौरा नाम का एक छोटा- 
सा कस्वा है जो शिक्षा की दृष्टि से पिछड़े हुए देहाती क्षेत्र में स्थित है। जुलाई, १६६८ में 
वहाँ डी० ए० वी० कॉलिज स्थापित हुआ था और वहाँ के लोगों ने इसकी स्थापना में 
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बहुत उत्साह प्रदर्शित किया था । स्थानीय लोगों ने कॉलिज के लिए ७० हजार रुपये भी 
एकत्र कर लिये थे। शुरू में १७५ विद्यार्थी कॉलिज में प्रविष्ट हुए, जिनमें १२ कन्याएँ 
भी थीं। सढोरा तथा उसके आस-पास के गाँवों में शिक्षा की वहुत माँग थी, जिसके 
कारण विद्यार्थियों की संख्या में निरन्तर वृद्धि होती गयी श्र केवल तीन वर्ष पश्चात्‌ यह्‌ 
संख्या ५२९० तक पहुँच गयी। यह कॉलिज कुरुक्षेत्र यूनिवर्सिटी के साथ सम्बद्ध है और 
उसमें केवल आर्ट स विषयों की स्नातक स्तर तक की शिक्षा की व्यवस्था है। 

डो० ए० बी० कॉलिज, नन्‍्योला-- इस कॉलिज की स्थापना ७ जुलाई, १६७४ 
के दिन हुई थी। पंजाव और हरयाणा के सीमावर्ती देहाती क्षेत्र में स्थित यह कॉलिज 
दोनों राज्यों के ग्रामीण लोगों में उच्च शिक्षा के प्रसार के सम्बन्ध में महत्त्वपूर्ण कार्य कर 
रहा है। इसमें विद्यार्थियों की संख्या अधिक नहीं है, क्योंकि इस क्षेत्र के हाईस्कूलों का 
परीक्षा परिणाम सन्तोषजनक नहीं रहता । बहुत कम विद्यार्थी हाईस्कूल परीक्षा उत्तीर्ण 
कर पाते हैं। सन्‌ १९८९१ के प्रारम्भ में १६७ विद्यार्थी इस कॉलिज में शिक्षा प्राप्त कर 
रहे थे। यह कॉलिज कुरुक्षेत्र विश्वविद्यालय के साथ सम्बद्ध है और केवल आर्ट स विषयों 
में वहाँ स्‍्तातक स्तर तक शिक्षा की व्यवस्था है । 

डी० ए० बो० कॉलिज, पुंडरी -हरयाणा के करनाल जिले में करनाल-कंथल 
मार्ग पर पुंडरी एक छोटा-सा कस्वा है। वहाँ सन्‌ १९६६ में इस कॉलिज की स्थापना हुईं 
थी। कॉलिज की आ्राधारशिला हरयाणा के तत्कालीन मुख्यमन्त्री द्वारा ७ एप्रिल, १६६६ 
को रखी गयी थी। १ जनवरी, १६८१ को इस कॉलिज में विद्याथियों की संख्या ३४५४ 
थी, और १३ प्राध्यापक वहाँ अध्यापन के लिए नियुक्त थे। इस कॉलिज के विद्यार्थियों 
की संस्कृत तथा हिन्दी के अ्रध्ययन में विशेष रुचि है। सन्‌ १६८९१ में २०७ विद्यार्थियों ने 
संस्कृत ली हुई थी, ३५० ने हिन्दी । धमंशिक्षा की पढ़ाई की भी कॉलिज में व्यवस्था है। 
१९८१ में डी० ए० वी० कॉलिज कमेटी द्वारा संचालित धमंशिक्षा परीक्षा में इस कॉलिज 
से २३३ विद्यार्थी बैठे थे। ३५४ में से २३३ विद्यार्थियों का धर्म शिक्षा की परीक्षा में बैठना 
सूचित करता है कि इस कॉलिज का वातावरण घामिक है। 

डी० ए० वी० कॉलिज, पहोबा--यह कॉलिज सन्‌ १९८१ में स्थापित हुआ था, 
और इसकी भ्राधारशिला १३ मई, १९८० को हरयाणा के मुर्यमन्त्री श्री भजनलाल द्वारा 
रखी गयी थी। इसकी स्थापना में हर॒याणा के सिंचाई मन्त्री श्री तारासिह का विशेष कतृ तत्व 
था। ६ मार्च, १९८१ को श्री तेजासिंह के नेतृत्व में पहोवा के चिवासियों के एक शिष्ट- 
मण्डल ने डी० ए० वी० कॉलिज मैनेजिग कमेटी, वयी दिल्‍ली के प्रधान महोदय से भेंट 
की थी भर उसे अनु रोध किया था कि पहोवा में एक कॉलिज स्थापित कर दिया जाय। 
इसके लिए शिष्टमण्डल ने दो लाख रुपये और तीस एकड़ जमीन (जो ग्राम पंचायत द्वारा 
दी गयी थी) भी कॉलिज कमेटी को अ्रपित की थी। वाद में पहोवा तथा उसके समीप- 
वर्ती ग्रामों के लोगों ने भी उत्साहपुर्वक कॉलिज के लिए दान दिया, जिसके परिणाम- 
स्वरूप ५ भ्रगस्त, १६८१ के दिन यज्ञ के समारोह के साथ कॉलिज का काय॑ प्रारम्भ कर 
दिया गया। पहले सत्र में ही ४०० विद्यार्थी कॉलिज में प्रविष्ठ हो गये । यह कॉलिज कुरु- 
क्षेत्र यूनिवर्सिटी के साथ सम्बद्ध है और इसमें केवल आर्ट स विषयों की स्नातक स्तर तक 
की शिक्षा की व्यवस्था है। 

डी० ए० बोौ० महिला कॉलिज, यमुनानगर--इंस कॉलिज की स्थापना सन्‌ 
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१६४६ में हुईं थी। पहले इसका प्रबन्ध एक स्थानीय मैनेजिंग कमेटी द्वारा किया जाता 
थां, यद्यपि यह डी० ए० वी० मैनेजिंग कमेटी, नयी दिल्‍ली के साथ सम्बद्ध था। पर बाद 
में यह नयी दिल्‍ली की डी० ए० वी० कमेटी के प्रबन्ध में भ्रा गया शौर अ्रव उसी के हारा 
इसकी व्यवस्था की जाती है। यह कॉलिज कुरुक्षेत्र यूनिवर्सिटी से साथ सम्बद्ध है और 
इसमें झा स विषयों की स्तातंक स्तर तक की पढ़ाई होती है। १६८९१ के प्रारम्भ में इसकी 
छात्राओं की संख्या ३५४ थी। अ्रध्यापन के लिए १६ प्राष्यापक नियुक्त थे और १८ 
गैर-शिक्षक कर्मचारी इनके अ्रतिरिक्त थे। संस्कृत और हिन्दी के अध्ययन में छात्राश्रों की 
विशेष रुचि है। सन्‌ १९८१ में २२६ छात्राएँ संस्कृत पढ़ रही थीं और २८० हिन्दी । 
धर्मंशिक्षा की पढ़ाई को भी इस कॉलिज में समुचित महत्त्व दिया जाता हैँ । इसी कारण 
डी० ए० वी० मैनेजिय कमेटी, नयी दिल्‍ली द्वारा श्रायोजित पमेंशिक्षा परीक्षा में इस 
कॉलिज की २३३ छात्राएँ बेठी थीं, जिनमें से २११ उत्तीर्ण हुई । कॉलिज के पुस्तकालय 
में दस हजार के लगभग पुस्तकें हैं। खेलकूद तथा एव० सी० सी० झ्रादि की यहाँ समुचित 
व्यवस्था है। 
डी० ए० वी० कॉलिज, काँगड़ा --यह्‌ कॉलिज सन्‌ १६७६ में स्थापित हुआ था । 
इसकी स्थापना हुए अभी केवल ७ साल हुए हैं पर इस अल्प काल में ही इसने बहुत उन्नति 
कर ली है। सन्‌ १६५१ में यहाँ ६७१ विद्यार्थो शिक्षा पा रहे थे, और २७ प्राध्यापक उन्हें 
पढ़ाने के लिए नियुक्त थे । यह कॉलिज हिमाचल प्रदेश यूनिवर्सिटी के साथ सम्बद्ध है तथा 
बी० ए० और बी० एस-सी० स्तर तक शिक्षा की यहाँ व्यवस्था है। संस्कृत और हिन्दी के 
अध्ययन में इस कॉलिज के विद्यार्थी विशेष रुचि रखते हैं । सन्‌ १६८१ में ३६४ विद्यार्थी इन 
भाषाओं का अध्ययन कर रहे थे। घर्मशिक्षा की भी कॉलिज में व्यवस्था है भश्ौर यहाँ के 
विद्यार्थी डी० ए० वी० मैनेजिंग कमेटी, नयी दिल्‍ली द्वारा संचालित परीक्षाश्रों में वेठते 
हैं। कॉलिज के साथ तीन छात्रावास भी हैं; डी० ए० वी० कॉलिज गर्ल्स हॉस्टल, श्रीलाल 
हॉस्टल फार व्वायज और श्री जयगोपाल मेहरा हॉस्टल फार व्वायज। १६८१ में ६६ 
विद्यार्थी इन छात्रावसों में रह रहे थे। खेलकूद, व्यायाम, सांस्कृतिक कार्य क्रम आदि में इस 
कॉलिज को हिमाचल प्रदेश में उच्च स्थान प्राप्त है। हिमाचल प्रदेश यूनिवर्सिटी द्वारा 
झ्ायोजित अनेक प्रतियोगिताश्रों में यह कॉलिज चेम्पियनशिप प्राप्त कर च॒का है। 
डी० ए० वी० महिला शिक्षा महाविद्यालय, झ्मृतसर---यह कॉलिज सन्‌ १६९५६ 
में श्री वालकराम कपूर द्वारा स्थापित किया गया था। पहले इसका नाम सरस्वती 
ट्रेनिंग कॉलिज फॉर वीमन था। १६५६ में श्री कपूर की मृत्यु के पश्चात्‌ इसका संचालन 
स्थानीय श्रायंसमाज द्वारा किया जाने लगा, शौर फरवरी, १६६३ में इसे डी० ए० वी० 
मैनेजिय कमेटी नयी दिल्‍ली को सौंप दिया गया । सन. १६६६ में इसका नाम बदल दिया 
गया और यह डी० ए० वी० महिला शिक्षा महाविद्यालय (डी० ए० वी० कॉलिज ऑफ 
ऐजुकेशन फॉर वीमन) कहलाने लगा। कॉलिज गुरु नानकदेव यूनिवर्सिटी, अमृतसर के 
साथ सम्बद्ध है और उसके पाठ्यक्रम के अनुसार महिलाओं की बी० एड० स्तर की शिक्षा 
की वहाँ व्यवस्था है। कॉलिज का अपना विशाल भवन है, जिसमें गह॒विज्ञान तथा जीव- 
विज्ञान की प्रयोगशालाएँ भी हैं। सन्‌ १६८१-८२ में कॉलिज की छात्राश्रों की संख्या १६५ 
थी; जिनमें से ६० छात्रावास में रह रही थीं। १४ छात्राएँ हिन्दी और १६ संस्कृत के 
प्रध्ययन में तत्पर थीं। कॉलिज में शिक्षा का स्तर बहुत ऊँचा है। सन्‌ १९६८१ की डिग्री 
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दयानन्‍्द एंग्लो-वेदिक शिक्षण-संस्थाश्रों का श्रसाधा रण विस्तार प्र्र्छ 


परीक्षा में १३१ छात्राएँ बेठी थीं जिनमें से १२८ उत्तीर्ण हो गयी थीं। यूनिवर्सिटी में 
प्रथम स्थान इसी महाविद्यालय की छात्रा ने प्राप्त किया था। 

डी० ए० बी० शिक्षा महाविद्यालय, श्रबोहर---इस कॉलिज की स्थापना १६६८ 
में हुई थी। अपने क्षेत्र का यह प्रमुख शिक्षा-संस्थाव है, और अध्यापकों के प्रशिक्षण का 
महत्त्वपूर्ण केन्द्र है। भावी अध्यापकों के शारीरिक, मानसिक, नैतिक, सामाजिक एवं 
सांस्कृतिक विकास पर इसमें विशेष रूप से ध्यान दिया जाता है। यह कॉलिज पंजाब 
यूनिवर्सिटी, चण्डीगढ़ के साथ सम्बद्ध है और उसके पाठ्यक्रम के अनुसार बी० एड० की 
शिक्षा की यहाँ व्यवस्था है । १६८१-८२ में यहाँ विद्याथियों की संक्या २१२ थी, जिनमें 
२१ विद्यार्थी छात्रावास में निवास कर रहे थे | कॉलिज का वातावरण घाभिक है, पढ़ाई 
के प्रारम्भ होने से पूर्व प्रार्थंवा की जाती है, जिसमें वेदमन्त्रों का पाठ होता हैं। फिर 
एक विद्यार्थी विचारा् कोई विषय प्रस्तुत करता है। इसके पश्चात्‌ राष्ट्रीय गीत गाया 
जाता हैं । सप्ताह में एक दिन हवन का श्रनुष्ठान होता है, जिसके वाद किसी घामिक व 
नतिक विषय पर प्रवचन किया जाता है। घर्मशिक्षा की भी कॉलिज में व्यवस्था है शौर 
विद्यार्थी डी० ए० बी० मंनेजिंग कमेटी, नयी दिल्‍ली द्वारा आयोजित घमममंशिक्षा परीक्षा में 
भी सम्मिलित होते हैं । 

' सोहचलाल शिक्षा महाविद्यालय, झम्बाला सिटी--यह कॉलिज स्वर्गीय राय- 
बहादुर श्री सोहनलाल द्वारा सन्‌ १६३६९ में लाहौर में स्थापित किया गया था। भारत के 
विभाजन के पश्चात्‌ सन्‌ १६५४ में इसे अ्रम्बाला सिटी में पुन:स्थापित किया गया, और 
इसकी व्यवस्था डी० ए० वी० कॉलिज मनेजिंग कमेटी, नयी दिल्‍ली को सौंप दी गयी। 
यह महाविद्यालय न केवल हरयाणा के ही, अपितु सम्पूर्ण भारत के शिक्षा महाविद्यालयों 
में विशिष्ट स्थान रखता हैं। हरयाणा सरकार द्वारा नियुक्त सर्वेक्षण समिति ने इसे राज्य 
का सर्वश्रेष्ठ शिक्षा महाविद्यालय घोषित किया है। यह कुरुक्षेत्र विश्वविद्यालय के साथ 
सम्बद्ध है, और इसमें एम० एड० डिग्री के लिए भी शिक्षा की व्यवस्था है। वी० एड० 
की पढ़ाई तो इसमें होती ही है। सन्‌ १६८१-5२ में इस कॉलिज में ४०० विद्यार्थी शिक्षा 
प्राप्त कर रहे थे। छात्रावासों में रहने वाले विद्याथियों की संख्या १५० थी। २० 
प्राध्यापक अ्रध्यापन के लिए नियुक्त थे । इनके श्रतिरिक्त १५ गर-शिक्षक कम॑चा री कॉलिज 
की सेवा में थे | इस कॉलिज में भ्रध्यापक का प्रशिक्षण प्राप्त करने के लिए विद्यार्थी दूर- 
दूर से आते हैं। इसी लिए उनके निवास की समुचित व्यवस्था छात्रावासों में की गयी है। 
कॉलिज में सहशिक्षा है। छात्रों के साथ छात्राएँ भी यहाँ शिक्षा प्राप्त करती हैं । शिक्षा 
का स्तर बहुत ऊँचा है । सन्‌ १९८१ में एम० एड० परीक्षा का परिणाम शत-प्रतिशत और 
बी० एड० का ६६ प्रतिशत रहा था। कॉलिज में पढ़ाई से पहले प्रार्थथा होती है जिसमें 
वेद-सन्त्रों का पाठ किया जाता है। भ्रार्थता सारे छात्रों की सामूहिक रूप से होती है। 
उसके पश्चात्‌ किसी धामिक व नैतिक विषय पर संक्षिप्त चर्चा की जाती हैं। कॉलिज में 
धर्मशिक्षा की व्यवस्था है, और घर्मशिक्षा की परीक्षा में भी विद्यार्थी सम्मिलित होते हैं। 

हंसराज कॉलिज, दिल्‍ली --महात्मा' हंसराज की पुण्य स्मृति में इस कॉलिज की 
स्थापना सन्‌ १६४८ में की गयी थी। दिल्‍ली विश्वविद्यालय के सबसे बड़े कॉलिजों में 
इसका विशिष्ट स्थान है। भ्रार्टू स तथा सायन्स के विषयों की इसमें समुचित व्यवस्था है। 
सन १६८१ में इसके विद्यार्थियों की संख्या दो हजार के लगभग थी और १२६ प्राध्यापक 
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अध्यापन-कार्य के लिए नियुक्त थे । वी० ए०, बी० एस-सी०, एम० ए०, एम० एस-सी० 
के लिए दिल्‍ली विश्वविद्यालय द्वारा निर्धारित पाठ्यक्रम के अनुसार इस कॉलिज में 
पढ़ाई होतीं है और शिक्षा का स्तर बहुत ऊँचा है। इसीलिए इसके विद्यार्थी विश्वविद्यालय 
की परीक्षा में उच्च स्थान प्राप्त करते हैं। कॉलिंज में घामिक शिक्षा की भी व्यवस्था है, 
और अनेक विद्यार्थी धर्मशिक्षा की परीक्षा में भी बेठते हैं। कॉलिज के पुस्तकालय में ६१ 
हजार के लगभग पुस्तकें हैं, भौर १३५ पत्र-पत्रिकाएँ वाचनालय के लिए मेंगायी जाती 
हैं। खेलकूद, व्यायाम आ्रादि के लिए भी उपयुक्त सुविधाएँ कॉलिज में विद्यमान हैं । 

पन्‍नालाल गिरधारीलाल डी० ए० बी० कॉलिज नयी दिल्‍ली --इस कॉलिज की 
स्थापना डी० ए० वी० कॉलिज मैनेजिंग कमेटी, नयी दिल्ली द्वारा श्रगस्त, १६५७ में मेंस 
पन्‍नालाल गिरधारीलाल, दिल्‍ली द्वारा प्रदत्त दों लाख रुपयों के प्रारम्भिक दान से की गई 
थी। कॉलिज में कुछ विषयों में एम० ए० तथा एम० एस-सी० स्तर तक की शिक्षा की 
व्यवस्था है । सान्ध्यकालीन कक्षाएँ भी इस कॉलिज द्वारा लगायी जाती हैं, ताकि वे 
व्यक्ति भी शिक्षा प्राप्त कर सकें जो किसी सर्विस में होने के कारण दिन के समय कॉलिज 
में नहीं आ सकते। सन्‌ १९८१ में इस कॉलिज में विद्याथियों की संध्या १०८६ थी । 
७४ प्राध्यापक अध्यापन के लिए नियुक्त थे और ४४ गर-शिक्षक कर्मचारी विविध कार्यों 
के लिए रखे गये थे | यह कॉलिज दिल्‍ली विश्वविद्यालय के साथ सम्बद्ध है । 


(३) व्यावसायिक व प्राविधिक शिक्षा के लिए स्थापित 
डो० ए० बी० संस्थाएँ 

दयानन्द एंग्लो-वैदिक कॉलिज मैनेजिंग कमेटी द्वारा व्यावसायिक तथा प्राविधिक 
शिक्षा के लिए भी अनेक शिक्षणालयों का संचालन किया जा रहा है । 

मेहरचन्द्र तकनीकी संस्थान (मेहरचन्द्र देकनिकल इंस्टीट्यूठ), जालन्धर --इस 
संस्थान को स्थापना सन्‌ १९४४ में स्वर्गीय पण्डित मेहरचन्द्र की पुण्य स्मृति में की गयी 
धी। जालन्धर के डी० ए० वी० कॉलिज की स्थापना में पण्डितजी का प्रमुख भाग था, 
और वह चिर काल तक उस कॉलिज के प्रिपिपल पद पर रहे थे। उनका दृढ़ विश्वास था 
कि देश की ग्रा्थिके उन्नति के लिए झ्ौद्योगिक तथा तकनीकी शिक्षा की समुचित व्यवस्था 
ग्रनिवायं है। इसी कारण उन्होंने इस संस्थान की योजना बनायी थी और मार्च, १६४४ में 
सर बरुशी टेकचन्द द्वारा इसकी आ्राघारशिला भी रख दी गयी थी । पर पण्डित मेहरचन्द्र- 
जी के जीवन काल में इस संस्थान का काये प्रारम्भ नहीं हो सका। वास्तविक रूप से इसके 
कार्ये का प्रारम्भ सन्‌ १६४६ में हुआ । संस्थान के निम्नलिखित विभाग हैं--(१) 
श्रौद्योगिक प्रशिक्षण विभाग (इण्डस्ट्रीयल ट्रेनिंग डिपार्टमेण्ट) जिसमें मेहरचन्द्र टेकनिकल 
स्कूल, श्राई० टी० सी० मेहरचन्द्र टेकनिकल इन्स्टीट्यूट तथा अप्रेंटिस ट्रेनिंग स्कूल 
ग्रन्तगंत हैं । 

(२) सान्ध्यकालीन कक्षाएँ, जिनमें एकाउण्टेंसी तथा ठाइपराइटिंग का प्रशिक्षण 
दिया जाता है। 

(३) प्रशिक्षण तथा उत्पादन केन्द्र--जिसमें प्रशिक्षण के साथ-साथ वस्तुश्नों का 
उत्पादन भी किया जाता है । 

(४) श्रौद्योगिक प्रशिक्षण विभाग में टेलीविजन मैकेनिक, रेडियो मेकेनिक, 
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दयानन्द एंग्लो-बदिक शिक्षण-संस्थाओं का असाधारण विस्तार प२९ 


सर्वेयर, मीटर मेकेनिक तथा एलेक्ट्रीशियन आदि व्यवसायों की शिक्षा दी जाती है। 
पंजाव में सरकार द्वारा तकनीकी शिक्षा के लिए एक अथवा दो वर्ष के लिए जो पाठ्यक्रम 
निर्धारित है, इस संस्थान में उसी के अनुसार शिक्षा की व्यवस्था है । सन्‌ १६०१ में 
विविध व्यवसायों के पाठ्यक्रमों में ११६५ विद्यार्थी इस संस्थान में शिक्षा प्राप्त कर रहे 
थे। अप्रेण्टिस ट्रेनिंग स्कीम में झाई० टी० आई० के को से पूर्व वर्ती प्रशिक्षण की व्यवस्था 
है, ओर प्रशिक्षण एवं उत्पादन केन्द्र द्वारा नेशनल हाइवे बोर्ड, विद्युत बोर्ड, रेलिंग तथा 
साइन बोर्ड आदि का निर्माण कराया जाता है। यद्यपि यह एक आौद्योगिक संस्थान है पर 
इसमें भी धर्म तथा नैतिकता की शिक्षा की समुचित व्यवस्था की गयी है, जो इस संस्था 
की एक अनुपम विशेषता है। 
मेहरचन्द्र पॉलिटेक्नक, जालन्धर--इस संस्था की स्थापना सन्‌ १६४४ में 
डी० ए० वी० कॉलिज के भूतपूर्व प्रिसिपल और डी० ए० वी० कॉलिज मैनेजिंग कमेटी 
के भूतपूर्व प्रधान लाला मेहरचन्द्र की पुण्य स्मृति में की गयी थी। यह पंजाव के स्टेट 
बोर्ड ऑफ टेकूनिकल एजुकेशन के साथ सम्बद्ध है और इसमें झलॉल इण्डिया कौंसिल फॉर 
टेकूनिकल एजुकेशन डिप्लोमा कोर्स के लिए निर्धारित पाठ्यक्रम के अनुसार शिक्षा की 
व्यवस्था है | डिप्लोमा कोर्स तीन साल का है। सिविल, इलेक्ट्रीकल तथा मैकेनिकल तीनों 
'प्रकारके इंजीनियरिंग की शिक्षा यहाँ दी जाती है। सन्‌ १९८२ से इलेक्ट्रीसीयन्स तथा 
संचार (कम्युनिकेशन) इंजीनियरिंग की शिक्षा की व्यवस्था भी इस पॉलिटेक्निक में कर 
दी गयी है। १६८१-८२ में ३५० विद्यार्थी इस शिक्षण-संस्था में शिक्षा प्राप्त कर रहे थे । 
प्राध्यापकों की संख्या २७, और गर-शिक्षक कर्मचारियों की संख्या ४७ थी। डिप्लोमा 
स्तर तक की इंजीनियरिंग की शिक्षा की सब सुविधाएँ इस पॉलिटेक्निक में विद्यमान 
हैं। इसके विकास के लिए सरकार द्वारा' १२ लाख रुपये का अनुदान दिया गया था, 
जिसका उपयोग भवतनों के निर्माण तथा आवश्यक उपकरणों की उपलब्धि के लिए किया 
गया । पॉलिटेक्निक के पुस्तकालय में विज्ञान, इंजीनियरिंग तथा टैक्मोलॉजी आदि 
विषयों की सोलह हजार से भी भ्रधिक पुस्तकें हैं । पंजाब, जम्मू-कश्मीर तथा हिमाचल- 
प्रदेश की सरकारों द्वारा इस संस्था में अध्ययन के लिए विद्याथियों को भ्रनेकविध छात्र- 
वृत्तियाँ दी जाती हैं, जिनकी संख्या १६८१-८२ में १२० थी। इसमें सन्देह नहीं, कि 
पंजाब की तकनीकी शिक्षण-संस्थाओं ने मेहरचन्द्र पॉलीटेक्निक का स्थान महत्त्वपूर्ण है। 
दयानन्द जूनियर देकुनीकल फॉलिज, जालन्धर---इस संस्था की स्थापना सनू 
१६६४ में की गयी थी। तकनीकी विषयों का इस स्कूल में प्रशिक्षण प्राप्त कर विद्यार्थी 
कुशल मंकेनिक वन जाते हैं, झौर यदि वे शिक्षा को जारी रखना चाहें तो इंजीनियरिंग के 
डिप्लोमा कोसे में भी प्रवेश प्राप्त कर सकते हैं। इस स्कूल से जो विद्यार्थी जे० टी० एस० 
परीक्षा का प्रथम भाग उत्तीर्ण कर लेते हैं उन्हें पंजाब स्कूल एजुकेशन बोर्ड की मेट्रिक्युलेशन 
के समकक्ष माना जाता है। स्कूल का चालू व्यय पूर्णतया राज्य सरकार प्रदान करती हे 
और ५० प्रतिशत विद्याथियों को छात्रवृत्तियाँ भी दी जाती हैं। अचावर्तक व्यय राज्य 
सरकार तथा केन्द्र सरकार द्वारा आधा-आ्राधा दिया जाता है। सन्‌ १६८१-८२ में इस 
स्कूल में १३० विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर रहे ये। शिक्षकों की संख्या १७ थी। 
दयानन्द कुसार इंजीनियरिंग कॉलिज, जालन्धर-यह कॉलिज सन्‌ १६४८ में श्री 
रतनचन्द्र कुमार द्वारा स्थापित किया गया था। इसकी स्थापना में उनका उद्देश्य यह था, 
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कि बेकार युवकों को कोई ऐसा हुनर सिखा दिया जाये, जिससे उनके लिए किसी रोजगार 
द्वारा अपना निर्वाह करना सम्भव हो सके। शुरू में इस कॉलिज में केवल मोटर चलाने 
का प्रशिक्षण दिया जाता था। बाद में मोटर मैकेनिक, रेडियो, ट्रांजिस्टर ओर टेलीविजन 
पाठयक्रम सम्मिलित कर लिये गये, और इस कॉलिज से ऐसे शिल्पी तेयार होने लगे 
जिनकी बहुत माँग थी। गत वर्षो में पेट्रोल के कारण जब अरव तथा ईरान की खाड़ी के 
तटवर्ती देशों का श्राथिक दृष्टि से श्रसाघारण विकास प्रारम्भ हुआ, तो वहाँ प्रशिक्षित 
शिल्पियों तथा मैकनिकों की माँग में भ्रत्यधिक वृद्धि होने लगी। इसीलिए इलेक्ट्रीशियनों, 
शॉटो-एलेक्ट्रीशियनों तथा रेफ्नीजिरेशन के शिल्पियों के प्रशिक्षण का भी इस कॉलिज में 
प्रारम्भ किया गया। महत्त्व की वात यह है कि इस कॉलिज में शिक्षा का माध्यम हिन्दी 
है जिसके कारण साधारण पढ़े-लिखे लोग भी इससे लाभ उठा सकते हैं । सन्‌ १६८१ में 
इस कॉलिज में विद्यार्थियों की संख्या ३३० थी, और ३७ शिक्षक उन्हें प्रशिक्षण देने के 
लिए नियुक्त थे। ४६ गैर-शिक्षक कर्मचारी इनके अतिरिक्त थे। कॉलिज के साथ एक 
छात्रावास भी है। १६८१ में इसमें निवास करने वाले विद्यार्थियों की संख्य। ७६ थी । इस 
संस्था कों सरकार से कोई आर्थिक सहायता नहीं प्राप्त होती । फिर भी यह कॉलिज अपनी 
निजी आय से सफलतापूर्वक चल रह। है श्लौर इसके सम्मुख कोई आशिक समस्या नहीं है । 
कॉलिज में प्रति मास हवन तथा घामिक प्रवचनों का भी आयोजन किया जाता है, जिसके * 
कारण विद्यार्थी तथा कर्मचारी वैदिक धर्म, आयेंसमाज तथा महर्षि दयानन्द सरस्वती के 
मन्तव्यों से परिचित होने का श्रवसर प्राप्त कर लेते हैं । 

दपानन्द इण्डस्ट्रियल ट्रेनिंग इंस्टीट्यूट, अमृतसर --इस संस्था की स्थापना सन 
१६४८ में इस प्रयोजन से की गयी थी, कि भारत के विभाजन के कारण पाकिस्तान से 
विस्थापित हुए लोगों को झोद्योगिक प्रशिक्षण देकर उन्हें श्राजीविका की समस्या का 
समाधान कर सकने के योग्य वनाया जा सके | समय के साथ साथ इसकी निरन्तर उन्नति 
होती गयी, और झ्ाज इसकी ग्रिनती पंजाब के सबसे बड़े श्रौद्योगिक प्रशिक्षण-संस्थानों 
में की जाती है। इसमें २२ प्रकार के उद्योगों और व्यवसायों के प्रशिक्षण की व्यवस्था है 
झ्ौर लड़के तथा लड़कियाँ दोनों इसमें प्रवेश प्राप्त कर सकते हैं। सन्‌ १६८१ तक इस 
संस्था द्वारा जो व्यक्ति विविध शिल्पों तथा' व्यवसायों का प्रशिक्षण प्राप्त करं चुके थे, 
उनकी संख्या १२ हजार से भी भ्रधिक थी। इनमें बहुत-से व्यक्ति ऐसे भी हैं, जिन्होंने 
श्रपने स्वतन्त्र उद्योग घन्धे स्थापित कर लिये हैं। यह संस्था अमृतसर नगर के एक 
यत्यन्त तंग घने क्षेत्र में स्थित है और इसकी इमारतें भी अब पुरानी हो गयी हैं । फिर 
भी इसके सब कार्य सफलतापूर्वक सम्पन्न हो रहे हैं। स्थान तथा भवनों की समस्या हल 
हो जाने पर इसका और अधिक विस्तार किया जा सकता है। 


(४) दयानन्द श्रायुवं दिक कॉलिज, जालन्धर 
महषि दयानन्द सरस्वती के स्मारक रूप में जब लाहौर में डी० ए० वी० कॉलिज 
की स्थापना की गयी थीं, तो उसके संस्थापकों के सम्मुख यह विचार विद्यमान था कि वेद- 
शास्त्रों, संस्कृत भाषा तथा भारत के प्राचीन ज्ञान-विज्ञान की शिक्षा की भी व्यवस्था की 
जानी चाहिये । इसीलिए सन्‌ १५६५८ में लाहौर में आयुर्वेदिक कॉलिज भी स्थापित किया 
गया। उत्तरी भारत का यह प्रंथम कॉलिज था, जिसमें वैज्ञानिक ढंग से आ्रायुवेंद की शिक्षा 
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दी जाती थी। भारत के विभाजन के कारण इसे लाहौर से अमृतसर स्थानान्तरित कर 
दिया गया। कुछ वर्ष वाद सन्‌ १६५३ में इसे जालन्धर लाया गया झौर तब से यह वहीं 
पर विद्यमान है। सन्‌ १९५६-६० में इस कॉलिज में पंचवर्षीय डिग्री कोर्स का आरम्भ किया 
गया जिसे पूर्ण कर लेने तथा अन्तिम परीक्षा में उत्तीर्ण हो जाने पर विद्यार्थी को आयुर्वेदा- 
चार्य (ग्रेजुएट श्रॉफू इण्डियन मेडिसंस-- जी० ए० एम० एस०) की डिग्री प्रदान की जाती 
है। सन्‌ १९७६ से यह कॉलिज ग्रुरु नानकदेव यूनिवर्सिटी के साथ सम्बद्ध है, और अब वहाँ 
बी० ए० एम० एस० की डिग्री दी जाने लगी है, जिसे केन्द्रीय भारतीय चिकित्सा परिषद्‌ 
(सेण्ट्रल कौंसिल ऑफ इण्डियन मेडिसंस), नयी दिल्‍ली द्वारा मान्यता प्राप्त है। इस प्रकार 
इसे भ्रव एक चार्ट्ड यूनिवर्सिटी के कॉलिज की स्थिति प्राप्त हो गयी है, और इसके स्नातकों 
को स्व॒तन्त्र रूप से चिकित्सा तथा सविस की सब सुविधाएं प्राप्त हैं। कॉलिज में उपवेद्य 
(कम्पाउण्डर) का कोर्स भी है जिसे दो वर्ष में पूरा किया जाता है। इसमें सन्देह नहीं कि यह 
एक ऐसी सुव्यवस्थित संस्था है जिसमें चिकित्सा विज्ञान की पढ़ाई के लिए उपयोगी सब 
उपकरण, प्रयोगशालाएँ और चिकित्सालय श्रादि विद्यमान हैं, और जहाँ विद्यार्थी प्राचीन 
आयुर्वेद के साथ-साथ शरीरविज्ञान, आधुनिक निदानशास्त्र तथा साधारण शल्यक्रिया' 
का भी परिचय प्राप्त कर लेते हैं। सन्‌ १६८१-८२ में इस कॉलिज के विद्यायियों की 
संख्या ३६९६ थी, जिनमें से ५० छात्रावास में निवास कर रहे थे। श्रायुर्वेद के प्राचीन 
ग्रन्थ संस्कृत में हैं, ्रतः इस भाषा का ज्ञान आयुर्वेद के विद्यार्थी के लिए उपयोगी होता 
है। इसीलिए कॉलिज में संस्कृत के अध्यापन की भी व्यवस्था है। सन्‌ १६८१-८२ में इस 
कॉलिज के २६४५ विद्यार्थी संसक्षत भाषा का भी भ्रध्ययन कर रहे थे । 

. इस संस्था के तीन मुख्य विभाग है --भायुवेंद कॉलिज, मेहरचन्दं आयुर्वेदिक 
चिकित्सालय और डी० ए० बी० फार्मेसी । कॉलिज का आयुर्वेदिक चिकित्सालय 
विद्यार्थियों को चिकित्सा का प्रयोगात्मक ज्ञान देने का महत्त्वपूर्ण साधन है। सन्‌ १६८१-८२ 
में इसमें छह हजार से भी अधिक रोगियों का इलाज किया गया था । इनमें १२३३ ऐसे थे 
जो चिकित्सा के लिए चिकित्सालय में झ्रान्तरिक रोगियों के रूप में भरती हुए थे। 
भेहरचन्द चिकित्सालय में स्त्रियों की चिकित्सा का पृथक्‌ विभाग है, जिसकी देखरेख एक 
सुशिक्षित महिला - वैद्य द्वारा की जाती है। योग द्वारा रोगों के इलाज की भी इस 
चिकित्सालय में व्यवस्था है। रोगों के वेज्ञानिक ढंग से निदान के लिए एक पाइथोलॉजि- 
कल लेवोरेटरी भी वहाँ विद्यमान है। कॉलिज का श्रपना पुस्तकालय भी है, जिसमें 
श्रायुवेंद के प्राचीन ग्रन्थों के श्रतिरिक्त आवुनिक चिकित्सा प्रणाली की पुस्तकें भी पर्याप्त 
संख्या में हैं। पुस्तकों की कुल संख्या १५ हजार से भी भ्रधिक है । कॉलिज में शिक्षा का स्तर 
बहुत सन्‍्तोषजनक है। यही कारण है कि इस कॉलिज के विद्यार्थी गुरु नावकदेव विश्व- 
विद्यालय की वी० ए० एम० एस० परीक्षा में उच्च स्थान प्राप्त करने में सम होते हैं । 


(५) दयानन्‍्द एंग्लो-वेदिक स्कूल 
दयानन्द एंग्लो-वैदिक कॉलिज मैनेजिंग कमेटी, नयी दिल्‍ली द्वारा सन्‌ १६८१-८२ 
में स्कूल स्तर की जिन शिक्षण-संस्थाओ्रों का पंजाब, हिमाचल प्रदेश, हरयाणा, दिल्‍ली 
तथा जम्मू-कइ्घीर के प्रदेशों में संचालन किया जा रहा था, उनकी संख्या इस प्रकार थी-- 
हायर सुकेण्डरी स्कूल: ३८, हाईस्कूल ३८, माडल तथा पब्लिक स्कूल ३९ और प्राइमरी 
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स्कूल १३ । बाद में १६८२-८३ में इन प्रदेशों में जो नये डी० ए० वी० शिक्षणालय 
स्थापित किये गये हैं, उनकी संख्या १२ है । इस प्रकार पंजाब तथा उसके समीपवर्ती क्षेत्र 
में स्कूल स्तर की डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाश्रों की संख्या अब १४० तक पहुँच गयी है। 
इस संख्या में निरन्तर वृद्धि हो रही है और यह निसंकोच कहा जा सकता है कि इस ग्रन्थ 
के प्रकाशित होने तक यह संख्या १५० से भी भ्रधिक हो जायेगी। महाराष्ट्र, विहार, 
उड़ीसा आदि में जो डी० ए० वी० स्कूल हैं, वे इनसे पृथक्‌ हैं। इन सब शिक्षणालयों का 
परिचय दे सकना इस इतिहास में न सम्भव है भौर न उसकी झ्रावश्यकता ही है। 
पर डी० ए० वीं० कॉलिज मैनेजिंग कमेटी, नयी दिल्‍ली से सम्बद्ध तथा उसके 
नियन्त्रण में विद्यमान स्कूलों की कुछ ऐसी विशेषताएं हैं, जिनपर प्रकाश डालना उपयोगी 
है । साथ ही इस वात पर भी विचार करना झावश्यक है कि इन शिक्षण-संस्थाओं द्वारा 
बैदिक धर्म तथा श्रायंसमाज के प्रचार-प्रसार में दया सहायता प्राप्त हो रही है। इसके 
लिए यह उपयोगी होगा, कि उदाहरण के रूप में विविध प्रकार के कतिपय स्कूलों की 
स्थापना, विकास, वर्तमान दशा और कार्यकलाप का संक्षिप्त रूप से उल्लेख कर दिया 
जाय । 
... सईंदास एंग्लो-संस्कृत हायर संफेण्डरी स्कूल, जालन्धर--पंजाब के हायर 
सैकेण्डरी स्कूलों में इसका प्रमुख स्थान है। सन्‌ १६८१-८२ में इसमें ५१७४ विद्यार्थी 
शिक्षा प्राप्त कर रहे थे, श्रौर उनको पढ़ाने के लिए १०४ शिक्षक नियुक्त थे । विद्यार्थियों 
और शिक्षकों का इतनी भ्रधिक संख्या में होना इस विद्यालय के महत्त्व को प्रदर्शित करने 
के लिए पर्याप्त है। अपनी शिक्षण-संस्थाओं के विकास के लिए आर्यसमाज को किस प्रकार 
संघर्ष करना पड़ा है, इसे जानने लिए इस स्कूल के इतिहास पर कुछ प्रकाश डालना 
सहायक होगा । सन्‌ १८६६ में जालन्धर के कतिपय आयें सज्जनों ने यह विचार किया, 
कि उन्हें भी श्रपने शहर में एक शिक्षणालय खोलना चाहिये। इसके लिए किला 
मुहल्ला में काजी जलालुद्दीन से एक इमारत ११ रुपया मासिक पर किराये पर ले ली 
गयी और मार्च, १८६६ में वहाँ स्कूल का काम शुरू कर दिया गया। श्री सुन्दरदास इस 
स्कूल के प्रथम मुख्याध्यापक थे। इसकी स्थापना में भी उनका प्रमुख कतृ त््व था। स्कूल 
का नाम झाये प्रतिनिधि सभा पंजाव के प्रधान लाला साईंदास के नाम पर रखा गया। 
इस नये स्कूल में, जो एक कच्ची इमारत में स्थित था, विद्यार्थियों को झाकृष्ठ करना 
सुगम नहीं था । इस दशा में लाला सुन्दरदास ने प्रतिज्ञा की, कि जब तक स्कूल में 
विद्यार्थियों की संख्या १०० नहो जायेगी, वह चारपाई पर नहीं सोयेंगे | पर उन्हें देर तक 
जमीन पर नहीं सोना पड़ा । उनके सहयोगियों के प्रयत्त से एक ही सप्ताह में विद्यार्थियों 
, की संख्या. १०० से अधिक पहुँच गयी । इस काल में पंजाव के श्रायंसमाजियों में दलवन्दी 
बहुत उग्र रूप धारण कर रही थी तथा कॉलिज पार्टी और गुरुकुल पार्टी (मांस पार्टी भर 
घास पार्टी) में विरोध निरन्तर बढ़ता जा रहा था। कॉलिज पार्टी के विरोधी दल ने 
लव्भूराम द्वावा स्कूल के नाम से साईदास एंग्लो-संस्कृत स्कूल के मुकावले में एक भ्रन्य 
शिक्षणालय की स्थापना कर दी । पर यह संस्था देर तक कायम नहीं रही । सन्‌ १८६७ में 
पण्डित लेखराम के वलिदान से पंजाब के झ्रर्यंसमाज की दोनों पार्टियों में कुछ समय के 
लिए मेल हों गया, और उसके परिणामस्वरूप जालन्धर के उन दोनों हाईस्कूलों को भी 
मिला कर एक कर दिया गया। स्कूल का पुराना भवन दो संस्थाझ्रों के विद्याथियों के लिए 
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कम पड़ गया था। अ्रव उसे मुहल्ला दरवाजा सहगलां में ले जाया गया | पण्डित लेखराम 
के वलिदान के कारण पंजाव के श्रायंसमाजियों में जो एकता स्थापित हुईं थी, वह देर 
तक कायम नहीं रह सकी श्रौर दलवन्दी पुनः उग्र रूप धारण करने लगी। सन्‌ १५९६ में 
इस दलवन्दी के दुष्परिणाम प्रकट होने लगे और साईंदास एंग्लो-संस्क्ृत स्कूल को श्रनेक 
विकट समस्याशञ्रों का सामना करना पड़ा | सन्‌ १६०० में श्री सुन्दरदास की मृत्यु हो 
जाने पर स्कूल को भारी धक्का लगा, भर ऐसा प्रतीत होने लगा कि श्रव उसका कायम 
रह सकता सम्भव नहीं है। पर नवम्बर, १६०२ में जब पण्डित मेहरचन्द ने स्कूल को अपनी 
ग्रवेत॒निक सेवा अरपंण करने का निश्चय किया, तो उसके संचालकों में आ्राशा का संचार हुआ 
और यह संस्थान केवल सँभल ही गयी, अपितु उन्नति के मार्ग पर निरन्तर अ्रग्रसर भी होने 
लगी। मार्च, १६०३ में पण्डित मेहरचन्द ने जालन्धर आकर स्कूल का कार्यभार सेभाल 
लिया । उनके साथ लाला हंसराज, लाला लाजपत राय आदि अनेक श्रार्य नेता भी लाहौर 
से जालन्धर आये थे। उनके आ्रागमन से जालन्धर की जनता में स्कूल के लिए अनुपम 
उत्साह का प्रादुर्भाव हुआ, और उसके सुचारु रूप से संचालन के लिए एक प्रवन्धक कमेटी 
संगठित की गयी । महात्मा हंसराज इस कमेटी के प्रधान थे । अक्तूबर, १९०३ में उनके 
करकमलों से सकल की अपनी इमारत की आ्राधारशिला रखी गयी, और १९०६ में 
सकल को जी० टी० रोड पर स्थित अपने वर्तमान भवन में स्थानान्‍्तरित कर दिया गया | 
पण्डित मेहरचन्द स्कूल की उन्‍नति के लिए अनथक परिश्रम कर रहे थे। उनकी प्रेरणा से 
कितने ही व्यक्तियों ने स्कूल की इमारतों आदि के लिए प्रचुर घनराशियाँ प्रदान कौ. 
जिससे झ्राथिक कठिनाई दूर होने में बहुत सहायता मिली । अ्रत्यधिक परिश्रम के कारण 
पण्डितजी रुए्ण हो गये और उन्हें श्रवकाश ग्रहण करने के लिए विवश होना पड़ा । उनकी 
बीमारीके दिनों में लाला मेहरचन्द, जो वाद में डी० ए० वी० कॉलिज लाहौर के प्रिसिपल 
बने, ने स्कूल के मुख्याध्यापक का कार्यभार संभाला और बड़ी योग्यता के साथ उसका 
संचालन किया। पण्डित मेहरचन्द ने स्वस्थ हो जाने पर जब स्कूल का काम पुनः अपने 
हाथों में लिया, तो उन्होंने स्कूल का छात्रावास वनवाने का निश्चय किया। सन्त १६१३ 
में लाला लाजपत राय ने छात्रावास की आधारशिला' रखी और उसे “ब्रह्मचर्य श्राभ्र्सा 
का नाम दिया । 
साईंदास एंगलो-संस्क्ृत स्कूल को सुदृढ़ चींव पर स्थापित कर पण्डित मेहरचन्द मे 
उच्च शिक्षा के लिए कॉलिज खोलने पर ध्यान दिया । मई, १६१०८ में एक बंगला किराये 
' पर लेकर कॉलिज की स्थापना कर दी गयी और पण्डितजी उसके प्रथम प्रिंसिपल बने । 
उनके बाद लाला कृपाराम, लाला सुनामराय और पण्डित जुगल किशोर क्रमश: स्कूल के 
मुख्याध्यापक नियुक्त हुए, पर देर तक वे इस पद पर नहीं रह सके। एप्रिल, १६२३ में ' 
लाला चमनराय को स्कूल का सुख्याध्यापक बनाया गया और वह चिर काल तक इस पद 
पर कार्य करते रहे। १९२३ में जब उन्होंने स्कूल का कार्यभार संभाला था, तो उसमें 
विद्यार्थियों की संख्या ६३३ थी। १६४६ में यह संख्या बढ़कर २०३३ हो गयी। विद्यार्थियों 
की संख्या में निरन्तर वृद्धि के कारण स्कूल के भवन अपर्याप्त होने लंगे। पर लाला 
चमनराय के पुरुषार्थे से कितने ही नये भवनों का निर्माण हुआ और झाये जनता ने उनके 
लिए उदारता' पूर्वक धन प्रदात किया। सन्‌ १६४० में इस स्केल को डी० ए० वी० 
मनेजिंग कमेटी के साथ औपचारिक रूप से सम्बद्ध कर दिया गया। इस समय तक पंजाब 
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के स्कलों में इस संस्था ने अत्यन्त सम्मानास्पद स्थान प्राप्त कर लिया था। इसका 
परिणाम बहुत अच्छा रहता था। सन्‌ १६२७ में ६५ प्रतिशत, १६३८ में ६७ प्रतिशत 
और १९४४ में ६८ प्रतिशत विद्यार्थी पंजाब की मैट्रिक परीक्षा में उत्तीर्ण हुए थे, जो इस 
स्केल की शिक्षा के उच्च स्तर का स्पष्ट प्रमाण है। 

... सन्‌ १९४७ में भारत के विभाजन के कारण जो लाखों हिन्दू भौर सिक्ख 
पाकिस्तान से विस्थापित हो गये थे, बच्चों की शिक्षा की समस्या विकट रूप से उनके 
सम्मुख विद्यमान थी। जिन शिक्षणालयों में वे पढ़ रहे थे, वे पाकिस्तान में रह गये थे और 
अब उन्हें भारत के स्कूलों में प्रवेश प्राप्त करना था। इस समय साईंदास एंग्लो-संस्क्ृत 
स्कूल ने अपने उत्तरदायित्व झौर कतंव्य को भली-भाँति समझा, और वड़ी संख्या में 
विद्यार्थियों को प्रविष्ट करना प्रारम्भ कर दिया। प्रत्येक कक्षा में श्राउ-आरठ विभाग बना 
कर ढाई हजार के लगभग नये विद्यार्थियों को स्कूल में प्रवेश दिया गया। भ्रध्यापकों की 
संख्या में भी वृद्धि की गयी | नये भवन वनवाये गये, ताकि विद्यार्थियों को पढ़ने में कठिनाई 
न हो। छात्रावास का भी विस्तार किया गया। स्वतन्त्रता-परप्ति के पश्चात्‌ इस स्कूल 
की उन्नति इतनी तेजी के साथ हुई, कि सन्‌ १६६८ में उसके विद्याथियों की संख्या ५६०१ 
हो गयी थी, और उन्हें पढ़ाने के लिए ११३ श्रव्यापक नियुक्त थे। गत वर्षो में जालन्बर 
तथा पंजाब के नगरों में कितने ही नये स्कूल खोले गये हैं, पर उनके कारण इस स्कूल की 
लोकप्रियता में कोई कमी नहीं ग्रायी है । 

आरार्यसमाज की दृष्टि से इस स्कूल की कुछ ऐसी विशेषताएँ है, जिनका यहाँ 
उल्लेख करना आ्रावश्यक है। स्वराज्य के वाद स्कूल की सभी कक्षाओं में हिन्दी भाषा की 
पढ़ाई अनिवार्य कर दी गयी, और प्राठवीं .कक्षा तक संस्कृत को भी अनिवार्य रूप से 
पढ़ाना शुरू कर दिया गया। वैदिक घ॒र्मं तथा आयंसमाज के कार्यकलाप से विद्यार्थियों को 
परिचित कराना तथा अपने धर्म और संस्कृति के प्रति उनमें आस्था उत्पत्त करने पर इस 
स्कूल में समुचित ध्यान दिया जाता हैं। इसीलिए प्रत्येक कक्षा में सप्ताह में दो घंटे का 
समय घामिक शिक्षा के लिए प्रदान किया जाता है । सत्यार्थप्रकाश के कुछ चुने हुए अंश 
अध्ययन के लिए निर्धारित हैं। सन्ध्या-हवन की भी स्कूल में व्यवस्था है। डी० ए० बी० 
कॉलिज कमेटी, नयी दिल्‍ली द्वारा धर्मंशिक्षा की जिन परीक्षाओ्रों का आयोजन किया 
जाता है, इस स्कूल के विद्यार्थी उनमें बैठते हैं भ्रौर उच्च स्थान प्राप्त करते हैं। स्कूल में 
आयें युवक समाज भी स्थापित है । इस द्वारा जहाँ सन्ध्या-हवन तथा प्रार्थना की व्यवस्था 
की जाती है, वहाँ साथ ही समय-समय पर धाभिक विषयों पर व्याख्यानों का व प्रवचनों 
का भी आयोजन किया जाता है। संस्कृत की शिक्षा इस स्कूल में अनिवाय॑ है, अ्रतः संस्कृत 
की प्रतियोगिता-परीक्षा भी प्रारम्भ की गयी है, जिसमें इस स्कूल के विद्यार्थी सम्मानास्पद 
स्थान प्राप्त करते हैं । खेलकूद, स्काउटिंग, एत० सी० सी० आदि की भी इस स्कूल में 
समुचित व्यवस्था है। ४ ह 

डी० ए० वी० मल्टी-परपज हु/यर सेकेण्डरी स्कूल, भ्मुत॒त्र--इस शिक्षणालय 
की स्थापना सन्‌ १६१३ में हाईस्कूल स्तर की शिक्षा देने के लिए की गयी थी । पर 
१६५८ में इसे एक वहु-उद्देश्यीय (मल्टी-परपज) हायर सैकेण्डरी के रूप में परिवर्तित कर 
दिया गया, और इसमें स्कूलों के सामान्य विषयों (अंग्रेजी, हिन्दी, गणित, इतिहास, 
भौतिकी, भूगोल, रसायन आदि) के अतिरिक्त अनेकविध शिल्पों (वढईगीरी, पेपर- 
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मेशी, क्ले माडलिंग आदि), चित्रकला औ्रौर संगीत की शिक्षा की भी व्यवस्था कर दी 
गयी । यह स्कूल एक विशाल शिक्षण-संस्था है । सन्‌ १६८१ में इसमें ३४०४ विद्यार्थी 
शिक्षा प्राप्त कर रहे थे। भ्रध्यापकों की संख्या ६६ थी और गैर-शिक्षक कर्मचारी २१ थे । 
हिन्दी और संस्कृत की पढ़ाई पर इस स्कूल में विशेष ध्यान दिया जाता है। इसीलिए 
स्कूल के ३४०४५ विद्यार्थियों में ३०१४ ने हिन्दी विषय लिया हुआ था, श्रौर १४१४ संस्क्ृत 
का अ्रध्ययन कर रहे थे। इस संस्था में विद्यार्थियों से सन्ध्या-हवन भी कराया जाता है । 
और वारी-बारी से सव कक्षाओं में प्रति दिन सन्ध्या-हवन होता हैं, जिससे सब विद्याथियों 
को अपने धर्म की प्रार्थना व पूजाविधि को जानने का अवसर मिल जाता है। मह॒षि 
दयानन्द के जीवन तथा शिक्षाओं से परिचित कराने के लिए स्कूल में मेजिक लेण्टर्न प्रयोग 
में लायी जाती है। डी० ए० वी० कॉलिज मैनेजिंग कमेटी द्वारा आयोजित ध्मेशिक्षा- 
परीक्षाओं में भी इस स्कूल के विद्यार्थी वठते हैं । 

स्कूल में वे सव भवन विद्यमान हैं, जिनकी शिक्षा के लिए श्रावश्यकता होती है। 
पढ़ाई के कमरे, प्रयोगशालाएँ, व्याख्यान मंच, वर्क शाप, स्वास्थ्य केन्द्र, चिकित्सालय, संगीत 
कक्ष, मनोरंजन कक्ष, सभागार और जलपानगृह आदि सब वहाँ विद्यमान हैं। स्कूल में दो 
एम०बी०, बी०एस० चिकित्सक इस प्रयोजन से नियुक्त हैं जिससे कि विद्यार्थियों को स्वास्थ्य 
तथा चिकित्सा की सव आवश्यक सुविधाएँ उपलब्ध करायी जा सकें। स्कूल के पुस्तकालय 
में १५,००० के लगभग पुस्तकें हैं। अनेक दैनिक पत्र तथा पत्र-पत्रि काएँ स्कूल द्वारा मेंगायी 
जाती हैं। भ्ररुण नाम से एक पत्रिका भी स्कूल द्वारा प्रकाशित की जाती है, जिसमें हिन्दी, 
अंग्रेजी तथा पंजाबी, तीनों भाषाओं में लेख रहते हैं। स्कूल के पास भ्रपना एक प्रसारण 
सेट भर प्रोजक्टर भी है। इस द्वारा प्रति मास दो वार वृत्तचित्र विद्यार्थियों को दिखाये 
जाते हैं। खेल-कूद की वहाँ समुचित व्यवस्था है। सन्‌ १६८१ में ग्रमृतसर के जिला-स्तर 
पर स्कूल ने क्रिकेट, टेबलटेनिस, बैडमिण्टन, वास्केटबॉल, जूडो तथा जिमनास्टिक में 
चैम्पियनशिप प्राप्त की थी। स्कूल में पढ़ाई का स्तर भी बहुत सनन्‍्तोषजनक है । इसीलिए 
सन्‌ १९८१ की हायर सकेण्डरी (द्वितीय वर्ष) परीक्षा में इस स्कूल के ५२ विद्यार्थी प्रथम 
श्रेणी में उत्तीर्ण हुए थे, और २१ मैरिट लिस्ट में झाये थे । 

डी० ए० बी० हायर संकेण्डरी स्कूल, चण्डीगढ----इस स्कूल की स्थापना सन्‌ 
१८८६ में लाहौर में हुई थी और महात्मा हंसराज इसके प्रथम मुख्याध्यापक थे। स्थापना 
के समय से ही यह स्कूल लोकप्रिय था और इसके विद्याथियों की संख्या में प्रतिवर्ष वृद्धि 
होती जाती थी। सन्‌ १९०१ में ७१८, सन्‌ १६१६ में १५०७, सन्‌ १६२८ में २०२३ और 
सन्‌ १९३४ में ३५५७ विद्यार्थी इस स्कूल में शिक्षा प्राप्त कर रहे थे। पंजाब के स्कूलों में 
इसका स्थान अत्यन्त महत्त्व का था.। इसे अपने क्षेत्र की सबसे विशाल शिक्षण-संस्था 
कहने में कोई अतिशयोक्ति नहीं होगी । भारत के विभाजन के कारण इस स्कूल की सब 
सम्पत्ति पाकिस्तान में रह गयी और इसके विद्यार्थी, भ्रध्यापक और अन्य कर्मचारी भारत 
आने के लिए विवश हो गये । भारत में इस स्कूल को पुन:स्थापित करना सुगम बात नहीं 
थी। डी० ए० वी० सैनेजिंग कमेटी के निरन्तर परिश्रम और पुरुषार्थ से एप्रिल, सन्‌ १६५५ 
में इसे चण्डीगढ़ में पुनःस्थापित करने में उ नहें सफलता प्राप्त हुईं, और शीघ्र ही इस स्कूल 
ने स्थानीय शिक्षणालयों में महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त कर लिया। सन्‌ १६९७२ के जनवरी 
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भ््३द प्रायंसमाज का इतिहास 


मास में इस स्कूल में विद्याथियों की संख्या २१७२ हो गयी थी और इसके साथ सम्बद्ध 
मॉडल स्कूल में ४३४५ विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर रहे थे | स्कूल के लिए उपयुक्त अध्ययन- 
कक्ष, पुस्तकालय भवन और कार्यालय आदि के अतिरिक्त विद्यार्थियों के खेलने के लिए 
मैदान, स्टेडियम तथा व्यायामशाला का भी वहाँ निर्माण करा दिया गया था।। स्कूल के 
साथ एक छात्रावास भी तैयार हो गया था, जिसमें १०० के लगभग विद्यार्थी निवास कर 
सकते थे। विद्यार्थी बैदिक धर्म तथा भ्रायंसमाज के मन्तव्यों से परिचय प्राप्त कर सकें, 
इस प्रयोजन से यह व्यवस्था की गई थी कि प्रति सप्ताह शनिवार के दिन स्कूल में सन्ध्या 
ओर हवन हुआ करें, श्रौर उनके पश्चात्‌ किसी घामिक विषय पर प्रवचन | धर्मेशिक्षा की 
परीक्षा में सम्मिलित होने के लिए भी विद्यार्थियों को प्रेरित किया जाता था। संस्कृत 
और हिन्दी की पढ़ाई पर इस स्कूल में समुचित ध्यान दिया जाता रहा है। इसी कारण 
सन्‌ १६८१ में इस स्कूल के ५०८ विद्यार्थी संस्कृत का अ्रध्ययन कर रहे थे, और १४३२ 
हिन्दी का । 
महाराजा हरिसिह एग्रीकल्चरल कालीजिएद स्कूल, नागवनी (जम्मू) - जम्मू- 
कश्मीर के अन्तिम महाराजा श्री हरिसिह ने १४ मार्च, १६६० को एक वसीयत की थी, 
जिसके अनुसार डेथ ड्यूटी, ऋण तथा अन्य सब प्रकार की देनदारियों को अ्रदा कर देने 
के बाद उनकी जो सम्पत्ति शेष रह जाये, उसका एक ट्रस्ट बना दिये जाने की इच्छा प्रकट 
की गई थी। यह एक घमार्थ ट्रस्ट है, और इस द्वारा महाराजा हरिसिंह के नाम पर एग्री- 
कल्चरल कालीजिएट स्कूल की स्थापना की गयी है, जिसका सब प्रवन्ध एवं संचालन 
डी० ए० वी० कॉलिज ट्रस्ट एवं मैनेजिंग सोसायटी, नयी दिल्ली के हाथों में है। यह 
शिक्षण-संस्था जम्मू शहर से सात मील दूरमहाराजा के कृषि फार्म नागवनी में स्थित है । 
इसकी व्यवस्था पब्लिक स्कूलों के समान है, भ्ौर इसकी स्थापना डी० ए० वी० कॉलिज 
मेनेजिंग कमेटी द्वारा फरवरी, १६६७ में की गई थी । इसे स्थापित हुए भ्रभी केवल १४५ वर्ष 
हुए हैं, पर इंस स्वल्प काल में ही इसने वहुत उन्नति कर ली है। स्कूल का परिसर अत्यन्त 
सुन्दर और रमणीक है, और उसमें एक भ्रच्छे पब्लिक स्कूल के योग्य सव भवन विद्यमान 
हैं। स्कूल के तीन विभाग हैं--सीनियर स्कूल, मिडल सकल और जूनियर स्कूल। 
विद्यार्थियों के निवास के लिए दो छात्रावास हैं। सीनियर कक्षाओं के विद्याधियों के लिए 
जो छात्रावास है उसमें नवीं से वारहवीं कक्षा तंक के विद्यार्थी निवास करते हैं, और दूसरे 
छात्रावास में पाँचवीं से भ्राठवीं कक्षा तक के । दोनों छात्रावासों की भोजनशाला एक ही 
है । सभी विद्यार्थी उसी में भोजन करते हैं। सन्‌ १६८९१ में स्कूल के विद्यार्थियों की कुल 
संख्या ३६६ थी, जिनमें से १०३ छात्रावासों में रह रहे थे। स्कूल केन्द्रीय शिक्षा परिषद्‌, 
दिल्‍ली के साथ सम्बद्ध है, और उस द्वारा निर्धारित पाठ्यक्रम के भ्रनुसार ही वहाँ शिक्षा 
की व्यवस्था है। शिक्षा का स्तर कितना ऊँचा है, यह इसी से जाना जा सकता है कि सन्‌ 
१६८१ में अखिल भारतीय सैकेण्डरी स्कूल परीक्षा में जो ३१ विद्यार्थी इस स्कूल से भेजे 
गये थे, उनमें कोई भी अनुत्ती्ण नहीं हुआ । २१ विद्यार्थी प्रथम श्रेणी में उत्तीर्ण हुए और 
शेप १० द्वितीय श्रेणी में | इसी प्रकार श्रॉल इण्डिया स्कूल सर्टिफिकेट परीक्षा में भी इस 
स्कूल का परीक्षा परिणाम शत-प्रतिशत रहा। सात विद्यार्थियों ने प्रथम श्रेणी प्राप्त की, 
छह ने द्वितीय श्रेणी और तीन नेतृतीय श्रेणी । संस्कृत तथा हिन्दी की पढ़ाई पर इस स्क्ल 
में भी समुचित ध्यात दिया जाता है। सन्‌ १६०१ में १३६ विद्यार्थी संस्कृत का अध्ययत 
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कर रहे थे श्रौर ३४८ हिन्दी का। स्कूल के पुस्तकालय में पुस्तकों की संख्या ४०२६ है । 
खेल-कूद तथा व्यायाम के लिए सब सुविधाएँ वहाँ विद्यमान हैँ। फूटवॉल, टेवलटेनिस, 
दोड़ ग्रादि की प्रतियोगिताओं में इस स्कूल के विद्यार्थियों ने उच्च स्थान प्राप्त किये हैं। 
विद्यार्थी भाषण देने तथा वाद-विवाद करने में प्रवीणता प्राप्त कर सकें, इसके लिए भी 
वहाँ प्रयत्त किग्रा जाता है। 
दयानन्द मॉडल सीनियर सेकेण्डरी स्कूल, जालन्धर --इस शिक्षण-संस्था की 
स्थापना सन्‌ १६६३ में उन बच्चों की शिक्षा के लिए की गयी थी, जिनके माता-पिता 
क्रिश्वियन मिशनरियों द्वारा' संचालित कॉन्वेण्ट स्कूलों में उन्हें नहीं भेजना चाहते, पर 
जिनकी यह इच्छा होती है कि उनके बच्चे उसी ढंग के साफ सुथरे और सुसंस्क्ृत वाता- 
वरण में शिक्षा प्राप्त करे जैसा कि कॉन्वेण्ट स्कूलों में पाया जाता है। शुरू में इस स्कूल 
में केवल छोटे वच्चों के लिए किण्डर गार्टन कक्षाएँ ही खोली गयी थीं, पर पाँच वर्ष के 
स्वल्प काल में ही वहाँ आठवीं कक्षा तक की शिक्षा' की व्यवस्था कर दी गयी थी और 
छह सौ के लगभग विद्यार्थी वहाँ शिक्षा प्राप्त करने लग गये थे। बाद में यह स्कूल बड़ी 
तेजी के साथ उन्नति करता गया, और सन्‌ १६७२ तक वहाँ ग्यारह॒वीं कक्षा तक की 
पढ़ाई प्रारम्भ हो गयी । सन्‌ १९८१-८२ में इस स्कूल के विद्यार्थियों की संख्या २३२२ 
थी। स्थान की कमी के कारण इससे भ्रधिक विद्यार्थियों को प्रविष्ठ कर सकना सम्भव 
नहीं था, यद्यपि माँग इससे बहुत अधिक थी। ४४५ शिक्षक अ्रध्यापन-कार्य के लिए स्कूल 
में नियुक्त थे । 
आधुनिक प्रणाली से शिक्षा देने के लिए जो सुविधाएँ चाहियें, वे सब इस स्कूल में 
विद्यमान हैं । इसके परिसर का क्षेत्रफल ६५ बीघे के लगभग है, जिसमें स्कूल के भवन, 
प्रयोगशालाएँ, पुस्तकालय आदि शअत्यन्त भव्य एवं चित्ताकर्षक ढंग से बनाये गये हैं । 
पुस्तकालय में पुस्तकों की संख्या १० हजार से भी अ्रधिक है। विद्याथियों के उपयोग के 
लिए पत्र-पत्रिकाएँ भी वहाँ पर्याप्त संख्या में मेंगायी जाती हैं। बच्चों के चरित्र-निर्माण 
पर इस स्कूल में समुचित ध्यान दिया जाता है। स्कूल का कार्य गायत्री मन्त्र और प्रार्थेना- 
भन्‍्त्रों के पाठ तथा भक्तिरस के भजनों के साथ प्रारम्भ होता है, और विभिन्‍न कक्षाओं के 
विद्यार्थी वा री-बा री से सन्ध्या-हवन भी क रते हैं। इस व्यवस्था से प्रत्येक कक्षा को सप्ताह में 
एक वार सच्ध्या-हवन करने का भ्रवसर मिल जाता है। डी०ए०वी० कॉलिज मैनेजिंग कमेटी 
द्वारा संचालित धर्मंशिक्षा परीक्षा में भी इस स्कूल के विद्यार्थी सम्मिलित होते हैं। संस्कृत 
ओर हिन्दी की पढ़ाई की स्कूल में व्यवस्था है। वहाँ सन्‌ १६८१ में १२२४ विद्यार्थी हिन्दी 
का और २४० विद्यार्थी संस्कृत का अध्ययन कर रहे थे। स्कूल में शिक्षा का स्तर बहुत 
ऊँचा है। सन्‌ १९८१ की ऑल इण्डिया सीनियर स्कूल सर्टिफिकेट परीक्षा में इस स्क्ल 
का परिणाम शत-अ्तिशत रहा था। इस स्कूल के जो ६३ विद्यार्थी परीक्षा में बैठे ये, वे सब 
उत्तीर्ण हो गये थे भौर उनमें से ३४ ने प्रथम श्रेणी के अंक प्राप्त किये थे । केवल १६८१ 
में ही नहीं, अपितु अन्य वर्षों में भी इस स्कूल का परीक्षा-परिणाम इसी प्रकार से सन्‍्तोष- 
जनक रहता रहा है। स्कूल में खेलकूद तथा पढ़ाई के भ्रतिरिक्‍त भ्रन्य कार्यकलाप के लिए 
भी सब सुविधाएं विद्यमान हैं। क्रिकेट, फूटवॉल, बेडमिण्टन आदि अनेक खेलों में इस सकल 
के विद्यार्थियों ने अच्छी प्रवीणता प्राप्त की है, और अनेक प्रतियोगिताओं में पारिवोषिक 
भी प्राप्त किये हैं। विद्याथियों को भ्रमण तथा देशाटन के लिए भी ले जाया जाता है, 
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ताकि वे जनसाधारण के जीवन से परिचय प्राप्त कर सकें। विविध सभाओं द्वारा उन्हें 
व्याख्यान व वाद-विवाद का भी अभ्यास कराया जाता है । 
हंसराज मॉडल स्कूल, पंजाबी बाग, नपी दिल्‍ली --इस स्कूल की स्थापना सन्‌ 
१९६६ में महात्मा हंसराज की स्मृति को अक्षुण्ण बनाये रखने के प्रयोजन से की गयी 
थी। इस काल में देश में पव्लिक स्कूलों की माँग बहुत बढ़ रही थी। लोग चाहते थे कि 
उनके बच्चे ऐसे साफ-सुथरे सुसंसक्ृत तथा नेतिक वातावरण में शिक्षा प्राप्त करें जहाँ 
उनका शारीरिक, मानसिक, बौद्धिक, सामाजिक और आध्यात्मिक विकास हो सके, 
और जहाँ पढ़कर वे सच्चरित्र वन सकें । इस स्कूल को इन्हीं उद्देश्यों को सम्मुख रखकर 
स्थापित किया गया है। दिल्‍ली जैसे विशाल नगर में वयालीस वीघा जमीन इसके लिए 
प्राप्त कर ली गयी और उसमें उन सब इमारतों का निर्माण किया गया जो आधुनिक 
पद्धति के पब्लिक स्कूलों के लिए आवश्यक होती हैं। स्थापना के केवल दो वर्ष 
वाद १ मार्च, १९६८ में ३०० विद्यार्थी इस सुकूल में प्रविष्ट हो गये थे | इस संख्या में 
निरन्तर वृद्धि होती गयी और सन्‌ १६८१ में यह २६०० तक पहुँच गयी। वर्तमान 
समय में ११० के लगभग भ्रध्यापक इस स्कूल में शिक्षण-कार्य में तत्पर हैं। केवल ऐसे 
व्यक्ति ही इस संस्था में अ्रध्यापक नियुक्त किये जाते हैं जो अ्रध्यापन-कार्य में निपुण होने 
के साथ-साथ सदाचारी भी हों और विद्यार्थियों की सर्वंतोमुखी उन्नति में विशेष रूप से 
रुचि रखते हों। विद्याथियों को नैतिक शिक्षा देने और अ्रपने धर्म एवं संस्कृति से परिचित 
कराने पर भी इंस स्कूल में समुचित ध्यान दिया जाता है। स्कूल में एक विशाल यज्ञशाला 
का भी निर्माण किया गया है, जिसमें दो कक्षाएँ वारी-वारी से सन्ध्या-हवन करती हैं। 
इस प्रकार सप्ताह में प्रायः सभी दिन वहाँ याज्ञिक अनुष्ठान होता रहता है, जिसका बच्चों 
पर अच्छा प्रभाव पड़ता है । साथ ही, स्कूल में एक अध्यापक की नियुक्ति केवल धामिक 
व नतिक शिक्षा के लिए की गयी है, और उसका कार ही विद्यार्थियों की नैतिक व 
श्राध्यात्मिक उन्नति पर ध्यान देना है। डी० ए० वी० कॉलिज मैनेजिंग कमेटी द्वारा 
आयोजित घमंशिक्षा परीक्षाश्रों में सन्‌ १६८० में इस स्कूल के १६० विद्यार्थी सम्मिलित 
हुए थे, जिनमें से केवल १० ही ऐसे थे जो परीक्षा में उत्तीर्ण न हो सके । 
स्कूल में शिक्षा का स्तर बहुत ऊँचा है, इसीलिए इसका परिणाम बहुत अच्छा 
रहता है। झ्ाल इण्डिया सीनियर स्कूल सर्टिफिकेट की १६८१ की परीक्षा में इस स्कूल 
का परिणाम शत-प्रतिशत रहा था और १४५१ विद्याथियों ने विशिष्ट स्थान प्राप्त किये 
थे। इससे पिछले साल १४० विद्यार्थियों में से केवल एक शनुत्तीर्ण हुआ था। योग्यता 
के आधार पर इस सकल के कितने ही विद्यार्थी प्रतिवर्ष छात्रवत्तियाँ प्राप्त करने में सफल 
होते हैं। विद्याथियों की भ्रन्तनिहित शवितयों के विकास के लिए भी इस सकल में झनेक 
साधन अपनाये जाते हैं। उन्हें व्याख्यान देने, वाद-विवाद करने, हिन्दी, अंग्रेजी और 
संस्कृत में कविता पाठ करने, संगीत और चित्रकला में प्रवीणता प्राप्त करने तथा अभिनय 
करने का भी स्कूल में. श्रभ्यास कराया जाता है। इसी कारण इन विषयों की क्षेत्रीय 
प्रतियोगिताओं में इस स्कूल के विद्यार्थियों को श्रनेक पुरस्कार प्राप्त होते रहते हैं। खेल- 
कूद तथा व्यायाम की भी स्कूल में समुचित व्यवस्था है। हॉकी, फटवॉल, क्रिकेट, खो-खो 
वालीवॉल, वेडमिप्टन, वास्केटवॉल, टेबलटेनिस आदि प्राय: सभी आाघुनिक खेलों में 
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कुशलता प्राप्त करने का अवसर इस विद्यालय के विद्याथियों को मिलता है श्रोर वे विविध 
टूर्नामेण्टों में सम्मिलित होकर पारितोपिक भी प्राप्त करते हैं । 

कुलाची हंसराज मॉडल स्कूल, श्रशोक विहार, दिल्‍्ली--इस स्कूल की स्थापना 
एप्रिल, सन्‌ १६९७२ में की गयी थी। भारत में, विशेषतया दिल्ली में पब्लिक स्कूलों की 
शिक्षा की जो निरन्तर बढ़ती हुईं माँग है उसे पूरा करने के प्रयोजन से ही अ्शोक- 
विहार के क्षेत्र में एक उपयुक्त और सुविस्तृत परिसर में यह स्कूल स्थापित किया गया है। 
१९७२ में यह स्कूल आर्यंसमाज श्रशोंक विहार के प्रांगण में तम्बू लगाकर शुरू किया गया 
था। पहले दो वर्षों में स्कूल की प्राइमरी कक्षाओं में विद्याथियों की संख्या केवल ४०० 
रही, पर बाद में जव सन्‌ १६७४ में स्कूल को अशोक विहार के ए ब्लाक में स्थानान्‍्तरित 
कर दिया गया, और वहाँ कुछ भवनों का भी निर्माण हो गया तो विद्यार्थियों की संख्या में 
वृद्धि होने लगी। कुछ समय पश्चात्‌ दिल्‍ली विकास प्राधिकरण से स्कूल़ के लिए आठ 
हजार वर्ग गज भूमि प्राप्त कर ली गयी, और वहाँ ३५ कमरों का निर्माण कर दिया 
गया। इस कार्य में नौ लाख रुपये व्यय हुए, जिसके परिणामस्वरूप श्रव स्कूल की भवन- 
सम्बन्धी वर्तमान आावश्यकताएँ प्राय: पूर्ण हो गयी हैं। प्रारम्भ काल में आर्य कन्या 
पाठशाला ट्रस्ट कुलाची की ओर से स्कूल को २५ हजार रुपये की श्राथिक सहायता प्रदान 
की गयी थी, जिसके कारण डी० ए० वी० कॉलिज मैनेजिंग कमेटी ने इस स्कूल का नाम 
कुलाची हंसराज मॉडल स्कूल रखना स्वीकार किया था। बाद में भी इस ट्रस्ट द्वारा स्कूल 
के लिए अनुदान दिया जाता रहा है । इस स्कूल में बच्चों को प्रविष्ठ कराने की माँग 
इतनी अधिक थी, कि आठ हजार वर्गंगज भूमि का परिसर और उस पर बने हुए ३५ कमरे 
पर्याप्त नहीं थे। इसलिए वीस हजार वर्ग गज के लगभग श्रौर भूमि स्कूल के लिए प्राप्त 
की गयी। इस भूमि के कारण स्कूल का परिसर इतना वड़ा हो गया कि उसमें समुचित 
संख्या में नवीन भवनों का निर्माण किया जा सकता था और साथ ही खेलकूद के प्रयोजन 
से बनाये गये कीड़ाक्षेत्रों के लिए भी पर्याप्त स्थान बच रहा था। सन्‌ १६८९१ में इस स्कूल 
के विद्यार्थियों की संख्या पाँच हजार से भी ऊपर पहुँच गयी थी । उनकी पढ़ाई श्रादि की 
सुव्यवस्था के लिए डी० ए० वी० कॉलिज मैनेजिंग कमेटी ने एक करोड़ रुपये की लागत 
से अन्य भवन बनवाने की योजना स्वीकृत की | इंसमें सन्देह नहीं कि यह स्कूल बड़ी तेजी 
के साथ उन्नति के पथ पर अग्नसर हो रहा है, और दिल्‍ली के पब्लिक स्कूलों में इसे उच्च 
स्थान प्राप्त हो गया है। 

स्कूल में कार्य का प्रारम्भ सभा द्वारा होता है जिसमें घं्म, नेतिकता, समाजसेवा, 
महापुरुषों के जीवंनचरित्र तथा देशभक्ति सदुश विषयों पर चर्चा की जाती है। इस 
समय यज्ञ-हवन्त का भी अनुष्ठान किया जाता है। पढ़ाई के अन्त में सामूहिक रूप से 
प्राथंना होती है। ये सब व्यवस्थाएँ विद्यार्थियों के मनों तथा मस्तिष्कों पर नैतिकता 
तथा घामिक भावना की छाप छोड़ देती हैं, और उन्हें ग्रच्छे नांगरिक बनाने में सहायक 
होती हैं । स्कूल में संगीत, खेलकूद, नाटक, आ्रार्केस्ट्रा श्रादि का भी प्रबन्ध है। सरकार 
द्वारा आयोजित महोत्सवों तक में इस स्कूल की श्रार्केस्ट्रा टीम को श्राग्रहपूर्वंक निमन्त्रित 
किया जाता है। ऐसी व्यवस्था की गयी है कि स्कूल के सभी विशार्थी खेल-कूद की 


समस्त झावश्यक सुविधाएँ प्राप्त कर सकें झौर व्यायाम द्वारा अपने शरीरों को बलवान 
बना सकें । है 
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५४० आार्यसमाज का इतिहास 


दयानन्द सॉडल हायर सैकेष्डरी स्कूल फॉर गहसे, सन्दिर मार्गे, नयी दिल्‍ली--. 
इस स्कूल की स्थापना एप्रिल, १६५७ में की गयी थी। शुरू में इसमें केवल प्राइमरी 
कक्षाएँ थीं। १९५६ में मिडल कआएँ खोल दी गयीं, और १६६८ में हाईस्कूल कक्षाएँ । 
सन्‌ १९७७ में नवीन शिक्षापद्धति के भ्रनुसार १२ कक्षाओं की पढ़ाई होने लगी, और इसे 
सीनियर सेकेण्डरी स्कूल की स्थिति प्राप्त हों गयी । नयी दिल्ली के मन्दिर मार्ग पर स्थित 
इस स्कूल में शिक्षा के सभी आवश्यक साधन विद्यमान हैं। पुस्तकालय में सात हजार के 
लगभग पुस्तकें हैं, भौर भौतिक विज्ञान, रसायन तथा प्राणि-विज्ञान की क्रियात्मक शिक्षा के 
लिए सव उपकरणों से युक्त प्रयोगशालाएं हैं। सन्‌ १६८१ में स्कूल में पढ़ने वाली छात्राओं 
की संख्या ६७४ थी, जिनमें ४४७ संस्कृत भर ५५० हिन्दी का अध्ययन कर रही थीं। स्कूल 
में धामिक वातावरण बनाये रखने तथा छात्राओ्रों को घर्मं से परिचय कराने के प्रयोजन से 
प्रति शनिवार प्रातःकाल हवन किया जाता है। डी० ७० वी० कॉलिज कमेटी द्वारा संचा- 
लित घमंशिक्षा की परीक्षाप्रों में भी इस स्कूल की छात्राएँ सम्मिलित होती हैं। छात्राश्रों 
के सर्वाज्भीण विकास के लिए स्कूल में नाटक, संगीत, वाद-विवाद प्रतियोगिता, कविता- 
पाठ आदि के भ्रायोजन किये जाते हैं, और विविध खेलों तथा दौड़ आदि की प्रतिस्पर्द्धाश्रों 
की व्यवस्था की जाती है। 
दिल्‍ली के कुछ श्रन्य डी० ए० बी ० स्कूल--पंजाव, हरयाणा, हिमाचलप्रदेश आदि 
में स्वेत्र डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाएँ विद्यमान हैं और उनका संचालन डी० ए० वी० 
कॉलिज मैनेजिग कमेटी, नयी दिल्‍ली द्वारा किया जाता है। पहले इन संस्थाश्रों का 
केन्द्र लाहौर था, पर भारत के विभाजन के वाद भ्रव वह दिल्‍ली हो गया है | डी० ए० बी० 
मनेजिंग कमेटी के प्रधान कार्यालय के दिल्‍ली में स्थित होने के कारण भारत के इस संघ-दक्षेत्र 
में बहुत-से डी० ए० वी० स्कूल स्थापित हो गये हैं, और ये संस्थाएँ राजघानी के शिक्षा 
जगत्‌ पर छाती जा रही हैं । अतः इनमें से कुछ का यहाँ उल्लेख कर देना उपयोगी होगा । 
नयी दिल्‍ली में चित्रगुप्त रोड पर स्थित डी० ए० वी० हायर सैकेण्डरी स्कूल की स्थापना 
सन्‌ १६३२३ में हुईं थी। दिल्ली के स्कूलों में इसकी ऊँची स्थिति है। सन्‌ १६०१ में वहाँ 
१०३६ विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर रहे थे, भर श्रध्यापकों की संख्या ३७ थी। स्कूल की 
भू-भवत सम्पत्ति का आानुमानिक मूल्य २० लाख रुपये था, और उसका वाधिक व्यय ७ 
लाख १० हजार रुपये था। 
दरियागंज, दिल्‍ली के डी० ए० वी० हायर सैकेण्डरी स्कूल की स्थापना सन्‌ 
१६१६ में हुई थी। यह दिल्‍ली के सबसे बड़े स्कूलों में गिना जाता है । सन्‌ १६६ € में इसमें 
२१६० विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर रहे थे, और अध्यापकों की संख्या दर थी। स्कूल का 
परीक्षा परिणाम बहुत भ्रच्छा रहता है। दक्षिणी दिल्‍ली में यूसुफ सराय में एम० वी० डीं० 
ए० वी० सीनियर सैकेण्डरी स्कूल स्थित है, जिसकी स्थापना सन १६३२ में हुई थी। सन्‌ 
१६८१ में इसमें ६२५ विद्यार्थी थे और इसका वाधिक व्यय ७ लाख रुपये से भी भ्रधिक 
था। दिल्‍ली के डी० एछ० बवी० स्क्लों में ऋण्डवालान क्षेत्र में विद्यमान चिरंजीवलाल 
भल्ला डी० ए० वी० हायर सैकेण्डरी स्कूल भी वहत प्रसिद्ध है। इसकी स्थापना सन्‌ 
१९४८ में नयी दिल्‍ली की बेयड रोड पर हुई थी। श्री चिरंजीवलाल भल्ला ने इसकी 
नयी इमारत के लिए एक लाख से भ्रधिक रुपया दान दिया था, पर यह भी वचन दिया 
था कि इसे जो वाषिक घादा होगा उसकी भी वह पूर्ति कर दिया करेंगे। श्रव यह स्कूल 
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भाण्डेवालान में श्रपनी नयी इमारत में स्थानान्तरित हो गया है, और उन्नति के मार्य पर 
अग्रसर है। दिल्‍ली में अ्रन्य भी श्रनेक डी० ए० बी० स्कूल हैं। वस्तुतः, भारत के विविध 
प्रदेशों में डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाश्रों की संख्या इतनी अधिक है कि उन सबका यहाँ 
उल्लेख करना सम्भव ही नहीं है । उल्लेखनीय वात यह है, कि गत वर्षों में डी> ए० बी० 

कॉलिज मनेजिंग कमेटी का यह निरन्तर प्रयत्न रहा है कि दिल्‍ली तथा अन्यत्र नये पव्लिक 
स्कूलों व मॉडल स्कूलों को अधिक से अधिक संख्या में खोला जाये, ताकि जनता में इस 
शिक्षा पद्धति की जो माँग निरन्तर बढ़ रही है उसे पूरा किया जा सके । सन्‌ १६४८२ में 

इस ढंग के जो नये स्कूल खोले गये, उनकी संख्या १२ है। 


(६) दयाननद ब्राह्म महाविद्यालय, हिसार 


मह॒षि दयानन्द सरस्वती के देहावसान के पश्चात्‌ उनके स्मारक के रूप में एक 
शिक्षण-संस्था की स्थापना के लिए जिस डी० ए० वी० कॉलिज सोसायटी का संगठन 
किया गया था, उसका शअ्रन्यतम उद्देश्य संस्कृत भाषा, वेदशास्त्र तथा प्राचीन भारतीय 
वाह मय के पठन-पाठन को प्रीत्साहित करना भी था। उक्त सोसायटी द्वारा जो वहुत-से 
स्कूल तथा कॉलिज खोले गये, उनमें वह सामान्‍य शिक्षा दी जाती थी जो सरकारी तथा 
ईसाई शिक्षण-संस्थाओं में प्रचलित थी और जिसकी जनता में माँग थी | भेद यह था कि 
डी० ए० बी० शिक्षणालयों में धर्मंशिक्षा की भी व्यवस्था होती थी। उनका वातावरण 
वैदिक धर्म तथा श्रायेसमाज के मन्तव्यों के अनुकूल होता था और उनमें हिन्दी तथा संस्कृत 
की पढ़ाई पर समुचित ध्यान दिया जाता था। पर डी० ए० वी० आन्दोलन के संचालकों 
ने इस बात को आँखों से श्रोफल नहीं होने दिया था, कि वेदशास्त्रों के! पठन-पाठन' की 
व्यवस्था करना उनका महत्त्वपूर्ण कतंव्य है और महषि की स्मृति में जिस संस्था की 
स्थापना की गयी है, वेदिक धर्म के प्रचार तथा झार्यसमाज के कार्यकलाप के प्रसार 
के लिए भी उसे प्रयत्न करना है। इसीलिए सन्‌ १८८६ में लाहौर में प्रथम डी० ए० वी० 
स्कूल की स्थापना के साथ ही एक बँदिक आश्रम भी स्थापित कर दिया गया था । इसके 
उद्देश्य वैदिक धर्म का प्रचार, प्रसार, वैदिक संस्कृति का पुनरुत्थान, संस्कृत भाषा की 
उन्नति और वेदशास्त्रों का पठन-पाठत थे। इस संस्था के प्रथम आचाय॑ पण्डित भगतरामस 
वेदतीथथं थे। उनके वाद पण्डित विश्ववन्धु, पं० ऋषिराम, पं० परमानन्द, पं० वैद्यनाथ 
शास्त्री और पं० ज्ञानचन्द ने आचार्य के रूप में इसका संचालन किया पर इस शिक्षणालय 
का नाम देर तक बदिक आ्राश्रम नहीं रहा । सन्‌ १६२१ में वेदिक आश्रम नाम को दयाननन्‍्द 
ब्राह्म महाविद्यालय के रूप में परिवर्तित कर दिया गया' और तब से यह संस्था इसी नाम 
से बैदिक घर्मं तथा भ्रायंसमाज के विद्वान्‌ उपदेशक, प्रचारक तथा पुरोहित तैयार करने 
का मंहत्त्वपूर्ण कार्य कर रही है। इसके विकास में पं० विश्ववन्धु का विशेष कतृ'त््व रहा 
है। पण्डितजी डी० ए० वी० कॉलिज कमेटी के आजीवन सदस्य थे, और उन्होंने अपना 
जीवन झार्यंसमाज तथा दयानन्‍द एंग्लो-वैदिक शिक्षण-संस्थाश्रों की सेवा के लिए अपित 
किया हुआ था। 

यह तो सम्भव ही नहीं था कि वदिक आश्रम में विद्याथियों की संख्या डी० ए० वीं० 
स्कूल के बरावर हो। उसमें केवल ऐसे विद्यार्थी ही प्रविष्ठ होते थे, बैदिक घ॒र्म का प्रचार 
व आार्यसमाज की सेवा जिनके जीवन का ध्येय हो । फिर भी इस आश्रम में ३५ व्‌ ४७ के 
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लगभग विद्यार्थी वेदशास्त्रों का अ्रध्ययन्त किया करते थे । उनकी शिक्षा तो निःशुल्क होती 
ही थी, निवास व भोजन अ्रादि के लिए भी उनसे कोई खर्चे नहीं लिया जाता था। श्री बख्शी 
जैसीराम ने इस संस्था के लिए एक विशाल भू-खण्ड प्रदान किया था, जिसमें विद्यालय- 
भवन एवं छात्रावास श्रादि बनवा लिये गये थे । पण्डित विश्ववन्धु सदृश विद्वानों के 
आचार्य पद पर होने के कारण शिक्षणालय का वातावरण विद्वत्ता का था, जिससे आ्राक्ृष्ट 
होकर भारत के विविध प्रदेशों के विद्यार्थी वहाँ वेदशास्त्रों के अध्ययन के लिए आने लगे 
थे। संस्कृत के पठन-पाठन में इन संस्था ने श्रच्छी रुयाति प्राप्त की थी। १९४७ में भारत 
के विभाजन के कारण यह विद्यालय लाहौर में नहीं रह सका । पाकिस्तान से विस्थापित 
अन्य झाये शिक्षण-संस्थाझ्रों के समान इसे भी भारत में पुनःस्थापित करने का प्रयत्न 
किया गया । पहले इसे श्यामचौरासी (होशियारपुर) में स्थापित किया गया, और फिर 
जालन्चर में | पर इन दोनों स्थानों की परिस्थितियाँ इसके लिए अ्रनु कूल नहीं पायी गयीं । 
श्री मेहरचन्द महाजन डी० ए० वी० संस्थाश्रों को भारत में पुन:स्थापित करने के लिए 
विशेष रूप से प्रयत्न कर रहे थे | उन्हीं की प्रेरणा तथा प्रयत्न से दयानन्द ब्राह्म महा- 
विद्यालय को सन्‌ १६५६ में हिसार में स्थापित किया गया। हिसार आयेसमाज का सक्तिय 
सहयोग शुरू से ही इस संस्था को प्राप्त रहा, भौर कुछ ही समय में इसका कार्य सुब्यवस्थित 
रूप में चलना प्रारम्भ हो गया । हिसार में डी० ए० वी० कॉलिज पहले ही विद्यमान था। 
उस द्वारा एक भूमिखण्ड ब्राह्म महाविद्यालय के लिए प्रदान कर दिया गया और 
डी० ए० वी० कॉलिज मैनेजिंग कमेटी के घन से उस पर श्रावश्यक भवनों का निर्माण करवा 
लिया गया | उस समय डी० ए० वी० कॉलिज हिसार के प्रिसिपल श्री ज्ञानचन्द्र थे। सन्‌ 
१६५६ में जब वह कॉलिज के प्रिंसिपल पद से कार्य निवुत्त हुए, तो उन्होंने ब्राह्म महा- 
विद्यालय का आचाये पद सेभाल लिया। इस संस्था के विकास में उनका योगदान श्रत्यन्त 
महत्त्व का है। लाहौर से विस्थापित हुआ यह विद्यालय आज जो एक समुन्नत व सुब्यव- 
स्थित संस्था का रूप प्राप्त कर चुका है, उसका बहुत कुछ श्रेय श्री ज्ञानचन्द की कतेव्य- 
भावना, तप तथा त्याग को ही प्राप्त है। सन्‌ १६६३ तक उन्होंने इस महाविद्यालय का 
संचालन किया। उसके वाद इसका कार्यभार पण्डित सत्यप्रिय शास्त्री ने संभाला, जिनके 
पथश्रदर्शन तथा संचालन में यह संस्था निरन्तर उन्नति के मार्ग पर अग्रसर हो रही है । 
दयानन्द ब्राह्म महाविद्यालय का भ्रमुख ध्येय आायेंसमाज के लिए उपदेशक, 
प्रचारक और पुरोहित तैयार करना है। बैदिक तथा संस्कृत साहित्य का प्रचार, संस्कृत 
तथा हिन्दी के लेखक तैयार करना, बैदिक साहित्य के अनुसन्धानकायें को प्रोत्साहित 
करना तथा संच्चरित्र अ्रध्यापक एवं झ्ार्यंसमाज के कार्यकर्ता तैयार करना इसके अन्य 
उद्देश्य हैं। इन उद्देश्यों को दृष्टि में रखकर ही इस संस्था का पाठ्यक्रम निर्धारित किया 
गया हैं। यहाँ चार कक्षाएं हैं, विद्याप्रवेशिका, विद्यारत्न, विद्यानिधि और विद्यावाच- 
स्पति। इस प्रकार महाविद्यालय का पाठ्यक्रम चार वर्षों में पूरा होता हैं। पर जो विद्यार्थी 
चार वर्ष का समय न दे सके, उनके लिए विद्याभूषण नाम से दो वर्षों का पाद्यक्रम बनाया 
गया हू। इस पाठ्यक्रम में वेद, दर्शन, उपनिषद्‌, व्याकरण, निरक्त, छत्द आदि तथा महर्षि 
दयानन्द सरस्वती के ग्रन्थों का समुचित रूप से समावेश किया गया है । इसे पढ़ लेने पर 
विद्यार्थियों को वैदिक घमं तथा श्रायंसमाज के मन्तव्यों का सम्यक्‌ ज्ञान हो जाता है। ब्राह्म 
महाविद्यालय की विद्यावाचस्पति उपाधि को पंजाब यूनिवर्सिटी चण्डीगढ़, हिमाचल 
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यूनिवर्सिटी शिमला, ग्रुरुनानकदेव यूनिवर्सिटी, अमृतसर, कुरुक्षेत्र यूनिवर्सिटी कुरुक्षेत्र, 
गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर, लालवहादुर शास्त्री विद्यापीठ दिल्‍ली, श्रीमद्दयानन्द 
आप विद्यापीठ भज्फकर तथा भारतीय विद्या भवन वम्बई ने भ्रपती विशारद व मध्यमा 
परीक्षा के समकक्ष स्वीकार किया हुआ है, जिसके परिणामस्वरूप इस संस्था के विद्या- 
वाचस्पति सीधे शास्त्री परीक्षा में बेठ सकते हैं। ब्नाह्म महाविद्यालय में प्रवेश के लिए 
विद्यार्थी की योग्यता कम से कम मेट्रिक्युलेशन (संस्कृत सहित) की होनी चाहिये । भ्राज्ञ, 
प्रथमा या विद्याधिकारी परीक्षा उत्तीर्ण किये हुए विद्यार्थी भी इसमें प्रविष्ट हो सकते हैं । 
प्रवेश के समय विद्यार्थी की आयु कम से कम १८ वर्ष और भ्रधिक से अधिक २४ वर्ष होनी 
चाहिये। विवाहित व्यक्तियों को महाविद्यालय में प्रविष्ट नहीं किया जाता । 

इस संस्था के विद्याथियों का रहन-सहन, खान-पान तथा दिनचर्या गुरुकुलों की 
ग्राश्मम पद्धति के अनुरूप है। इसका वातावरण शान्त, सदाचारमय तथा अध्यात्मभावना से 
झोत-प्रोत है। विद्यार्थियों में प्रान्‍्त, वर्ण, भाषा श्रादि क। कोई भेदभाव नहीं किया जाता 
झर सबको एक-समान भोजन, निवास, वस्त्र आदि प्रदान किये जाते हैं। न केवल शिक्षा 
ही निःशुल्क है, अपितु भोजन, वस्त्र आदि के लिए भी कोई खर्च विद्याथियों से नहीं लिया 
जाता। ये सब व्यय जनता के दान से ही चलते हैं। सरकार से कोई अनुदान संस्था को 
प्राप्त नहीं होता है। 

विद्यार्थी दोतों समय सन्ध्या-हवन करते हैं। उन्हें ब्राह्ममुहृत्तं में सो कर उठना 
होता है, और शौच आदि नित्य कर्मो से निवृत्त होकर वे व्यायाम करते हैं। विद्यार्थियों को 
कमंठ बनाने के प्रयोजन से प्रतिदिन आधा घण्टा उनसे शारीरिक श्रम कराने की व्यवस्था 
है। विद्यार्थियों को सादी वेशभूषा में रहना होता है, और अपने सब काम स्वयं करने होते 
हैं। महाविद्यालय में वहुधा सभाएँ होती रहती हैं, जिनमें विद्यार्थी व्याख्यान देने तथा 
विविध विषयों पर वाद-विवाद करने का अभ्यास करते हैं। समय-समय पर वेदिक 
सिद्धान्तों पर विशेष व्याख्यान-मालाओ्ों का भी आयोजन किया जाता है। क्योंकि इस 
संस्था का प्रमुख ध्येय श्रार्यंस माज के प्रचारक और पुरोहित तैयार करना है, अतः इसकी 
ओर से अच्छी बड़ी संख्या में वैदिक संस्कारों और याज्िक अनुष्ठानों का आयोजन किया 
जाता है, जिनमें इसके आचाय॑ तथा अन्य अध्यापकों का योगदान तो होता ही है पर साथ 
ही विद्यार्थी गी जिनमें भाग लेते हैं। इस संस्था के सभी विद्यार्थी रविवार को विभिन्‍न 
झ्रार्यंसमाजों के साप्ताहिक सत्संगों में जाकर सन्ध्या-हवन कराते हैं, और प्रवचन भी देते 
हैँ। इससे उन्हें उपदेशक एवं पुरोहित के कार्य का क्रियात्मक अनुभव प्राप्त करने का अच्छा 
अवसर प्राप्त हो जाता हैं। आर्यसमाज के जो भी महत्त्वपूर्ण समारोह (आरयंसमाज 
स्थापना शताब्दी श्रादि) होते हैं, इस महाविद्यालय के विद्यार्थी स्व्रयंसेवक के रूप में उनमें 
कार्य करने के लिए जाते हैं और जनता से प्रशंसा प्राप्त करते हैं। आयेसमाज की सब 
प्रकार की गतिविधियों में इसके स्नातकों, प्राध्यापकों तथा विद्यार्थियों का महत्त्वपूर्ण 
स्थान रहा है। हरयाणा सरकार द्वारा समय-समय पर संस्क्ृत में भाषण देने की जो 
प्रतियोगिताएँ आयोजित की जाती हैं, उन्तमें इस संस्था के विद्यार्थी अनेक बार प्रथम 
स्थान प्राप्त कर चुके हैं। 

दयानन्द ब्राह्म महाविद्यालय का संचालन डी० ए० वी० कॉलिज मैनेजिग कमेटी, 
नयी दिल्‍ली द्वारा किया जाता है। पर कार्य की सुविधा के लिए एक स्थानीय कमेटी का 
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भी निर्माण कर दिया गया है, जिसके २१ सदस्य हैं। स्थानीय कमेटी के श्री देवराज 
प्रधान तथा पण्डित सत्यप्रिय शास्त्री मन्‍्त्री हैं। संस्था का वाधिक व्यश्न सवा लाख रुपये 
के लगभग है, जो सब दान द्वारा प्राप्त होता है। इसके लिए महाविद्यालय के आचारयें 
पण्डित सत्यप्रिय विशेष रूप से प्रयत्न करते हैं, और अन्य अध्यापकों का सहयोग भी उन्हें 
प्राप्त रहता है। ब्राह्म महाविद्यालय के अ्रनेक स्नातकों ने वैदिक धर्म के प्रचार तथा झआार्य- 
समाज के कार्यों में अच्छी ख्याति प्राप्त की है। पण्डित नरेन्द्रभूषण ने महपि दयानन्द 
सरस्वती के ग्रन्थों का मलयालम भाषा में शभ्रनुवाद किया है, भर तेरह हजार के लगभग * 
ईसाइयों को शुद्ध करके वैदिक घ॒र्मे का अनुयायी बनाया है । उन्तकी गिनती केरल के लव्घ- 
प्रतिष्ठ साहित्यकारों में भी की जाती है। श्री सुरेश आन्श्रप्रदेश में वैदिक घर्म के प्रचार में 
संलग्न हैं। महाराष्ट्र, बंगाल, उड़ीसा के कितने ही विद्यार्थी इस महाविद्यालय में शिक्षा 
प्राप्त कर अपने-अपने प्रदेशों में आर्यंसमाज का कार्य कर रहे हैं। इसके चार स्नातक नेपाल 
में कार्य रत हैं। इसमें सन्‍्देह नहीं, कि जिन उद्देश्यों को सम्मुख रखकर इस संस्था की 
स्थापना की गयी थी उन्हें पूर्ण करने में इसे पर्याप्त सफलता हुई है। यही कारण है कि 
आये जनता इसकी उपयोगिता को स्वीकार कर इसे भ्राथिक सहायता प्रदान करने के लिए 
सदा उद्यत रही है। ह 
संस्था की भू-भवन सम्पत्ति का मूल्य दस लाख रुपये के लगभग है। भूमि का 
क्षेत्रफल पन्द्रह हजार वर्ग गज है। पुस्तकालय में पुस्तकों की संख्या वारह हजार से भी 
अधिक है । 
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उन्‍नीसवाँ अध्याय 


डी० ए० वी० आन्दोलन का विराट स्वरूप 


(१) वयानन्‍्द शिक्षा-संस्थान, उत्तरप्रदेश, कानपुर 


महर्षि दयानन्द सस्वती की स्मृति में शिक्षण-संस्थाश्रों की स्थापना के प्रयोजन 
से जिस प्रकार लाहौर में सन्‌ १८८४ में दयानन्द एंग्लो-वेदिक कॉलिज ट्रस्ट एण्ड 
सोसायटी का निर्माण किया गया था, वेसे ही उसके कुछ वर्ष पश्चात्‌ १८९२ में इसी ताम 
से एक सोसायटी संयुक्तप्रान्त (उत्तरप्रदेश) में भी स्थापित की गयी थी । इस सोसायटी 
का संक्षिप्त परिचय पहले दिया जा चुका है। शुरू में इसका कार्यालय मेरठ में था, जिसे 
सन्‌ १९६०६ में कानपुर ले जाया गया । यही सोसायटी श्रब॒ डी० ए० वी० कॉलिज ट्रस्ट 
एण्ड सोसायटी के वजाय “दयानन्द शिक्षा-संस्थान” कहाती है। सोसायटी की इस नये 
रूप में परिणति सन्‌ १९६२ में वावू वीरेन्द्रस्वरूप द्वारा की गयी थी । ॥ 

डी० ए० वी० सोसायटी, उत्तरप्रदेश या दयानन्द शिक्षा-संस्थान हरा पहली 
शिक्षण-संस्था की स्थापना सन्‌ १८६३ में एक छोटे-से स्कूल के रूप में मेरठ में की गयी 
थी। एक सदी से भी कम समय में संस्थान' द्वारा संचालित शिक्षण-संस्थाश्रों की संख्या 
अव २२ हो गयी है, और उनमें हजारों विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं। कानपुर तथा 
देहरादून की डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाश्नरों को कॉलिज की वजाय यूनिवर्सिटी कहना 
अधिक उपयुक्‍त होगा। उत्तरप्रदेश में कोई भी भ्रन्य संगठत या संस्थान ऐसा नहीं है, 
जिस द्वारा इतने व्यापक रूप से शिक्षा का कार्य किया जा' रहा हो। 

डी० ए० वी० कॉलिज, कानपुर--इस कॉलिज की श्राधारशिला सन्‌ १६१६ में 
महात्मा हंसराज द्वारा रखी गयी थी। इस झवसर पर उनके हाथों से कॉलिज में सर्व प्रथम 
प्रविष्ट होने वाले विद्याथियों के नाम रजिस्टर में लिखे गये ये, और उन्हीं के सुयोग्य शिष्य 
लाला दीवानचन्द को कानपुर कॉलिज का पहला भरिंसिपल नियुक्त किया गया था। 
लाला दीवानचन्द डी० ए० वी० कॉलिज लाहौर के श्राजीवन सदस्य थे और उन्होंने अपना 
जीवन झारयंसमाज तथा वैदिक घर की सेवा के लिए समर्पित किया हुआ था। उन्हीं की 
कर्मठता तथा योग्यता का यह परिणाम था कि डी० ए० वी० कॉलिज, कानपुर ने शीघ्र ही 
उत्तरप्रदेश के कॉलिजों में प्रमुख स्थान प्राप्त कर लिया। इस कॉलिज की उन्नति कितनी 
तीन गति से हुई, इसे स्पष्ट करने के लिए कुछ संख्यायें देना उपयोगी होगा। सन्‌ १६१६ 
में इस कॉलिज में ७० विद्यार्थी प्रविष्ट हुए थे। १० वर्ष बाद १६२६ में वहाँ ४८२ 
विद्यार्थों शिक्षा प्राप्त कर रहे थे। १० वर्ष बाद १६३६ में यह संख्या ७७२ हो गयी, और 
१६४६ सें २१५३६॥। बाद में भी विद्यार्थियों की संख्या में इसी गति से वद्धि होती गयी । 
सन्‌ १६५६ में इस कॉलिज में ५०४६ विद्यार्थी थे, और सन्‌ १६९७६ में ६४०० | अब यह 
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 प्रृछद आर्यसमाज का इतिहास 


संख्या सात हजार के लगभग तक पहुँच गयी है। 
सन्‌ १६१६ से १६९४० तक लाला दीवानचन्द डी० ए० वी० कॉलिज, कानपुर के 

प्रिंसिपल रहे। उनके पश्चात्‌ प्रो० कालकाप्रसाद भटनागर इस पद पर नियुक्त हुए। 

उनके आचारयंत्व में इस शिक्षण-संस्था की असाधारण गत्ति से उन्नति हुईं। जब उन्होंने 

कॉलिज का कार्य भार सँभाला था, वहाँ विद्यार्थियों की संख्या ७७२ थी और ३६ प्राध्यापक 
कार्य कर रहे ये । सन्‌ १६५६ में जब प्रो० भटनागर भ्रागरा यूनिवर्सिटी के वाइस-चांसलर 

नियुक्त हुए और डी० ए० वी० कॉलिज के भिसिपल पद पर प्रो० शारदाप्रसाद सक्सेना 

की नियुवित हुई, तो इस. शिक्षण-संस्था के विद्यार्थियों की संख्या ५११५६ थी और २१५ 

प्राध्यापक वहाँ अ्रध्यापन-कार्य में रत थे। १५ साल के स्वल्प काल में विद्यार्थियों को 

संख्या में सात गुना वृद्धि हो जाना प्रो० भटनागर के श्रसाधारण व्यक्तित्व और कतुत्त्व का 

ही परिणाम था । उनके कार्यकाल में कितने ही विषयों में स्नातकोत्तर स्तर की पढ़ाई 

प्रारम्भ हुई। उनसे पहले इस कॉलिज में एम० ए० स्तर तक केवल राजनीतिशास्त्र की 
शिक्षा की व्यवस्था थी। पर उनके प्रयत्न से सन्‌ १६४१ में अंग्रेजी, १६४२ में हिन्दी, 

१९४४ में कामर्स, १६४८ में भौतिक विज्ञान भौर रसायनशास्त्र, १६४९ में इतिहास, 

भूगोल और पाश्चात्य दर्शन, १६५० में गणितशास्त्र और १६५४ में सांख्यिकी के विषयों 
में स्नातकोत्तर स्तर की शिक्षा की व्यवस्था की गयी । इसी काल में सैनिक शिक्षा का भी 
कॉलिज के पाठ्यक्रम में समावेश किया गया। मेरठ कॉलिज, बरेली कॉलिज, झौर सेण्ट 

जॉन्स कॉलिज, आगरा उत्तरप्रदेश के बहुत पुराने कॉलिज हैं। पर जहाँ तक विद्यार्थियों 
की संख्या और विभिन्‍न विषयों की शिक्षा का प्रश्न है, ये सवे डी० ए० वी० कॉलिज, 

कानपुर की तुलना में पीछे रह गये हैं। १६५५ के वाद भी अनेक अन्य थविषयों में 

एम० ए० की पढ़ाई इस कॉलिज में शुरू की गयी। १६५६ में समाजशास्त्र, १९६५६ में 
मनोविज्ञान, प्राणिविज्ञान, और वनस्पतिशास्त्र तथा १६६१ में आरलेख्य और चित्रकला 
में स्तातकोत्तर शिक्षा का पाठ्यक्रम वहाँ प्रारम्भ कर दिया गया। 

जुलाई, सन्‌ १६५७ में प्रोफेसर शारदाग्रसाद सक्सेना देहरादून के डी० ए० बी० 

कॉलिज के अिसिपल होकर कानपुर से चले गये, और उनके स्थान पर कानपुरडी० ए० बी० 

कॉलिज के प्रिसिपल पद पर डा० हजारीलाल रोहतगी नियुक्त हुए। डा० रोहतगी 
के उत्तराधिकारियों में प्रो० चन्द्रदेवप्रसाद श्रीवास्तव (१९६३-६५) और प्रो० राजस्वरूप 
माथुर के नाम उल्लेखनीय हैं। डी० ए० वी० कॉलिज, कानपुर को एक विशाल शिक्षा 
केन्द्र के रूप में विकसित करने में इनका कतृ त्त्व महत्त्व का था। सन्‌ १६६७ में कानपुर 
यूनिवर्सिटी की स्थापना हो जाने पर इस कॉलिज को उसके साथ सम्बद्ध कर दिया गया। 
उस समय इस कॉलिज में स्नातकोत्तर स्तर पर निम्नलिखित विषयों की पढ़ाई की 
व्यवस्था थी--हिन्दी साहित्य, संस्कृत साहित्य, अंग्रेजी साहित्य, अर्थशास्त्र, राजनीति- 
शास्त्र, इतिहास, प्राचीन भारतीय इतिहास एवं संस्कृति, भूगोल, पाश्चात्य दर्शन, समाज- 
शास्त्र, मनोविज्ञान, आलेख्य और चित्रण कला, भौतिक विज्ञान, रसायन शास्त्र, प्राणि- 
विज्ञान, वनस्पतिशास्त्र, गणित, सांख्यिकी.और कामसे | स्नातक स्तर तक ये सव विषय 
वहाँ पढ़ाये जाते थे। इतने श्रधिक विषयों की शिक्षा की व्यवस्था के कारण इस कॉलिज 
का स्वरूप एक विश्वविद्यालय के सदृश हो गया था। भारत में कितनी ही ऐसी 
यूनिवर्सिटियाँ हैं जिनमें विद्याथियों की सुंझया इस एक कॉलिज की तुलना में कम हैं। जहाँ 
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तक शिक्षा के व्यय का प्रश्न है, सन्‌ १९६३-६४ में इस कॉलिज का वार्षिक व्यय केवल 
१५ लाख रुपये के लगभग था, जब कि इसी काल में उस समय की ५५ भारतीय 
यूनिवर्सिटियों पर १०९ करोड़ रुपये प्रतिवर्ष खचे किये जा रहे थे । यूनिवर्सिटियों पर 
व्यय की जाने वाली धनराशि की मात्रा प्रत्येक यूनिवर्सिटी पर श्रौसतन १,६६,००,००० 
के' लगभग थी, जब कि इस विशाल कॉलिज का व्यय केवल १५ लाख रुपये वाषिक था। 
किस भावना से इस कॉलिज का संचालन किया जा रहा था, यह इन' आँकड़ों से स्पष्ट 
हो जाता है। 
डी० ए० वी० कॉलिज, कानपुर जहाँ उच्च शिक्षा का महान्‌ केन्द्र था, वहाँ उस 
द्वारा विद्यार्थियों में नैतिकता, घर्म तथा देश-प्रेम की भावना का संचार करने के भी 
प्रयत्न किये जाते थे। कानपुर झ्रायंसमाज के प्रधान पं० विद्याधर इसके लिए विशेष रूप 
से प्रयत्तशील थे । जब लाला दीवानचन्द्र इस कॉलिज के प्रिंसिपल थे, श्री विद्याघर वहाँ 
कार्यालयाध्यक्ष के पद पर नियुक्त हुए थे। विद्यार्थियों को मह॒षि दयानन्द सरस्वती के 
मन्तव्यों से परिचय प्राप्त हो जाय, और वे झार्यंसमाज के कार्यकलाप में रुचि लेने लगें, 
. श्री विद्याघर द्वारा इसके लिए निरन्तर प्रयत्त किया गया और उन्हें अपने प्रयत्न में 
सफलता भी प्राप्त हुईैं। इस कॉलिज के स्वरूप के सम्बन्ध में! उसके एक प्रोफेसर के 
निम्तलिखित वाक्य उद्धरण के योग्य हैं-- “डी० ए० वी० कॉलिज की स्थापना प्रदेश के 
कॉलिजों में एक कड़ी जोड़ देना ही न थी, इसे शिक्षण-संस्थान मात्र: समझना गलत है, 
यह तो एक समन्वय है प्राचीन व नयी संस्कृति का, प्राचीन व नयी विचारघारा का। 
जमाने की रफ्तार को कोई रोक नहीं सकता, पर पुरानी वातें भी भूलाई नहीं जा 
सकतीं। प्राचीन संस्कृति को आ्राधुनिक जामा पहना देना डी० ए० वी० कॉलिज का काम 
था और हमें गवे है कि हम इसमें सफल हुए हैं।” 
डी० ए० वी० कॉलिज, कानपुर के प्राध्यापकों तथा विद्यार्थियों में अपने देश की 
संस्क्ृति तथा' राष्ट्रीयता के प्रति जो झ्रास्था थी, उसी के कारण भारत के स्वाघीनता- 
संग्राम में इस संस्था का महत्त्वपूर्ण योगदान रहा | लाला हरदयाल, राजा महेन्द्रप्रताप, 
श्री रासविहारी बोस, वीर सावरकर तथा भाई परमानन्द के जीवन तथा कतृतत्त्व से 
प्रेरणा प्राप्त कर कॉलिज के कुछ विद्यार्थियों ने कानपुर में एक ऋान्तिकारी पार्टी का 
संगठन किया था। श्री महावी रसिंह, श्री सुरेन्द्रनाथ पाण्डे भर श्री शिववर्मा इनमें प्रमुख 
थे। इससे पहले भी क्रान्तिकारी पार्टी कानपुर में विद्यमान थी। पर काकोरी ट्रेन डकैती 
केस के वाद वह अस्त-व्यस्त हो गयी थी। पण्डित रामप्रसाद बिस्मिल, श्री रोशनर्सिह 
और श्री अ्रसफाकुल्ला सदृश क्रात्तिकारी नेताओ्रों की गिरफ्तारी तथा बाद में फाँसी के 
कारण उत्तरप्रदेश में सशस्त्र विद्रोह के प्रयत्न मल्द पड़ गये थे । इस दशा में डी० ए० वी० 
कॉलिज कानपुर को केन्द्र बनाकर उत्तरप्रदेश सें ऋान्तिकारी पार्टी को पुन्त: संगठित किया 
गया। लाहौर में साण्डस हत्याकाण्ड के परिणामस्वरूप जो युवक सरकार द्वारा गिरफ्तार _ 
किये गये, इनमें वहुत-से डी० ए० वी० कॉलिज के विद्यार्थी थे | इनमें श्री शिववर्मा, श्री 
सुरेन्द्र पाण्डे, श्री जयदेव कपूर, और श्री महावी रसिंह के वाम उल्लेखनीय हैं। इन सब का 
डी० ए० वी० कॉलिज, कानपुर के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध था। या तो ये उसके विद्यार्थी थे, 
या विद्यार्थी रह चुके थे। कानपुर की ऋान्तिकारी पार्टी भली-भाँति संगठित थी। उसका 
अपना पुस्तकालय था, जिसमें भारतीय तथा विदेशी ऋ्ान्तिकारी साहित्य प्रचुर मात्रा-सें . 
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संग्रहीत था। श्री सुन्दरलाल द्वारा लिखित “भारत में पंग्रेजी राज्य' तथा चाँद पत्रिका 
का फाँसी अंक सदुश ऐसा साहित्य भी इसमें विद्यमान था, जिसे अंग्रेजी सरकार ने जब्त 
किया हुआ था। युवक क्रान्तिकारी इन पुस्तकों को रुचिपूर्वक पढ़ते थे और उनसे विदेशी 
शासन के विरुद्ध सशस्त्र संघर्ष की प्रेरणा प्राप्त करते थे। क्रान्तिकारी पार्टी के इस 
पुस्तकालय की सव व्यवस्था श्री अश्विनीकुमार मिश्र द्वारा की जाती थीं। श्रो मिश्र 
डी० ए० वी० कॉलिज के विद्यार्थी थे। कॉलिज के छात्रावास में कितने ही ऐसे विद्यार्थी रह 
रहे थे, जो ऋन्तिकारी पार्टी के सक्तिय सदस्य थे । उस समय भारत में ऋन्‍्तिकारी पार्टी 
का संगठन बहुत व्यापक था | कानपुर के अतिरिक्त इलाहाबाद, वाराणसी, लखनऊ और 
गोरखपुर आदि में उसकी शाखाएँ विद्यमान थीं। उत्तरप्रदेश के क्रान्तिकारियों का पंजाब 
और, बंगाल के क्रान्तिकारियों के साथ सम्बन्ध था, और वे सव एक विशाल संगठन के अंग 
थे । इस दशा में ऋान्तिकारी पार्दियों तथा उनके नेताओं में सम्पर्क रखने का, उनके पास पत्र 
व सन्देश पहुँचाने का तथा अस्त्र-शस्त्रों को एक स्थान से दूसरे स्थान पर पहुँचाने का कार्य 
प्रायः डी० ए० वी० कॉलिज, कानपुर के विद्यार्थी किया करते थे। कऋान्तिकारी पार्टी से 
सम्बन्ध रखने वाले विद्यारथियों की गतिविधि से सरकार भ्रपरिचित नहीं थी। उसके गुप्त- 
चर डी० ए० वी० कॉलिज पर कड़ी निगाह रखते थे और उन्हें गिरफ्तार करने के लिए 
निरन्तर प्रयत्न करते रहते थे। यही कारण है कि पुलिस और विद्यार्थियों में भ्रनेक मुठभेड़ 
भी हुईं, जिनमें कइयों को जान से भी हाथ घोना पड़ा । ऐसी एक मुठभेड़ १ दिसम्बर, १६३० 
के दिन हुई थी । पुलिस को एक ऐसा पत्र हाथ लग गया था, जिसमें एक कऋान्तिकारी नेता 
का कार्यक्रम लिखा हुआ था । इस नेता को डी० ए० वी० कॉलिज के छात्रावास में रहने 
वाले श्री सरस्वतीप्रसाद खरे के साथ एक रात वितानी थी। पुलिस इस क्रान्तिकारो की 
तलाश में थी। प्रातः चार बजे पुलिस का एक दस्ता कॉलिज के द्वार पर पहुँच गया। 
पुलिस सुपरिण्टेग्डेण्ट मिस्टर फील्ड तथा डिप्टी पुलिस सुपरिण्टेण्डेण्ट मिस्टर हण्ट पुलिस 
के दस्ते का नेतृत्व कर रहे थे । खुफिया पुलिस का इंस्पेक्टर शम्भुनाथ भी उनके साथ था। 
पुलिस के कॉलिज में प्रवेश करते ही उस पर गोलियों की वर्षा शुरू हो गयी । श्री शालि- 
ग्राम शुक्ल नामक एक युवक ने पुलिस पर रिवॉल्वर से श्राक्मण कर दिया, और दोनों 
भोर से देर तक गोलियाँ चलती रहीं । श्री शुक्ल अकेले ही पुलिस का मुकाबला करते 
रहे। उनकी गोली से मिस्टर हण्टवुरी तरहघायल होकर गिर पड़े और भ्नेक सिपाहियों 
को चोटें झायीं । सशस्त्र संघ में एक सिपाही की तो मृत्यु भी हो गयी । यह सम्भव नहीं 
था, कि श्री शुक्ल पुलिस के पूरे दस्ते का देर तक अकेले सामना करते रहते । उन्हें भी 
गोलियाँ लगीं और भ्रपनी मातृभूमि की स्वतन्त्रता के लिए लड़ते-लड़ते उन्होंने वीरगति 
प्राप्त की । श्री शुक्ल डी० ए० वी० कॉलिज के विद्यार्थी थे, और बी० ए० (प्रथम वर्ष ) 
कक्षा में अध्ययन कर रहे थे। इसमें सन्‍्देह नहीं कि इस शिक्षण-संस्थ। के राष्ट्रीय वाता- 
वरण के कारण विद्याथियों को स्वराज्य के लिए संघषं की प्रेरणा प्राप्त होती थी । 

भारत में स्वाबीनता की प्राप्ति के लिए जो संघर्ष हुआ, वह सशस्त्र और क्रान्ति- 
कारी ही नहीं था, महात्मा गांधी के नेतृत्व में शान्तिमय और-अहिंसात्मक साधनों द्वारा 
भी स्व॒राज्य के लिए प्रयत्न किया जा रहा था। जनता में जागृति उत्पन्न कर उसे अपने 
ग्रधिकारों का बोध कराना और उनके लिए संघव करने को तैयार करना महात्मा गांधी 
का उद्देश्य था । इसी प्रयोजन से उन्होंने असहयोग तथा सत्याग्रह आन्वोलनों का प्रारम्भ 
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किया था। डी० ए० वी० कॉलिज के विद्यार्थियों ने इन आन्दोलनों में भी सक्तिय रूप से 
भाग लिया था | सन्‌ १६९२८ में जब महात्मा गांधी कानपुर आये, तो इसी कॉलिज के 
प्राध्यापकों तथा विद्यार्थियों ने उनके स्वागत तथा सार्वजनिक व्याख्यान का आयोजन 
किया था, और उन्हें एक थली भी भेंट की थी। अन्य शिक्षण-संस्थाओ्रों ने श्रपने को 
स्वाबीनता संघर्ष से पृथक्‌ रखना ही श्रेयस्कर समझा था । 

एक महान्‌ शिक्षण-संस्था को सुचारु रूप से चलाने तथा उसकी समुचित व्यवस्था 
करने के लिए जो भी साधन (पुस्तकालय, प्रयोगशालाएँ झादि) चाहिये, वे सब डो० ए० 
वी० कॉलिज, कानपुर में विद्यमान हैं। आनन्दस्वरूप लायब्ने री नाम से उसका विशाल 
पुस्तकालय है, जिसमें सभी विषयों की उच्च कोटि की पुस्तकें बड़ी संख्या में संगृहीत हैं। 
पुस्तकालय की इमारत को इस ढंग से वनाया गया है कि उसमें पाँच लाख पुस्तक रखी जा 
सकती हैं । प्राध्यापकों तथा विद्यार्थियों के उपयोग के लिए उसमें कक्षों की भी व्यवस्था 
की गयी है, और शोध की सुविधाएँ भी वहाँ जुटायी गयी हैं। विज्ञान के विविध विषयों 
की प्रयोगशालाएँ भी कॉलिज में हैं, जिनमें सब आ्रावश्यक वैज्ञानिक उपकरण विद्यमान 
हैं । खेलकूद, व्यायाम तथा जिमनास्टिक की भी कॉलिज में समुचित व्यवस्था है। हॉकी, 
फुटवाल, वॉलीवाल, टेनिस, वेडमिण्टन आदि प्रायः सभी आधुनिक खेलों का वहाँ प्रवन्ध 
है। जिमनास्टिक के लिए वहाँ एक जिम्नेजियम भी है भौर तैराकी तथा नौका नयन का 
भी वहां प्रवन्ध है। 

. जिस कॉलिज में विद्यार्थियों की संख्या सात हजार के लगभग हो, उसमें छात्रा- 
वासों का भी होना आवश्यक है। डी० ए० वी० कॉलिज के साथ ही एक छात्रावास है 
जिसमें ७०० के लगभग विद्यार्थियों के निवास की व्यवस्था है। छात्रावास में निवास करने 
वाले विद्याथियों को महषि दयानन्द सरस्वती के मन्तव्यों तथा आर्येंसमाज की गतिविधि 
से परिचित कराने का प्रयत्न किया जाता है और ऐसे व्यक्ति को ही उसका आश्रमाध्यक्ष 
नियुक्त किया जाता है, जो स्वयं सदाचारी हो और विद्यार्थियों को बुरे रास्ते पर जाने 
से रोक सके । ४ ह 

डी० ए० बी० कॉलिज, कानपुर के साथ एक वैदिक शोघ-संस्थान की भी 
स्थापना की. गयी है। जिन उद्देश्यों को सम्मुख रखकर दयानन्‍्द एंग्लो-बैदिक शिक्षण- 
संस्थाओं को प्रारम्भ किया गया था, वैदिक साहित्य का भ्रध्ययत्त तथा उसमें शोधकाये 
का भी उनमें स्थान था। इसीलिए १६ जुलाई, १९६२ को वैदिक शोघ-संस्थान स्थापित 
किया गया, और डा० मुंशीराम शर्मा उसके अध्यक्ष व॑ संचालक नियुक्‍त किये गये । 
डा० शर्मा-संस्कृत और हिन्दी के प्रकाण्ड पण्डित हैं और आ्रायंसमाज के विद्वानों में उन्हें 
प्रतिष्ठित-स्थान श्राप्त है। वह चिरकाल तक डी० ए० वी० कॉलिज में हिन्दी विभाग के 
अध्यक्ष रह चुके हैं। उनके मार्यदर्शन व निर्देशन में वैदिक शोघ-संस्थान उपयोगी कार्य 
कर रहा है। उस द्वारा अनेकशोघ पुस्तिकाएँ भी प्रकाशित की जा चुकी हैं। डी० ए० बी० 
कॉलिज में झय॑ युवक सभा भी विद्यमान है, जिसके सदस्य भ्रायंसमाज के कार्यकलाप में 
हाथ बेठाते रहते हैं। उस द्वारा आय॑ विद्वानों के व्याख्यानों का भी समय समय पर आयोजन 
किया जाता है। कॉलिज की ओर से घमंशिक्षा की भी परीक्षा ली जाती है, जिसके 
पाद्यक्रम्त में सत्याथंप्रकाश के प्रथम दस समुल्लास ओर ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका अन्तरगंत 
है। इस परीक्षा में उच्च स्थान प्राप्त करने वाले विद्यार्थियों को छात्रवृत्तियाँ भी दी जाती 
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हैं। इस कॉलिज में अनुसूचित जातियों के विद्याथियों से कोई फीस नहीं ली जाती । योग्य 
विद्यार्थियों को भी निःशल्क शिक्षा प्रदान करने की यहाँ व्यवस्था है। 

डी० ए० वी० ट्रेनिंग कॉलिज, कानपुर--शिक्षकों के प्रशिक्षण के पाठ्यक्रम का 
प्रारम्भ डी० ए० वी० कॉलिज, कानपुर में सन्‌ १९४८ में ही हो गया था। उस समय 
श्री कालकाप्रसाद भटनागर इस कॉलिज के प्रिसिपल थे। उन्हीं द्वारा कॉलिज में शिक्षकों 
की ट्रेनिंग का सूत्रपात किया गया था, पर शुरू में वहाँ शिक्षकों के प्रशिक्षण के लिए पृथक्‌ 
कॉलिज नहीं था। डी० ए० वी० कॉलिज के एक विभाग के रूप में ही वी० टी० और 
बी० एड० के विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त किया करते थे। श्री आर० सी० शुक्ल इस विभाग के 
अध्यक्ष थे, और सात प्राध्यापक प्रशिक्षण के लिए इस विभाग में नियुक्त थे | प्रशिक्षण 
विभाग निरन्तर उन्नति करता गया, और उसका परीक्षा परिणाम अत्यन्त सन्‍्तोषजनक 
रहा। ट्रेनिंग कॉलिजों की अखिल भारतीय वाद-विवाद प्रतियोगिताओं में भी इस विभाग 
के छात्रों ते अनेक पुरस्कार प्राप्त किये। प्रशिक्षण विभाग की प्रगति को दृष्टि में रखकर 
कॉलिज की प्रवन्ध समिति ने उसे एक पृथक्‌ कॉलिज का रूप देने का निश्चय किया, 
जिसके परिणाम स्वरूप सनू १६६८ में कानपुर के डी० ए० वी० ट्रेनिंग कॉलिज की 
स्थापना हुई। इस कॉलिज में प्राध्यापकों की संख्या १३ है, और यह अत्यन्त लोकप्रिय 
प्रशिक्षण संस्था है। उत्तरप्रदेश के ट्रेनिंग कॉलिजों में इसका महत्त्वपूर्ण स्थान है । 

दयाननन्‍्द कॉलिज झॉफ्‌ लॉ, कानपुर--प्रारम्भ में कानून की शिक्षा डी ० ए० बी० 
कॉलिज द्वारा ही दी जाती थी, और उसके लिए कॉलिज में एक पृथक विभाग था, किन्‍्तु 


. भ्रध्ययन-अध्यापन तथा प्रबन्ध की सुविधा की दृष्टि से कॉलिज की प्रवन्ध समिति ने 


सन्‌ १६४८ में यह निश्चय किया कि कॉलिज के कानून विभाग को दयानन्द कॉलिज आफ 
लॉ के नाम से एक पृथक्‌ शिक्षण-संस्था वना दिया जाय | श्री निवारण चन्द्र इस कॉलिज 
के प्रथम आचाये नियुक्त हुए श्रौर उनके बाद श्री गणेशप्रसाद सकसेना तथा श्री श्रविनाश- 
चन्द्र सिन्हा ने योग्यतापूर्वक इसका संचालन किया। श्री सिन्हा के आचायेंत्व में इस 
कॉलिज की बहुत उन्नति हुईं | विश्वविद्यालय अनुदान आयोग से धन प्राप्त कर उन्होंने 
कॉलिज के विशाल पुस्तकालय भवन तथा श्रन्य अनेक इमारतों का निर्माण कराया। 
कॉलिज में कानून की शिक्षा प्राप्त करने वाले विद्यार्थियों की संख्या में निरन्तर वृद्धि 
होती गयी, जो प्रव पाँच हजार तक पहुँच गयी है। प्राध्यापकों की संख्या ५८ है। 
एल-एल० बी० स्तर की शिक्षा तो इस कॉलिज में दी ही जाती है पर भ्रव वहाँ कानून 
की स्वातकोत्तर शिक्षा की व्यवस्था भी की जा रही है। 
दयाननद गर्ल्स कॉलिज, कानपुर--पहले डी० ए० वी० कॉलिज, कानपुर में 
छात्रों के साथ छात्राएँ भी पढ़ा करती थीं। पर धीरे-घीरे उनकी संख्या बढ़ती गयी और 
सन्‌ १६५७ में वश २०० से भी भ्रधिक छात्राएं शिक्षा प्राप्त करने लगीं । महिलाओं में 
उच्च शिक्षा की अत्यधिक माँग को दृष्टि में रखते हुए डी० ए० वी० -कॉलिज की प्रबन्ध 
समिति ने उनके लिए एक पृथक्‌ कॉलिज खोलने का निश्चय किया और सन्‌ १६५६ के 
जुलाई मास में दयानन्द गल्से कॉलिज के नाम से एक पृथक कॉलिज की स्थापना कर दी 
गयी। इस कॉलिज में आर्ट सौर सायल्स के सभी विषयों की स्तातक स्तर तक की शिक्षा 
की व्यवस्था है और दस विषयों में स्नातकोत्तर विषयों की शिक्षा चल रही है । पुस्तकालय 
उत्कृष्ट व उपयोगी पुस्तकों से परिपूर्ण है। खेलकूद भर व्यायाम की कॉलिज में समुचित 
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व्यवस्था है। छात्राझ्रों को धर्म और नैतिकता की शिक्षा देने के प्रयोजन से वहाँ प्रतिदिन 
सामूहिक प्रार्थना का भी आयोजन होता है। 

दयानन्द वीम॑न्स ट्रेनिंग कॉलिज, कानपुर--देश में स्त्रीशिक्षा जिस ढंग से बढ़ती 
जा रही थी, उसके कारण ऐसी अध्यापिकाश्रों की माँग में निरन्तर वृद्धि हो रही थी जो 
अध्यापन-कार्य के लिए भली-भाँति प्रशिक्षित हों। इसी वात को दृष्टि में रखकर सन्‌ 
१६४५८ में अ्रध्यापिकाशों के प्रशिक्षण के लिए डी० ए० वी० कॉलिज' प्रवन्ध समिति ने 
दयानन्द वीमेन्स ट्रेनिंग कॉलिज को स्थापित किया। इसमें न केवल वी० एड० के लिए 
ही, अपितु एम० एड० के लिए भी शिक्षा की व्यवस्था है श्रौर २०० से भी प्रधिक महिलाएं 
इसमें प्रशिक्षण प्राप्त कर रही हैं । 

दयानन्द ब्रजेद्धस्वरूप कॉलिज, कानपुर--इस कॉलिज की स्थापना सन्‌ १६५९ 
में कानपुर नगर से सात मील दूर गोविन्दनगर के क्षेत्र में हुई थी। इस नगर में मुख्यतया 
उन लोगों की बस्ती थी, जो भारत-विभाजन के परिणामस्वरूप पाकिस्तान से विस्थापित 
होकर भारत आये थे। उनकी शिक्षाविषयक आवश्यकता को दृष्टि में रखकर रायवहादुर 
डा० ग्रजेन्द्रस्वरूप को पुण्य स्मृति में यह कॉलिज स्थापित किया गया था। उत्तरप्रदेश 
में डी० ए० वी० कॉलिज आन्दोलन को भआगे बढ़ाने में डा० ब्रजेन्द्रस्वरूप का कु त्त्व भरत्यन्त 
महत्त्व का था । इसीलिए इनका नाम इस कॉलिज के साथ जोड़ा गया था। श्री मदन- 
मोहन पाण्डे इसके प्रथम प्रिंसिपल नियुक्त हुए थे। उनके प्रयत्न से इस कालिज की 
बहुत उन्नति हुई ओर कुछ ही समय में यह उच्च शिक्षा का एक महत्त्वपूर्ण केन्द्र बन 
गया। स्थापना के समय इस कॉलिज में केवल हिन्दी, अंग्रेजी, अर्थशास्त्र, राजनीति- 
शास्त्र, इतिहास तथा समाजशास्त्र विषयों की स्नातक स्तर तक की शिक्षा की व्यवस्था 
थी। सन्‌ १६६०-६१ में वहाँ भूगोल, मनोविज्ञान तथा संस्कृत साहित्य का अध्यापन भी 
प्रारम्भ कर दिया गया, और बी० डी० की कक्षाएँ भी खोल दी गयीं। दो वर्ष पश्चात्‌ 
१६६२-६३ में इस कॉलिज में भौतिक विज्ञान, रसायनशास्त्र तथा गणित की शिक्षा का 
सूत्रपात किया गया, और वहाँ के विद्यार्थी वी० एस-स्री० स्तर तक विज्ञान भी पढ़ने 
लगे। विज्ञान की शिक्षा के लिए विश्वविद्यालय अनुदान भ्रायोग तथा उत्तरप्रदेश सरकार 
द्वारा कॉलिज को तीन लाख रुपये की घनराशि प्रदात की गयी। कुछ समय बाद विज्ञान 
के विषयों (भौतिक विज्ञान, रसायनशास्त्र, वनस्पति विज्ञान तथा प्राणि विज्ञान) में 
स्नातकोत्तर स्तर की पढ़ाई की भी व्यवस्था कर दी गयी और इस कॉलिज के विद्यार्थी 
एम० एस-सी० की परीक्षा में भी बैठने लगे। डी० ए० वी० कॉलिज, कानपुर के समान 
दयाननद ब्रजेन्द्रस्वरूप कॉलिज भी उन्नति के सार्ग पर तेजी से श्रग्रसर हो रहा है और 
उच्च शिक्षा की प्रायः सब आवश्यक सुविधाएँ वहाँ विद्यमान हैं। कॉलिज के साथ एक 
छात्रावास भी है। पिछड़ी हुई जातियों के विद्यार्थियों के लिए अ्रनेक छात्रवत्तियों की 
भी वहाँ व्यवस्था है। डर 

डी० ए० वी० इण्टर कॉलिज, कानपुर--यह कानपुर की सबसे पुरानी आये 
शिक्षण-संस्था है। उत्तरप्रदेश की डी० ए० वी० कॉलिज सोसायटी ने सन्‌ १९०७ सें 
जिस रात्रि पाठशाला की स्थापना की थी, वही बाद में एक मिडल सकल के रूप में 
विकसित हों गयी और समयान्तर में उसी ने हाईस्कूल और इण्टर कॉलिज कारूप 
भाष्त कर लिया। वर्तमान समय में यह उत्तरप्रदेश के सबने बड़े तथा सर्वश्रेष्ठ इण्टर 
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कॉलिजों में गिना जात्ता है और इसमें हजारों विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं। घामिक 
तथा नैतिक शिक्षा इस विद्यालय की विशेषता है। इसके विद्यार्थी घर्म तथा' समाज की 
सेवा के कार्यों में विशेष रुचि रखते हैं। परीक्षा परिणाम की दृष्टि से इसकी गणना 
उत्तरप्रदेश के प्रथम श्रेणी के सर्वोत्कृष्ट शिक्षणालयों में की जाती है। 
दयाननन्‍्द मॉडल उद्योगशाला इण्टर कॉलिज, गोविन्दत॒गर--कानपुर नगर से 
दूर गोविन्दनगर के जिस क्षेत्र में दयानन्द ब्रजेन्द्रस्वरूप कॉलिज विद्यमान है, वहीं इस 
इण्टर कॉलिज की भी स्थिति है । बालकों श्रौर वालिकाशों--दोनों की शिक्षा की इसमें 
व्यवस्था है। विज्ञान, आदू स तथा कामर्स, तीनों वर्गों के विभिन्‍न विषयों की हाईस्कूल 
तथा इण्टर तक की पढ़ाई का इस संस्था में प्रवन्ध है । पुस्तकालय तथा विज्ञान के विविध 
विययों की प्रयोगशालाएंँ वहाँ हैं, और खेलकूद के लिए समुचित साधनों की भी वहाँ 
सत्ता है। यह शिक्षणालय सुचारु रूप से विकसित व सुव्यवस्थित है और इसमें शिक्षा 
प्राप्त करने वालों की संख्या भी हजारों में है। 
दयानन्द हंसम्‌ खो देवी गल्से इण्डर कॉलिज, कानपुर--कन्याओं में शिक्षा' की 
निरन्तर बढ़ती हुईं माँग को दृष्टि में रखकर-सन्‌ १९६१ में इस कॉलिज की स्थापना की 
गयी थी । यह भी सब प्रकार से साघनसम्पन्न शिक्षणालय है, जिसमें एक हजार से भी 
अधिक वालिकाएं शिक्षा प्राप्त कर रही हैं । 
महिला महाविद्यालय, किदवई नगर, कानपुर-- कानपुर नगर से बाहर किदवई 
नगर नाम की एक नयी बस्ती है, जिसमें छात्राओं की उच्च शिक्षा की कोई भी व्यवस्था 
नहीं थी। वहाँ के निवासियों के अनुरोध पर डी० ए० वी० कॉलिज प्रवन्ध समिति के 
तत्कालीन प्रधान श्री वीरेन्द्र स्वकृप ने जुलाई, १६६६ में इस कॉलिज की स्थापना की 
थी | उस समय कॉलिज का अपना भवन नहीं था । एक मकान किराये पर लेकर उसमें 
महाविद्यालय खोल दिया गया था। शुरू में केवल ७६ छात्राएँ उसमें प्रविष्ट हुई थीं, पर 
कुछ ही वर्षों में इस संस्था ने बहुत उन्नति कर ली। इसका अपना भवन वनकर तैयार 
हो गया और २६ जनवरी, १६७७ को इसे अपने भवन में स्थानान्तरित कर दिया गया । 
छात्राओं की संख्या में भी निरन्तर बृद्धि होती गयी, जो अरब एक हजार के लगभग तक 
पहुँच गयी है। महाविद्यालय में शिक्षा का स्तर पर्याप्त रूप से ऊँचा है तथा उसमें बी० ए० 
और वी० एड० स्तर तक की पढ़ाई का प्रवन्ध है। खेलकूद की सब समुचित सुविधाएँ 
वहाँ विद्यमान हैं । ह 
कानपुर ग्रीन हाउस (नर्सरी स्कूल), कानपुर--स्व॒राज्य के पश्चात्‌ ऐसे 
शिक्षणालयों की माँग वहुत वढ़ गयी, जिनमें बच्चों को अंग्रेजी भाषा के माध्यम से साफ- 
सुथरे वातावरण में शिक्षा दी जाती है। सम्भ्रान्त वर्ग के लोग यह नहीं चाहते कि उनके 
वच्चे सर्वेत्नाधारण बच्चों के साथ पढ़ें। देश में अंग्रेजी भाषा के महत्त्व में असाधारण रूप 
से वृद्धि हो जाने के कारण ऐसी संस्थाओं की भींमाँग बढ़ने लगी जिनमें शिक्षा का 
माध्यम अंग्रेजी हो और बच्चे शुरू से ही अंग्रेजी में वातचीत करने लगें । संमय की इसी 
माँग को दृष्टि में रखकर इस स्कूल की स्थापना की गयी है, जिसकी लोकप्रियता में दिन 
दूनी ओर रात चौगुनी वृद्धि हो रही है । 
दयानन्द सुभाष नेशनल कॉलिज, उन्‍्नाव--इस कॉलिज की स्थापता ५ जुलाई, 
१६४६ को नेताजी सुभाष चन्द्र बोस की पुण्य स्मृति में की गयी थी । श्रीं विश्वम्भर 
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दयाल त्रिपाठी का इसकी स्थापना में विशेष कतृत््व था। दो वर्ष पश्चात्‌ आगरा 
यूनिवर्सिटी द्वारा इस कॉलिज को वी० ए० स्तर तक की शिक्षा के लिए मान्यता प्रदान 
कर दी गयी, जिससे इसकी उन्नति तेजी के साथ होने लगी। वर्तेमान समय में इस संस्था 
सें वी० ए०, वी० एस-सी०, वी० कॉम० तथां बी० एड० की स्तातक स्तर तक की 
शिक्षा की व्यवस्था है, और कुछ विषयों में स्नातकोत्तर (एम० ए०) कक्षाएँ भी वहाँ 
विद्यमान हैं। विद्याथियों की संख्या १५०० से अ्रधिक है। निर्घन छात्रों को शुल्क में छूट 
के भ्रतिरिकत अन्य प्रकार से भी सहायता प्रदान की जाती है । खेलकूद की वहाँ समुचित 
व्यवस्था है, और एन० सी० सी० का प्रशिक्षण सब विद्यार्थियों के लिए अनिवार्य है। 
विभिन्‍न विषयों की पृथक्‌-पृथक्‌ सभाएँ 4 परिषदें कॉलिज में विद्यमान हैं जिसके पदा- 
धिकारी विद्याथियों द्वारा चूने जाते हैं और जिनमें विद्वानों को व्याख्यानों के लिए 
निमन्त्रित किया जाता है। 

दयानन्द विश्वमस्भरदयाल त्विपाठो कृषि; विद्यालय, उन्‍्ताव--भारत के आर्थिक 
जीवन में कृषि का बहुत महत्त्व है। भ्रत: यह भ्रावश्यक है कि क्षषि की उन्‍तति के लिए 
विज्ञान की सहायता ली जाय और खेती के नये-नये साधनों को अपनाया जाय । इसी तथ्य 
को सम्मुख रखकर डी० ए० वी० कॉलिज की प्रवन्ध समिति ने इस शिक्षण-संस्था की 
स्थापना की है। इसमें छठी से लेकर ग्यारह॒वीं कक्षा तक की पढ़ाई की व्यवस्था है। 
विद्यार्थियों की संख्या वहाँ वारह सो के लगभग है, और ५३ अध्यापक वहाँ अध्यापन के 
लिए नियुक्त हैं । कृषि के श्रतिरिक्त आर्ट स, सायन्स तथा कामसे वर्गों के विषयों की भी 
इस विद्यालय में पढ़ाई होती है। खेलकूद के साधन भी वहाँ विद्यमान हैं । 

दयानन्द विद्यालय महानगर, लखंनऊ--इस विद्यालय की स्थापना सन्‌ १६५६ 
में डी० ए० वी० कॉलिज प्रवन्ध समिति द्वारा इस प्रयोजन से की गयी थी कि आधुनिक 
मनोवैज्ञानिक शिक्षण पद्धति से बालकों तथा वालिकाओं को ऐसी शिक्षा दी जाये, जिससे 
कि भारतीय संस्कृति एवं सभ्यता में उत्तकी आस्था वनी रहे । इस संस्था के तत्त्वावधान 
में कीड़ा केन्द्र, वाल पुस्तकालय एवं सांस्कृतिक केन्द्र भी चल रहे हैं श्नौर एक निर्देशिका 
इस प्रयोजन से नियुक्त हैं कि वह वालकों और बालिकाओं के सांस्कृतिक कार्यक्रमों तथा 
आ्रामोद-प्रमोद के विभिन्‍न झायोजनों की नियमित रूप से संचालन करती रहे। विद्यालय ._ 
के छात्र-छात्राश्रों ने अनेक वार आकाशवाणी लखनऊ से कार्यक्रम भी प्रसारित किये हैं। 
संगीत झौर नृत्य की शिक्षा इस संस्था की विशेषता है। 

दयानन्द वीरेन्द्रस्वरूप डिग्री कॉलिज, वछरावाँ (रायबरेली)--डी० ए० वी० 
कॉलिज ट्रस्ट एण्ड सोसायटी को दयाननन्‍्द शिक्षा-संस्थान के रूप' में परिवर्तित किये जाने 
का श्रेय श्री वीरेन्द्रस्वरूप को प्राप्त है। दयानन्द एंग्लो-बेदिक शिक्षा-संस्थान के 
समुन्तति एवं विकास में उनका कतृ त्त्व अत्यन्त महत्त्व का था। उन्हीं की पुण्य स्मृति में 
इस कॉलिज की स्थापता की गयी है। इसमें बी० ए० स्तरतक की शिक्षा की व्यवस्था है। 

डी० ए० वी० कॉलिज, देहरादुन--दयानन्द शिक्षा-संस्थान, उत्तरप्रदेश हारा 
संचालित शिक्षण-संस्थाश्रों का एक विशाल केन्द्र जेसे कानपुर है, वसे ही एक अन्य 
केन्द्र देहरादून है। वहाँ पाँच डी० ए० वी० शिक्षणालय विद्यमान' हैं, जो सब 
डी० ए० वी० कॉलिज समिति, कानपुर के अधीन हैं। सन्‌ १८६२ में श्री लक्ष्मणस्वरूप 
की अध्यक्षता में संयुकतप्रान्त (उत्तरप्रदेश) की जिस डी० ए० वी० कॉलिज मेनेजिंग 
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सोसायटी का गठन हुआ था, उस द्वारा एक छोटा-सा विद्यालय मेरठ में खोला गया था 
जिसे सन्‌ १९०४ में देहरादून स्थानान्तरित कर दिया गया था। देहरादून में इस विद्यालय 
ने बहुत उन्नति की । मोहल्ला मानसिहवाला (देहरादून) के सम्पन्न व प्रतिष्ठित रईस श्री 
पूरनचन्द्र नेगी ने न केवल इसके लिए सुविस्तृत भूमि-खण्ड ही प्रदान किया, बल्कि उस 
पर विद्यालय की इमारत भी वनवा दी। श्री नेगी द्वारा प्रदत्त भूमि-खण्ड इतना विशाल 
था, कि आज उसी पर दो डिग्री कॉलिज (डी० ए० वी० कॉलिज तथा डी० बी० एस० 
कॉलिज) और एक इण्टर कॉलिज विद्यमान है । साथ ही, उनके छात्रावास तथा क्रीड़ास्थल 
भी वहीं हैं। इस भूमि का वर्तमान मूल्य एक करोड़ रुपये से भी श्रधिक है। श्री प्रनचन्द्र 
नेगी ने डी० ए० वी० विद्यालय के लिए भूमि के साथ-साथ अपनी अन्य सम्पत्ति भी 
समर्पित कर दी थी। देहरादून में जो डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाओं का विकास हो 
सका, उसका प्रधान श्रेय श्री नेगी को ही प्राप्त है । 
' सन्‌ १६०४ में देहरादून में प्रारम्भ किया गया छोटा-सा विद्यालय सन्‌ १६२२ 
में एक उच्च स्तरीय इण्टर कॉलिज का रूप प्राप्त कर चुका था। सन्‌ १६४६ में वह 
डिग्री कॉलिज वन गया और अगले ३४ वर्षो में वह इतना वड़ा हो गया कि आदस, 
सायन्स और कामसे के सब वर्गों के हजारों विद्यार्थी वहाँ स्नातक तथा स्नातकोत्तर स्तर 
तक की शिक्षा प्राप्त करने लगे। इस शिक्षण-संस्था के विकास में प्रिसिपल लक्ष्मणस्वरूप 
का अत्यन्त महत्त्वपूर्ण कतृ त््त था। इलाहाबाद विश्वविद्यालय से जिन तीन विद्यार्थियों 
ने सर्वे्वम एम० ए० परीक्षा उत्तीर्ण की थी, श्री लक्ष्मणस्वरूप उनमें से एक ये । उन्हें 
डिप्टी कलक्टर की सरकारी नौकरी प्राप्त हो गयी थी, पर उनकी शिक्षा के क्षेत्र में कार्य 
करने की इच्छा थी। सरकारी सविस से उन्होंने त्यागपत्र दे दिया और खालसा कॉलिज, 
अमृतसर में उपाचारय के पद पर कार्य करने लगे। कुछ समय वहाँ कार्य कर वह देहरादून 
चले गये, ओर वहाँ डी० ए० वी० कॉलिज के प्रिसिपल नियुक्त हुए । उनकी लगन तथा 
उत्साह का ही यह परिणाम था कि सन्‌ १९२२ में डी० ए० बी० स्कूल इण्टर कॉलिज 
बन गया। आरयंसमाज में श्री लक्ष्मणस्वरूप की सुदृढ़ श्रास्था थी। उनकी प्रेरणा से 
डी० ए० वी० इण्टर कॉलिज के विद्यार्थी और श्रध्यापक आर्यसमाज के कार्यकलाप में 
हाथ बाते रहते थे भ्रौर कॉलिज का वातावरण भी वैदिक मान्यताओं के अनुरूप था । 
सन्‌ १६४६ में डिग्री कॉलिज बन जाने के बाद यह संस्था उन्नति के पथ पर तेजी के साथ 
अग्रसर होती गयी । कुछ समय पश्चात्‌ उसमें स्नातकोत्तर कक्षाओं की भी पढ़ाई होने 
लगी और कानून तथा शिक्षाशास्त्र की पढ़ाई का भी प्रारम्भ कर दिया गया। इस समय 
वहाँ वी० ए०, बी० एस-सी०, बी० एड०, एम० ए०, एम० एस-सी०, एम० काम० और 
एल-एल० बी० आदि प्राय: सभी यूनिवर्सिटी डिग्रियों के लिए शिक्षा की व्यवस्था है और 
हजारों विद्यार्थी वहाँ शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं। यह गढ़वाल यूनिवर्सिटी, श्रीनगर का सबसे 
बड़ा कॉलिज है। हिमालय और शिवालिक की पवंत शूंखलाओं के बीच घाटी में स्थित 
होने के कारण देहरादुन की जलवायु श्रत्यन्त उत्तम तथा स्वास्थ्यप्रद है, और वह क्षेत्र 
बहुत हृरा-भरा तथा रमणीक हैं। डी० ए० वी० कॉलिज की शिक्षा की उत्कृष्टता तथा 
देहरादून की स्वास्थ्यप्रद जलवायु से भ्राकृष्ट होकर न केवल भारत के विविध प्रदेशों के 
ही, भ्रपितु फीजी, सूडान व नाईजिरिया आदि विदेशों से भी बहुत-से विद्यार्थी इस कॉलिज 
में पढ़ने के लिए आते हैं। उनके निवास के लिए वहाँ समुचित व्यवस्था है, और भ्रनेक 
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छात्रावास वहाँ विद्यमान हैं। खेलकूद और व्यायाम की सुविधाएँ भी इस कॉलिज में हैं। 
इसका पुस्तकालय इतना समृद्ध है किं विविध विषयों में शोब-कार्य के लिए अनेक ग्रन्थ 
वहाँ से प्राप्त किये जा सकते हैं। 

दयाननद ब्रजेन्द्रस्वरूप कॉलिज, देहरादून -डी० ए० वी० कॉलिज में विद्यार्थियों 
की संख्या में अत्यधिक वृद्धि हो जाने के कारण यह उपयोगी समझा गया कि विज्ञान के 
कतिपय विषयों की विशेष रूप से शिक्षा देने के लिए एक पृथक कॉलिज की स्थापना कर 
दी जाय । स्वाधीनता प्राप्ति के पश्चात्‌ भारत की आर्थिक उन्नति के लिए जो अनेक प्रयत्न 
किये गये, उनमें भू-गर्भ में विद्यमान खनिज पदार्थों एवं तेल का पता लगाने, उन्हें निकालने 
तथा उनको प्रयुक्त करने का महत्त्वपूर्ण स्थान था । पर यह कार्य ऐसे सुशिक्षित व्यक्ति ही 
कर सकते थे, जो भू-गर्भ विज्ञान की उच्च शिक्षा प्राप्त किये हुए हों। ऐसे व्यक्तियों की 
कमी को पूरा करने के विशेष प्रयोजन से ही सन्‌ १६६१ में इस कॉलिज की पृथक्‌ रूप 
से स्थापना की गयी थी। स्नातकोत्तर स्तर तक विज्ञान विषयों, विशेषतः भू-गर्भ विज्ञान 
की शिक्षा के लिए इस कॉलिज की सवत्र ख्याति है। भू-गर्भ विज्ञान की ज॑ंसी प्रयोग- 
शालाएंँ एवं संग्रहालय इस कॉलिज में हैं, वेसे सम्भवतः उत्तरप्रदेश में अन्यत्र कही नहीं हैं। 
' विज्ञानविषयक ग्रन्थों का उत्तम पुस्तकालय भी कॉलिज में है । इस कॉलिज की 
प्रयोगशालाओं में १२० विद्यार्थी एक साथ परीक्षण तथा प्रयोग कर सकते हैं । 

दयानन्व ट्रेनिंग कॉलिज, देहरादून-- इस कॉलिज की स्थापना जुलाई, १६५६ 
में महिरओं को अध्यापन-कार्य में प्रशिक्षण देने के प्रयोजन से की गयी थी। इसमें केवल 
एल० टी० स्तर तक शिक्षा की व्यवस्था है । दूर-दूर के स्थानों से छात्राएँ इसमें अध्ययन 
के लिए आती हैं । कॉलिज का अपना पुस्तकालय है और खेलकूद की उसमें समुचित 
व्यवस्था है । ह | 

डो० ए० वी० इण्टर कॉलिज, देहरादूुन--यह देहरादून का सबसे पुराना इण्टर 
कॉलिज है, और उत्तरंप्रदेश के इण्टर स्तर तक के शिक्षणालयों में इसका सम्मानास्पद 
स्थान है। वालकों के साथ वालिकाएँ भी इसमें शिक्षा प्राप्त करती हैं। विद्याथियों की 
संख्या तीन हजार के लगभग है, जिनमें १५ प्रतिशत के लगभग छात्राएँ हैं। ५० के लगभग 
अध्यापक इसमें अध्यापन का कार्य करते हैं। माध्यमिक शिक्षा परिषद्‌, उत्तरप्रदेश द्वारा 
ली जाने वाली हाईस्कूल तथा इण्टरमीडिएट परीक्षाओं में इस कॉलिज का परीक्षा- 
परिणाम बहुत उत्तम रहता है। कॉलिज के साथ एक छात्रावास भी है। 

डो० ए० बी० इण्टर कॉलिज, प्रेम नगर, देहरादुन--देहरादून के समीप प्रेमनगर 
नाम की एक बस्ती है जिसका विकास भारत' विभाजन के परिणामस्वरूप पाकिस्तान से 
विस्थापित हुए लोगों द्वारा किया गया है। उसके बहुसंख्पक निवासी भी पाकिस्तान से आये 
हुए शरणार्थी ही हैं। यह्‌ कॉलिज इसी क्षेत्र में स्थित है। इसकी स्थापना सन्‌ १६४७ में 
प्रेमनगर के शरणार्थी कैम्प के बच्चों की शिक्षा के लिए जूनियर हाईस्कूल के रूप में हुईं 
थी। डी० ए० वी० कॉलिज, देहरादून के भप्रिसिपल डा० रामनारायण सक्सेना और 
प्राध्यापक श्री बद्रीनाथ छिब्वर के प्रयत्न से सन्‌ १६९५२ में इस संस्था का भार डी० ए० वी० 
कॉलिज प्रवन्ध समिति उत्तरप्रदेश ने ले लिया, जिसके परिणामस्वरूप इसका तेजी के साथ 
विकास होने लगा भौर कुछ समय पश्चात्‌ इण्टर तक की शिक्षा वहाँ दीं जाने लगी | 
वर्तमान समय में इस कॉलिज में पन्‍्द्रह सो के लगभग विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं। 
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३५ शिक्षक उन्हें पढ़ाने के लिए नियुक्त हैं। छात्रों के साथ-साथ छात्राएं भी वहाँ शिक्षा 
प्राप्त करती हैं। अंग्रेजी, हिन्दी, संस्कृत, गणित, इतिहास, भूगोल, नागरिकशास्त्र और 
अर्थशास्त्र के अतिरिक्त भौतिक विज्ञान, रसायनशास्त्र, गृहविज्ञान, प्राणिविज्ञान, कला 
तथा संगीत शास्त्र की शिक्षा की कॉलिज में समुचित व्यवस्था है। कॉलिज का परिसर 
पर्याप्त रूप से विशाल है। इसका क्षेत्रफल ५१ बीघे के लगभग है, जिसके कारण 
: विद्यार्थियों को खेलकूद आदि की उपयुक्‍त सुविधा प्राप्त है। कॉलिज का वातावरण आये 
संस्था के अनू रूप है।. प्रायः सभी कार्यक्रम वहाँ यज्ञ से प्रारम्भ किये जाते हैं । वेद मन्त्रों 
के पाठ की प्रतियोगिताओं तथा घर्मशिक्षा की परीक्षाओं में भी इस कॉलिज के परीक्षार्थी 
भाग लेते हैं। कॉलिज में सैनिक शिक्षा की भी व्यवस्था है। 


(२) दयानन्द शिक्षा-संस्थान, उत्तरप्रदेश के प्रसुख उन्‍्तायक 

सन्‌ १८९२ में जब उत्तरप्रदेश की डी० ए० वी० कॉलिज ट्रस्ट एण्ड मनेजिंग 
सोसायटी (वर्तमान नाम दयानन्द शिक्षा-संस्थान) की स्थापनां हुई, तो बावू लक्ष्मणस्वरूप 
उसके प्रधान थे। वह सन्‌ १६०८ तक प्रधान पद पर रहे। वावू लक्ष्मणस्वरूप मेरठ में 
वकालत करते ये, भौर डी० ए० वी० सोसायटी का कार्यालय भी पहले मेरठ में ही था। 
उनके समय में सोसायटी द्वारा एक छोटा-सा विद्यालय मेरठ में खोला गया था, जिसे १६०४ 
में देहरादून ले जाया ग़या था । सन्‌ १६०७ में सोसायटी की शोर से कानपुर में एक रात्रि 
पाठशाला स्थापित की गयी । सन्‌ १६० € में वावू लक्ष्मणस्वरूप के स्थान पर श्री निहाल सिंह 
ने सोसायटी का प्रघान पद ग्रहण किया और फिर सन्‌ १६१२ में वावू ज्योतिस्वरूप ने। 
इनके काल में डी० ए० वी० श्रान्दोलन की कोई उल्लेखनीय प्रगति नहीं हुईं। सनू १६१५ 
में राय शंकरसहाय को डी० ए० वी० सोसायटी का प्रधान बनाया गया। उनके काल को 
दो बातें उल्लेखनीय हैं। सन्‌ १६१७ में सोसायटी के कार्यालय को मेरठ से कानपुर 
स्थानान्तरित कर दिया गया और कानपुर की रात्रि पाठशाला को दिन में लगने वाला 
सुव्यवस्थित स्कूल वना दिया गया। राय शंकरसहाय सन्‌ १६१६ तक डी० ए० वी० 
सोसायटी के प्रधान पद पर रहे। रायवहादुर आनन्दस्वरूप ने सन्‌ १६१६ में उनका 
* स्थान ग्रहण कर लिया और वह १२ वर्ष तक इस संस्था को योग्यतापूर्वक संचालित-करते 
रहे। उनके प्रधानत्व में उत्तरप्रदेश में डी० ए० वी० आन्दोलन ने बहुत उन्नति की, और 
कानपुर के डी० ए० वी० कॉलिज की स्थापना हुईं। यथार्थ में बाबू आनन्दस्वरूप ही इस 
कॉलिज के संस्थापक थे। उन्हें इस शिक्षण-संस्था के प्रति इतना लगाव था कि घर-घर 
जाकर भिक्षा माँगने में भी उन्हें संकोच नहीं होता था । डी० ए० वी० कॉलिज, कानपुर के 
लिए जो उपयुक्‍त भूमि क्रय की जा सकी, वह उन्हीं के पुरुषार्थ का परिणाम था। उनका 
व्यक्षितत्व ऐसा था कि कोई उन्हें ना नहीं करता.था। कानपुर के लोगों को विश्वास था 
कि बाबू आनन्दस्वरूप को दिया गया दान भ्रच्छे कार्यों में ही लगेगा । जब वह विद्यार्थी ही 
थे, तभी उन्हें मह॒षि दयानन्द सरस्वती के दर्शन करने का सौभाग्य प्राप्त हुआ था, और 
वह आर्यंसमाज के प्रति भ्राकृष्ट हो गये थे। कानपुर के प्रमुख वकीलों में उनकी गणता की 
जाती थी और वकालत से उन्हें भ्रवकाश नहीं मिलता था। पर बैदिक धर्म और आयें- 
समाज के प्रति उनकी आस्था इतनी दुढ़ थी कि इनके लिए वह समय निकाल ही लेते थे 
और तन, मन, घन से इनकी सेंवा में तत्पर रहते थे। कानपुर के डी० ए० बी० कॉलिज 
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को सुदृढ़ भ्राधार पर खड़ा कर देने में उनका बड़ा कतृ त्त्व था । 

बाबू आनन्दस्वरूप सन्‌ १६३१ तक डी० ए० वी० कॉलिज सोसायटी के प्रधान' 
रहे। उनके पश्चात्‌ डा० ब्रजेनद्धस्वरूप ने उनका स्थान ग्रहण किया और सन्‌ १६५२ तक 
उन्होंने उत्तरप्रदेश के डी० ए० वी० झ्रान्दोलन का संचालन' किया। वावू ब्रजेन्द्रस्वरूप 
श्री आनन्दस्वरूप के छोटे भाई थे और उन्हीं के समान कानपुर के प्रतिष्ठित और सफल 
वकीलों में उन्हें मूर्धेन्य स्थान प्राप्त था। कानपुर के वकीलों में उनका वही स्थान 
था, जो इलाहाबाद में सर तेजवहादुर सप्रू का और पटना में डा० सच्चिदानन्द सिन्हा का 
था। कानून में उनकी असाधारण योग्यता को दृष्टि में रखकर आगरा यूनिवर्सिटी ने 
उन्हें एल-एल० डी० की मानद उपाधि भी प्रदान की थी। सार्वजनिक जीवन में उनका 
अत्यन्त प्रतिष्ठित स्थान था। वह चिरकाल तक कानपुर म्युनिसिपेलिटी के सदस्य तथा' 
चेयरमेन रहे थे और कानपूर इम्प्रूवमेण्ट ट्रस्ट के प्रधान पद पर रहकर उन्होंने अपने नगर 
के नियन्त्रित विकास के लिए महत्त्वपूर्ण कार्य किया था। सन्‌ १६३७ से १९५७ तक वह 
उत्तरप्रदेशकी विधान परिषद्‌ (लेजिस्लेटिव कौंसिल) के सदस्य रहे थे, जहाँ उनकी योग्यता 
की घाक जम गयी थी । डी० एं० वी० कॉलिज सोसायटी के प्रधान पद पर रहते हुए 
उन्होंने देहराडून तथा अ्रन्य स्थानों की डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाञ्रों की उन्नति के लिए 
जो कार्य किये उनका भ्रनुमान इसी बात से किया जा सकता है कि उनके काल में कानपुर 
का डी० ए० वी० कॉलिज उत्तरप्रदेश में उच्च शिक्षा का सबसे बड़ाकॉलिजं बन गया था | 
डॉ० ब्रजेन्द्रस्वरूप इलाहाबाद, अलीगढ़ और आगरा यूनिवर्सिटियों के साथ घनिष्ठ रूप 
से सम्बद्ध थे और उनकी गणना देश के महान्‌ शिक्षाशास्त्रियों में की जाती थी। इस दशा 
में यह स्वाभाविक ही था जो वह डी० ए० वी० कॉलिज कानपुर को एक प्रमुख शिक्षण- 
संस्था वना सके । े0 

सन्‌ १९५२ में श्री देवेन्द्र त्वहप डी० ए० वी० कॉलिज सोसायटी के प्रधान बने 
और १६५७ तक इस पद पर रहे। वह डा० ब्रजेन्द्रस्वरूप के ज्येष्ठ पुत्र थे और उन्हीं के 
समान कानपुर तथा उत्तरप्रदेश के सार्वजनिक जीवन में प्रतिष्ठित स्थान रखते थे। 
म्युनिसिपल वोर्ड कानपुर के वह सदस्य रहे और उत्तरप्रदेश की विधान परिषद्‌ के भी _ 
सदस्य'चुने गये। पेशें से वह भी वकील थे श्रौर कानपुर के सुयोग्य वकीलों में उनकी 
गिनती की जाती थी। पाँच साल तक उन्होंने उत्तरप्रदेश की डी० ए० वी० संस्याग्रों 
का योग्यतापूर्वक संचालन किया । 

सन्‌ १९४७८ में श्री देवेन्द्रस्वरूप के छोटे भाई श्री वीरेन्द्रस्वरूप डी० ए० वी० 
कॉलिज सोसायटी के प्रधान बने, और सन्‌ १९८० में अपने आकस्मिक व असामयिक 
देहावसान तक इस पद पर रहे । उत्तरप्रदेश में डी० ए० वी० कॉलिज आन्दोलन को आगे 
बढ़ाने में उतका कत्‌ त््व विशेष महत्त्व का था। राजनीति, समाजसेवा तथा शिक्षा--- 
तीनों क्षेत्रों में उनकी स्थिति बहुत उच्च थी। वह स्नातक निर्वाचत क्षेत्र से सन्‌ १६९५६ में 
उत्तरप्रदेश की विधात परिषद्‌ के सदस्य निर्वाचित हुए थे और छह वर्ष की अवधि पूरी 
हो जाने पर पुनः परिषद्‌ के सदस्य चुने गये थे। यह क्रम सन्‌ १९६२, सन्‌ १६६८ और 
१६७४ तक जारी रहा और जब तक वह जीवित रहे, चिंधान परिषद्‌ के सदस्य बने रहे। 
सावंजनिक जीवन में उनकी लोकश्रियता का इससे बढ़कर प्रमाण और बंया हो सकता है ? 
संन्‌ १६६४५ में वह परिषद्‌ के उपाध्यक्ष चुने गये और १६६८ में अ्रध्यक्ष। विधान परिषद्‌ 
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के सदस्य तथा अ्रध्यक्ष की स्थिति में उन्होंने उत्तरम्रदेश के राजनीतिक जीवन में 
बहुत सम्मानास्पद स्थान आप्त कर लिया था और सब कोई उनकी योग्यता का सिक्का 
मानते ये। शिक्षा के क्षेत्र में भी उनकी उच्च स्थिति थी। उत्तरप्रदेश की माध्यमिक शिक्षा 
परिषद्‌ के साथ उनका घनिष्ठ सस्वन्ध था। चिरकाल तक वह इस परिषद्‌ के भी अध्यक्ष 
रहे थे । आगरा यूनिवर्सिटी की कार्यकारिणी समिति के वह सदस्य थे और कानपुर यूनि- 
वर्सिदी की स्थापना तो प्रधानतया उन्हीं के प्रयत्व से हुई थी। उनका स्वभाव अत्यन्त सरल 
था। दूसरों की सहायता के लिए वह सदा तत्पर रहते थे। सार्वजनिक जीवन में उनकी 
जो उच्च स्थिति थी, उसका उपयोग उन्होंने डी० ए० बी० शिक्षण-संस्थाश्रों के विकास के 
लिए किया। यह उन्हीं के प्रभाव व प्रयत्त का परिणाम था जो दयाननन्‍्द शिक्षा-संस्थान 
को उत्तरप्रदेश के सबसे बड़े शिक्षा-सम्बन्धी संगठन की गौरवपूर्ण स्थिति प्राप्त हो सकी । 
डी० ए० वी० कॉलिज की उन्नति और विकास में उसके शअ्रनेक प्रधानाचायों का 
कतृ त््व भी महत्त्व का रहा है। इनमें प्रिसिपल दीवानचन्द्र और प्रोफेसर कालकाप्रसाद 
भटनागर के नाम उल्लेखनीय हैं। लाला दीवानचन्द्र इस कॉलिज के प्रथम प्रिसिपल थे 
और सन्‌ १६१६ से १६४० तक इस शिक्षण-संस्था का उन्होंने संचालन किया था। 
लालाजी महात्मा हंसराज के शिष्य थे और उन्होंने भ्रपना जीवन डी० ए० वी० संस्था 
की उन्नति के लिए अपित कर दिया था । पाश्चात्य दर्शन के वह प्रकाण्ड पण्डित थे और 
प्राचीन भारतीय दर्शनशास्त्रों तथा अन्य घमममंशास्त्रों का उन्हें समुचित ज्ञान था। उत्तर- 
प्रदेश के शिक्षा जगत्‌ में उनकी विद्धत्ता की धाक जम गयी थी। यही कारण है कि 
इलाहाबाद और झागरा यूनिवर्सिटी की कार्यकारिणी समितियों व सीनेट सदृश सभाओओं में 
उन्हें प्रतिष्ठित स्थान प्राप्त था, और १६४० में वह भागरा यूनिवर्सिटी के वाइस-चांसलर 
नियुक्त हुए थे । डी० ए० वी० कॉलिज को अपने पेरों पर खड़ा करना और उसे एक 
सुब्यवस्थित शिक्षण-संस्था के रूप में विकसित करना उन्हीं का काम था। इस कॉलिज 
के लिए घन एकत्र करने में भी उन्होंने श्रतुपम सफलता प्राप्त की थी । आर्यसमाज की 
परम्परा के अनुसार वह शिक्षा के लिए सरकारी भ्रनुदान प्र निर्भर नहीं रहना चाहते थे, 
और आर्य जनता के सहयोग व सहायता से डी० ए० वी० कॉलिज की शझ्लारथिक 
आवश्यकताशों को पूरा करने के लिए प्रयत्नशील रहते थे। 
डी० ए० वी० कॉलिज और उसकी सहयोगी उच्च शिक्षा की जो शिक्षण-संस्थाएँ 
कानपुर में हैं, उन्हें उनके वर्तमान रूप में विकसित करने का प्रधान श्रेय प्रो० कालका- 
प्रसाद भटनागर को प्राप्त है। सन्‌ १९४० में जब उन्होंने डी० ए० वी० कॉलिज का 
प्रिसिपल पद ग्रहण किया था, वहाँ विद्याथियों की संख्या ७७२ थी । पर आगरा 
यूनिवर्सिटी के वाइस-चांसलर हो जाने के कारण उन्होंने १६५४ में जब डी० ए० बी० 
कॉलिज के प्रिंसिपल पद से अवकाश ग्रहण किया, तो उसके विद्याथियों की संख्या ५३५६९ 
हो गयी थी। कॉलिज की उन्नति के लिए उनके अनुपम कतृ त्त्व को प्रदर्शित करने के लिए 
यही एक वात पर्याप्त है। इसमें सन्देह नहीं कि प्रोफेसर भटनागर के कार्यकाल में 
डी० ए० वी० कॉलिज ने असाधारण उन्नति की और वह उत्तरप्रदेश का सबसे बड़ा 
कॉलिज वन गया । हु | 
प्रोफेसर कालकाप्रसाद भटनागर के बाद प्रो० शारदाप्रसाद सब्सेता 
(१६५५-५७ और १६५८-६३), डा० हजारीलाल रोहतगी (१६५७-५८); भो० चन्द्रदेव 
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प्रसाद श्रीवास्तव (१६६३-६५), प्रोफेसर रायस्वरूप माथुर और श्री शीतलचरण 
श्रीवास्तव ने इस शिक्षण-संस्था का संचालन किया। प्रोफेसर शारदाप्रसाद सक्सेना और 
डाक्टर हजारीलाल_ रोहतगी डी० ए० वी० कॉलिज देहरादुन के भी प्रिसिपल रहे भौर 
उस संस्था की उन्नति में भी उनका महत्त्वपूर्ण कतृ त््व था। 


(३) उत्तरप्रदेश की अन्य डी० ए० वी० शिक्षण-संध्थाएँ 

दयानन्द शिक्षा-संस्थान (डी० ए० वी० कॉलिज ट्रस्ट एण्ड मैनेजिंग सोसायटी) 
द्वारा संचालित शिक्षणालयों के अतिरिक्त भ्न्य भी श्रवेक डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाएँ 
उत्तरप्रदेश में विद्यमान हैं, जिनका प्रवन्ध व संचालन आय॑ प्रतिनिधि सभा उत्तरप्रदेश द्वारा 
गठित विद्यायंसभा या स्थानीय आायंसमाजों व समितियों के अधीन है। आयंसमाज के 
शिक्षाविषयक कार्यकलाप का विवरण देते हुए इनका भी संक्षिप्त रूप से उल्लेख करना 
उपयोगी है । ५ 

डी० ए० वौ० कॉलिज, लखनऊ--इस कॉलिज का संचालन आर्यंसमाज 
गणेशर्गंज, लखनऊ द्वारा किया जाता है । १८ जून, सन्‌ १६१८ को गणेशगंज आर्यसमाज 
ने यह निश्चय किया था कि समाज मन्दिर में ही डी० ए० वी० स्कूल की स्थापना कर दी 
जाये और इस स्कूल के लिए आयंसमाज का प्रत्येक सदस्य कम-से-कम एक मास की आय 
प्रदान करे। जुलाई, १६१८ को यह स्कूल खोल दिया गया और पं० विश्वम्भरनाथ काक 
उसके प्रधानाध्यापक नियुक्त किये गये, जो २५ वर्ष तक इस पद पर रहकर इस संस्था की 
उन्नति के लिए लगन के साथ प्रयत्न करते रहे । समाज मन्दिर में स्कूल के लिए पर्याप्त 
स्थान का अ्रभाव था। अतः सन्‌ १६२९ में इच्यूवमेण्ट ट्रस्ट से तीन बीघा भूमि किराये पर 
ली गयी और स्कूल के भवनों का निर्माण प्रारम्भ कर दिया गया । यही स्कूल निरन्तर 
- उल्नति करता हुआ डी० ए० वी० इण्टर कॉलिज के रूप में विकसित हो गया और बाद में 
स्नातक स्तर तथा स्नातकोत्तर स्तर तक की वहाँ पढ़ाई होने लगी। वर्तमान समय में इस 
डी० ए० वी० कॉलिज में विद्यार्थियों की संख्या तीन हजार के लगभग है, और ८० के 
लगभग अध्यापक वहाँ ग्रध्यापन के लिए नियुक्त हैं। लखनऊ का डी० ए० वी० स्नातकोत्तर 
कॉलिज अपने क्षेत्र की उच्च स्तर की शिक्षण-संस्थाओं में प्रतिष्ठित स्थान रखता है। 

डी० ए० बी० स्नातकोत्तर महाविद्यालय, झाजमगढ़--इस शिक्षण-संस्था की 
स्थापना जू लाई, १६५७ में हुईं थी। इसमें स्नातकोत्तर स्तर तक की शिक्षा की व्यवस्था 
है। विद्यार्थियों और प्राध्यापकों की संख्या क्रमश: दो हजार और साठ के लगभग है-। 
इसका भ्रवन्ध श्राजमगढ़ की स्थानीय विद्यासभा के हाथ में है। यह आरय॑ विद्यासभा उत्तर- 
प्रदेश की आरय॑ प्रतिनिधि सभा द्वारा गठित विद्यायंसभा के साथ सम्बद्ध हैं और उसके 
नियन्त्रण में है। महाविद्यालय के पास दो सौ एकड़ भूमि है और सम्पूर्ण भू-भवन सम्पत्ति 
का आनुसानिक मूल्य १० लाख रुपये के लगभग है। पुस्तकालय में वीस हजार के लगभग 
पुस्तकें हैं। प्रयत्न किया जाता है कि महाविद्यालय का वातावरण घामिक हो । इसीलिए 
कक्षाओ्रों में पढ़ाई प्रारम्भ होने से पूर्व वैदिक रीति से सामूहिक प्रार्थना की जाती है। 

डी० ए० वी० इण्टर कॉलिज, झ्राजसगढ़--इस कॉलिज की स्थापना सन्‌ १६२५ 
में सेठ रामगोपाल द्वारा की गयी थी। माध्यमिक शिक्षा परिषद्‌, उत्तरप्रदेश द्वारा निर्धारित 
पादुयक्रम के अनुसार छठी से बारहवीं कक्षा तक शिक्षा की इसमें व्यवस्था है । 
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विद्याथियों की संख्या दो हजार के लगभग है। प॒र्मंशिक्षा पर वहाँ समुचित ध्यान दिया 
जाता है। आठवीं कक्षा तक धर्मशिक्षा का भी एक पत्र रहता है भौर अन्य विषयों के 
समान इसकी भी परीक्षा ली जाती है। घर्मशिक्षाविषयक साहित्य प्रकाशित कर प्रत्येक 
छात्र को बिना मूल्य प्रदान किया जाता है। सहधि दयानन्द का निर्वाण दिवस, ऋषि 
बोधोत्सव, श्रद्धाननद बलिदान दिवस और लेखराम वलिदात दिवस कॉलिज में मनाये 
जाते हैं, और उनका प्रारम्भ यज्ञ से होता है। कॉलिज में वेद-प्रचार सप्ताह भी मनाया 
जाता है। यह शिक्षण-संस्था उत्तरप्रदेश की विद्यार्य सभा के साथ सम्बद्ध है। 
डो० ए० वी० स्नातकोत्तर कॉलिज, बुलन्दशहर --यह कॉलिज आय मं 
बुलन्दशहर द्वारा सन्‌ १६५६ में स्थापित किया गया था । स्नातक स्तर तक इस कॉलिज 
में श्राद'! स तथा विज्ञान के विषयों की शिक्षा की व्यवस्था है और स्नातकोत्तर स्तर तक 
हिन्दी, पंग्रेजी, इतिहास और राजनीतिशास्त्र की । झट स वर्ग के विषयों के विद्यार्थियों की 
संख्या सवा हजार के लगभग है । कॉलिज की भूमि ४० वीघे है भर भूमि-भवन-सम्पत्ति 
का मुल्य पाँच लाख रुपये से अधिक है । पढ़ाई प्रारम्भ होने से पूर्व प्रार्थना की कॉलिज में 
व्यवस्था है, और समय-समय पर भ्रसिद्ध श्राय॑ विद्वानों के व्याख्यानों का भी वहाँ श्रायोजन 
किया जाता है। वुलन्दशहर की आर्य विद्यासभा, आय प्रतिनिधि सभा, उत्तरप्रदेश की 
विद्यार्य सभा के साथ सम्बद्ध है। के 
डी० ए० वी० इण्टर कॉलिज, मुजप्फरतगर--इस कॉलिज की स्थापना 
सन्‌ १६१७ में मुजफ्फरनगर की श्रार्य विद्यासभा द्वारा की गयी थी। सन्‌ १६१७ से 
१ ६४५ तक यह एक हाईस्कूल रहा। १६४६ में वहाँ इण्टर कक्षाओं की पढ़ाई शुरू की 
गयी और शीघ्र ही वह अपने क्षेत्र का एक महत्त्वपूर्ण इण्टर कॉलिज बन गया । इस कॉलिज 
में विद्यार्थियों की संख्या दो हजार से भी अधिक है, भौर सौ के लगभग अध्यापक वहाँ 
शिक्षण-कार्य में रत हैं। घरंशिक्षा की इस संस्था में व्यवस्था नहीं है। झायें विद्यासभा 
मुजफ्फरनगर भी उत्तरप्रदेश आये प्रतिनिधि सभा की विद्यायं सभा के साथ सम्बद्ध है । 
डी० ए० बी० स्नातकोत्तर कॉलिज, मुजफ्फरनगर--इस कॉलिज की व्यवस्था 
व संचालन झ्रार्य॑विद्यासभा मुजपफरनगर के श्रघीन है। वी० ए०, बी० एस-सी०, 
बी० एड०; एल-एल० बी०, एम० ए० और एम० एस-सी०---इन सब परीक्षाओं के 
लिए मेरठ यूनिवर्सिटी द्वारा निर्धारित पाठ्यक्रम के अनुसार पढ़ाई की इस कॉलिज में 
व्यवस्था है । अपने क्षेत्र का यह प्रमुख कॉलिज है। इसमें विद्यार्थियों की संख्या दो हजार 
के लगभग हैं। कॉलिज का परिसर ५६ वीघे का है श्लोर उसकी भू-भवन-सस्पत्ति का 
आनुमानिक मूल्य ४० लाख रुपये के लगभग है। सन्‌ १६४५० में इस कॉलिज 23282: 
स्तर तक की पढ़ाई प्रारम्भ हुई थी, और १६५७ में स्तातकोत्तर स्तर की | कॉलिज में 
धर्मशिक्षा की व्यवस्था नहीं हैं, पर समय-समय पर विद्वानों के व्याव्यानों का झ्ायोजन 
कर विद्यार्थियों को झ्रायंसमाज के मन्तव्यों से परिचित कराने का यत्न झ्रवश्य किया जाता 
है। पुस्तकालय में तीस हजार के लगभग पुस्तकें हैं । | 
डी० ए० ची० हायर सैकेण्डरी स्कूल, ऊन (मुजफ्फरनगर)-यहं सकल 
सन्‌ १६६३ में श्री जयभगवान गुप्त द्वारा स्थापित किया गया था। इसका प्रवत्व 
उत्तरप्रदेश भ्रार्य प्रतिनिधि सभा की विद्यार्य सभा के नियन्त्रण में है। स्कूल के पास ४५ 
बीघा भूमि है और शिक्षा के लिए श्रावश्यक सब भवन उस पर विद्यमान हैं। माध्यमिक 
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शिक्षा परिषद्‌ द्वारा निर्धारित पाठ्यक्रम की पढ़ाई के साथ-साथ प्रत्येक कक्षा में प्रति 
सप्ताह एक घंटा धर्मंशिक्षा की भी पढ़ाई होती है। प्रत्येक वृहस्पतिवार को कक्षा वार 
छात्राओ्रों एवं भ्रध्यापिकाशों हारा यज्ञ किया जाता है, और अतिदिन कक्षाश्रों में पढ़ाई शुरू 
होने से पूर्व सामूहिक रूप से प्रार्थना भी की जाती है। इसके वाद अध्यापक किसी 
धार्मिक विषय पर प्रवचन भी करते हैं। 

डी० ए० वी० हायर सेकेण्डरी स्कूल, आयंपुर खेड़ा (संचपुरी)-- लाला रंग प्रसाद 
हारा इस स्कूल की स्थापना ८ जुलाई, १६४६ के दिन की गयी थी। इसका प्रवन्ध भी 
उत्तर्रदेश की भ्राय॑ प्रतिनिधि सभा की विद्यायं सभा के नियन्त्रण में है। घर्ंशिक्षा की 
पढ़ाई की नियमित रूप से व्यवस्था तो स्कूल में नहीं है, पर शीत ऋतु में मैनपुरी आार्य॑- 
समाज की ओर से विद्यार्थियों को वैदिक घर्मं से परिचय कराने के लिए उपदेशक भेजे 
जाते हैं। | 

कें० एल० डी० ए० वी० कॉलिज, रुड़की (सहारनपुर)--इस कॉलिज की 
स्थापना सन्‌ १६६० में-हुई थी। इसमें वी० एड० और वी०:एस-सी० तक की पढ़ाई होती 
है। विद्यार्थियों की संख्या ४०० के लगभग है, और इसका प्रवन्ध एक स्थानीय समित्ति के 
अधीन है। 

डी० ए० बी० इण्टर कॉलिज, वाराणसो--श्री गौरीशंकर प्रसाद एडवोकेट 
द्वारा इस कॉलिज की स्थापना सन्‌ १६१२ में की गयी थी। वाराणसी की शिक्षण-संस्थाओों 
में इसका प्रतिष्ठित स्थान है। विद्यार्थियों की संख्या दो हजार के लगभग है। माध्यमिक 
शिक्षा परिषद्‌, उत्तरप्रदेश द्वारा निर्धारित सभी वर्गों के प्रायः सभी विषयों की शिक्षा की 
व्यवस्था इस कॉलिज में है। पुस्तकालय में महषि दयानन्द सरस्वती द्वारा विरचित प्रायः 
सभी ग्रन्थ विद्यमान हैं, पर धर्मेशिक्षा की कॉलिज में कोई व्यवस्था नहीं है। इस कॉलिज 
का प्रबन्ध भी विद्यार्थ सभा, उत्तरप्रदेश के नियन्त्रण में है। 

दयानन्‍्द महाविद्यालय डिग्री कॉलिज, वाराणसी-- श्री गौरीशंकर प्रसाद द्वारा 
स्थापित इण्टर कॉलिज में ही जुलाई, १६३८ में डिग्री स्तर की शिक्षा का प्रारम्भ कर 
दिया गया था। संस्कृत, हिन्दी, अंग्रेजी, दर्शनशास्त्र श्रादि शाट्स वर्ग के विषयों की 
बी० ए० स्तर तक की शिक्षा की इस कॉलिज में व्यवस्था है। घर्मशिक्षा का नियमित रूप 
से कॉलिज में कोई प्रवन्ध नहीं है, पर ऋषिवोधोत्सव भौर श्रद्धानन्द वलिदान दिवस वहाँ 
मनाये जाते हैं । 

डी० ए० बी० इंण्टर कॉलिज, गोवर्धन (मथुरा)--इस कॉलिज की स्थापना 
जुलाई, सन्‌ १६५८ में हुई थी और माध्यमिक शिक्षा परिषद्‌, उत्तरप्रदेश द्वारा निर्धारित 
पाठ्यक्रम के अनुसार यहाँ छठी से बारहवीं कक्षा तक शिक्षा की व्यवस्था है। पढ़ाई प्रारम्भ 
होने से पूर्व प्रतिदिन यज्ञ होता है और एक घंटा घरंशिक्षा' के लिए नियत है। छात्रों से 
विधिवत्‌ धरंशिक्षा विषय की परीक्षा भी ली जाती है। वेद सप्ताह भी प्रतिवर्ष मनाया 
जाता है। कॉलिज के पुस्तकालय में वैदिक साहित्य पर्याप्त मात्रा में है।विद्याथियों की 
संख्या ५०० से ऊपर है। 

डी० ए० बी० हायर सेकेण्डरी स्कूल, बारबंकी--आयेसमाज बाराबंकी द्वारा 
इस स्कूल की स्थापना सन्‌ १९४६ में की गयी थी। माध्यंमिक शिक्षा परिषद्‌, उत्तरप्रदेश 
द्वारा निर्धारित पाठ्यक्रम के अनुसार छठी से दसवीं कक्षा तक की पढ़ाई की व्यवस्था 
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इस स्कूल में है। पर इसके भ्रतिरिक्‍त विद्यार्थियों के लिए घर्मशिक्षा का भी एक घंटा 
नियत है। झ्राय॑ प्रतिनिधि सभा, उत्तरप्रदेश द्वारा धर्मशिक्षा की जो परीक्षाएँ ली जाती 
हैं, विद्यार्थी उनमें भी सम्मिलित होते हैं । विद्याथियों की संख्या ५०० के लगभग है। 
पढ़ाई से पूर्वे सामूहिक प्रार्थता भी होती है जिसके बाद व्यायाम भी कराया जाता है। 
डो० ए० वी० इण्टर फॉलिज, गोरखपुर--इस कॉलिज की स्थापना सन्‌ १६२६ 
में श्री उमाशंकर द्वारा की गयी थी । छठी से बारहवीं कक्षा तक इस कॉलिज में पढ़ाई 
की व्यवस्था है। अपने क्षेत्र के इण्टर कॉलिजों में इसे उच्च स्थान प्राप्त है। विद्यार्थियों 
की संख्या तीन हजार से अधिक है, और ६० के लगभग शिक्षक वहाँ अध्यापन-कार्य के 
लिए नियुक्त हैं। पुस्तकालय अच्छा समृद्ध है और उसमें बंदिक घर्मंविषयक पुस्तकों की 
भी पर्याप्त संख्या है । कॉलिज में घमंशिक्षा की व्यवस्था नहीं है, पर पढ़ाई प्रारम्भ होने 
से पूर्व वेदमन्त्रों से सामू हिके प्राथेना की जाती है। ऋषि वोधोत्सव और महषि निर्वाण- 
दिवस आदि आये पर्व भी कॉलिज में मनाये जाते हैं । 
डी० ए० बी० इण्टर कॉलिज, बलरासपुर (गोण्डा)---श्री सुन्दरलाल अग्निहो नी 
द्वारा सन्‌ १६४१ में इस कॉलिज की स्थापना की गयी थी। छठी से बारहवीं कक्षा तक 
की इससें पढ़ाई होती है। विद्यार्थियों की संख्या दो हजार के लगभग है। सामान्य शिक्षा 
के साथ-साथ धर्मशिक्षा की भी इस कॉलिज में व्यवस्था है। श्रार्य प्रतिनिधि सभा द्वारा 
संचालित घर्मशिक्षा परीक्षात्रों में विद्यार्थी सम्मिलित होते हैं और ऋषिवोधोत्सव और 
श्रद्धानन्द बलिदान दिवस जैसे आय॑ पर्व भी कॉलिज में मनाये जाते हैं। यज्ञ-हवन की 
भी वहाँ व्यवस्था है। कॉलिज के पुस्तकालय में आये साहित्य प्रचुर मात्रा में विद्यमान 
है । मह॒षि दयानन्द सरस्वती द्वारा विरचित सभी ग्रन्थ वहाँ हैं। 
डी० ए० दी० इण्टर कॉलिज, गाजीएुर--इस कॉलिज की स्थापना सन्‌ १६१२ 
में हुईं थी। छठी से बारहवीं कक्षा तक की पढ़ाई की इसमें व्यवस्था है। सामान्य शिक्षा के 
अतिरिक्त घमंशिक्षा का भी वहाँ प्रवन्ध है, और समय-समय पर यज्ञ भी किंये जाते हैं । 
वाधिक तथा अद्धंवाषिक परीक्षाप्रों में एक प्रश्न पत्र धर्मेशिक्षा का भी होता है। ऋषि- 
बोघोत्सव जैसे आये पर्व भी कॉलिज में मनाये जाते हैं। 
डी० ए० वी० इण्टर कॉलिज, झलीगंज (एटा)--अलीगंज आयंसमाज हारा यह 
कॉलिज सन्‌ १६४५० में स्थापित किया गया था। छठी से बारहवीं कक्षा तक की सामान्य 
शिक्षा की इस कॉलिज में व्यवस्था है। पढ़ाई प्रारम्भ होने से पूर्व सामूहिक प्रार्थना 
की जाती है, जिसके पश्चात्‌ प्रार्थना स्थल पर ही घामिक व नैतिक शिक्षा के लिए प्रवचन 
क्रिये जाते हैं। ऋषिवोधोत्सव, श्रावणी, जन्माष्टमी श्रादि पर्व भी कॉलिज की ओर से 
मनाये जाते हैं। 
डी० ए० वी० इण्टर कॉलिज, इलाहाबाद --माध्यमिक शिक्षा परिषद्‌, उत्तर- 
प्रदेश द्वारा निर्धारित पाद्यक्रम के ग्रनुसार इस'कॉलिज में शिक्षा की व्यवस्था है। धर्म- 
शिक्षा नियमित रूप से वहाँ नहीं दी जाती, पर समय-समय पर घामिक विषयों पर प्रवचनों 
का झायोजन होता रहता है। शनिवार को यज्ञ भी किया जाता है। पुस्तकालय में प्रायः 
सभी महत्त्वपूर्ण वैदिक ग्रन्थ विद्यमान हैं। 
दयानन्द बेदिक कॉलिज, उरई (जालौन)--श्री मूलचन्द श्रग्रवाल द्वारा सन्‌ 
१६५१ में इस कॉलिज की स्थापना की गयी थी | वी० ए०, बी० एस-सी०, बी० एड०/ 
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एम० ए० और एम० एस-सी० के लिए यह कॉलिज कानपुर यूनिवर्सिटी के साथ 
सम्बद्ध है। कॉलिज का परिसर ५० बीधे से भी अधिक है। इसमें विज्ञान-विषयों के.लिए 
१२ प्रयोगशालाएं हैं और पुस्तकालय, वाचनालय आदि के लिए उपयुक्त सब भवन 
विद्यमान हैं। इसमें विद्याथियों की संख्या दो हजार के लगभग है। 

(डी० ए० वी० इण्टर कॉलिज, श्रायरा--यह कॉलिज आर्यंसमाज हींग की मण्डी, 
आगरा द्वारा संचालित है। इसकी स्थापना सन्‌ १६१७ में बाबू नाथमल के प्रयत्न से हुईं 
थी, भौर शुरू में भ्रायंसमाज मन्दिर में ही इसकी कक्षाएँ लगा करती थीं। कुछ समय 
वाद इसका अपना भवन हो गया और शिक्षा का स्तर ऊँचा होने के कारण इसमें 
विद्याथियों की संख्या तेजी के साथ बढ़ने लगी। इस समय इसकी गिनती आगरा के श्रेष्ठ 
इण्टर कॉलिजों में की जाती है, और इसकी व्यवस्था अत्यन्त सराहनीय है। कॉलिज में 
विद्याथियों को घर्मशिक्षा भी नियमित रूप से दी जाती है। | 

डी० ए० बी० हायर सेकेण्डरी स्कूल, कुंडील (आगरा)--इस स्कूल की 
स्थापना णुलाई, १६६० में श्री रंजीतर्सिह आाय॑ द्वारा की गयी थी। सुविस्तृत भूमि- 
ख़ण्ड (१०० बीधे के लगभग) पर यह स्कूल स्थित है और इसमें सभी स्कूली विषयों की 
पढ़ाई की व्यवस्था' है। घमंशिक्षा नियमित रूप से दी जाती है और आय॑ प्रतिनिधि सभा 
द्वारा संचालित धर्मेशिक्षा परीक्षाओं में विद्यार्थी सम्मिलित होते हैं ! 

डी० ए० वी० हायर संकेण्डरी स्कूल, घिमिश्री (आगरा)--यह शिक्षणालय 
जुलाई, १६४६ में स्थापित हुआ था । माध्यमिक शिक्षा परिषद्‌, उत्तरप्रदेश द्वारा निर्धारित 
पाठ्यक्रम के साथ-साथ इस स्कूल में धर्मशिक्षा की भी प्रतिदिन एक घंटा पढ़ाई होती 
है। पर्मशिक्षा में उन्हीं पुस्तकों का प्रयोग किया जाता है जो श्राय॑ प्रतिनिधि सभा द्वारा 
निर्दिष्ट हों । शनिवार को यज्ञ भी होता है। 

डी० ए० वी० इण्टर कॉलिज, फिरोजाबाद--भागरा जिले का यह एक श्रेष्ठ 
कॉलिज है, जिसकी स्थापना सन्‌ १९४३ में श्रायंसमाज फिरोजाबाद तथा श्रीमहयानतन्‍्द 
विद्यालय फिरोजाबाद ट्रस्ट द्वारा की गयी थी। इसके पुस्तकालय में वैदिक साहित्य तथा 
झारयंसमाजविषयक पुस्तकों का अच्छा संग्रह है। कॉलिज में घममशिक्षा: की व्यवस्था है। 
पर्तों पर यज्ञों का अनुष्ठान किया जाता है। झाय॑ प्रतिनिधि सभा द्वारा संचालित घर्म- 
शिक्षा की परीक्षाएँ विद्यार्थियों से दिलायी जाती हैं, और समय-समय पर आरय॑ विद्वानों 
के प्रवचन कराये जाते हैं। ० 

ऊपर जिन शिक्षण-संस्थाओ्रों का उल्लेख किया गया है उनके अतिरिक्त भ्रन्य 
अनेक डी० ए० वी० हायर सकेण्डरी स्कूल एवं इण्टर कॉलिज वर्तमान समय में उत्तर- 
प्रदेश में विद्यमान हैं--डी० ए० वी० हायर सैकेण्डरी स्कूल, प्रतापगढ़; डी० ए० वी० 
इण्टर कॉलिज, विंदगी (फतेहपुर); डी० ए० बवी० इण्टर कॉलिज, रजलामई 
(फरुखावाद); डी० ए० वी० इण्टर कॉलिज, मेहदावल (बस्ती); डी० ए० वी० स्कूल, 
अधार (मैनपुरी); डी० ए० वी० कन्या विद्यालय, बिलासपुर (रामपुर); डी० ए० बी० 
इण्टर कॉलिज, पोढ़ी (गढवाल); डी० ए० वी० इण्टर, कॉलिज फैजाबाद; डी० ए० वीं० 
इण्टर कॉलिज, कर्णपुर (देहरादून); डी० ए० वी० स्कूल, सरोऊ (एटा); डी० ए० बी० 
स्कूल, गोण्डा; डी० ए० वी० स्कूल, आय॑नगर रेवाड़ी (गोण्डा); डी० ए० बी० स्कूल, 
बाँदा; डी० ए० वीं० विद्यालय, शामली (मुजफ्फरनगर); डी० ए० वी० आदरें 
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पाठशाली; नकुड़ (सहारनपुर) और डी० ए० वी० कृषि विद्यालय, लखान, 
(मुजफ्फरनगर) । ह 

झ्राय॑ प्रतिनिधि सभा उत्तरप्रदेश, स्थानीय आर्यंसमाजों तथा स्थानीय विद्या- 
सभाओं द्वारा संचालित इतनी डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाश्रों की सत्ता यह सूचित 
करने के लिए पर्याप्त है कि डी० ए० वी० कॉलिज श्रान्दोलन ने उत्तरप्रदेश को: कितना 
प्रभावित किया था। उत्तरप्रदेश में कितनी ही ऐसी आर्य शिक्षण-संस्थाएँ हैं जिनके साथ 
दयानन्द एवं आय॑ जैसे नामों व विशेषणों- का प्रयोग हुआ है । इनमें श्रौर डी० ए० वी० 
संस्थाओं में कोई मौलिक भेद नहीं है । पंजाव में आर्यंसमाज जिस प्रकार दो दलों या 
वर्गों में विभक्त हो गया था, बसा उत्तरप्रदेश एवं अन्यत्न नहीं हुआ । यही कारण है कि 
जो आये प्रतिनिधि सभा कतिपय गरुरुकुलों का संचालन करती है उसी द्वारा अनेक 
डी० ए० वी० संस्थाओं तथा अन्य दयानन्द व आये स्कूलों तथा कॉलिजों का भी संचालन 
किया जाता है। 


(४) महाराष्ट्र की डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाएँ 

शोलापुर (महाराष्ट्र) में चार डी० ए० वी० कॉलिज विद्यमान हैं, जिनका 
संचालन दयानन्द एंग्लो-वदिक ट्रस्ट एवं सोसायटी, चित्रग्रुप्त रोड, नयी दिल्‍ली के अधीन 
है। इनके अ्रतिरिक्‍त दो अन्य डो० ए० वी० शिक्षण-संस्थाएँ नागपुर में हैं। शोलापुर के 
कॉलिजों का महाराष्ट्र के शिक्षा जगत्‌ में बहुत महत्त्वपूर्ण स्थान है। 

दामिनी भेरुरत्न फतेहचन्द्र दयाननद कॉलिज ऑफ झादस एण्ड सायन्स, 
शोलपुर--हैदरावाद की निजामशाही के शासन के अत्याचारों तथा उत्पीड़न के विरुद्ध 
आयेंसमाज द्वारा जो संघर्ष किया गया था, उसमें विजय-प्राप्ति के स्मारक के रूप में 
सन्‌ १६४० में इस कॉलिज की स्थापना की गयी थी। यह शिवाजी यूनिवर्सिटी 
कोल्हापुर के साथ सम्बद्ध है और स्नातक स्तर तक आद स तथा सायन्स विषयों की शिक्षा 
की इसमें व्यवस्था है। कॉलिज का परिसर दयानन्द नगर के नाम से प्रसिद्ध है। इसका 
क्षेत्रफल ३१५ वीघे के लगभग है, और इसमें महाविद्यालय, छात्रावास, पुस्तकालय आदि 
सबके भवन बने हुए हैं । सन्‌ १९८१ में इस कॉलिज में विद्यार्थियों की संख्या वाईस सौ थी, 
जिनमें से ३५१ छात्रावातत में रह रहे थे। अ्रध्यापन-कार्य के लिए ११० प्राध्यापक नियुक्त 
थे और गर-शिक्षक कर्मचारियों की संख्या ७० थी। कोल्हापुर क्षेत्र की शिक्षण-संस्था्रों 
में इस कॉलिज का विशिष्ट स्थान है। इसका परीक्षा परिणाम सदैव अच्छा होता रहा 
है। इसका कारण यह है कि प्रारम्भ से ही इसे ऐसे प्राध्यापक प्राप्त होते रहे हैं जो लगन 
तथा त्याग भावना से अध्यापन करना अपना कतंव्य समभते हैं। कॉलिज के पुस्तकालय 
में भ्रस्सी हजार के लगभग पुस्तकें हैं, और उत्कृष्ट ग्रन्थों के संग्रह के लिए इस संस्था में 
प्रचुर घनराशि खर्च की जाती है । खेलकूद तथा व्यायाम आदि की भी समुचित व्यवस्था 
इस कॉलिज में है, और इसके विद्यार्थी विभिन्‍न प्रतियोगिताओं में पुरस्कार प्राप्त करके 
अपने कॉलिज का नाम उज्ज्वल करते हैं। कॉलिज में श्रा्य युवक समाज भी विद्यमात 
है जिसके माध्यम से विद्यार्यी वेदिक धर्मंके मन्तव्यों की जानकारी प्राप्त करने तथा 
आार्यसमाज के कार्यकलाप में भाग लेने के अवसर प्राप्त करते हैं। धर्मशिक्षा की 
परीक्षाश्रों में भी कॉलिज के विद्यार्थी सम्मिलित होते हैं। 
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दामिनो प्रेमरत्न भेररत्न दयानन्द कॉलिज ऑफ एजुकेशन, शोलापुर--इस 
कॉलिज की स्थापता जून, १९५४४ में की गयी थी। इसमें स्नातक स्तर (वी० एड०) तथा 
स्वातकोत्तर स्तर (एम० एड०) तक शिक्षाविज्ञान विषय के अध्यापन की व्यवस्था है। 
इस कॉलिज में शिक्षा का स्तर कितना ऊँचा है, यह प्रदर्शित करने के लिए यही बात 
पर्याप्त है कि इसके जो १४१ विद्यार्थी सन्‌ १९८१ की वी० एड० परीक्षा में बँठे वे सब 
के सव उत्तीर्ण हो गये, भर उनमें से १७ ने प्रथम श्रेणी प्राप्त की थी। इसी प्रकार 
एम० एड० के १४ परीक्षार्थियों में से केवल एक भ्रनुत्तीर्ण हुआ था। शिक्षा की 
उत्क्ृष्टवा का ही यह परिणाम है कि न केवल शोलापुर जिले के, अपितु उस्मानावाद, 
वीजापुर, ग्रुलमर्गा और ग्रोंटूर आदि अन्य जिलों के विद्यार्थी भी इस कॉलिज में पढ़ने के 
लिए आते हैं। खेलकूद आदि की भी इस कॉलिज में समुचित व्यवस्था है । 

दामिनी गोयाबाई भेरुरत्व दयासन्द ईवर्निंग लॉ कॉलिज, शोलापुर--यह 
कॉलिज सन्‌ १६६४ में स्थापित हुआ था भर कानून की शिक्षा के लिए यह अपने क्षेत्र में 
प्रतिष्ठित स्थान रखता है। इसमें स्तातक स्तर (एल-एल० वी०) तक कानून की शिक्षा 
दी जाती है। सन्‌ १९८१ में इस कॉलिज में ३५५८ विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर रहे ये। 
कॉलिज के पास छात्रावास भी है और उसके पुस्तकालय में कानूनविषयक पुस्तकों का 
अच्छा संग्रह है। | 

डो० ए० वेलंकर कॉलिज श्रॉफ कामर्स, शोलापुर--इस कॉलिज की स्थापना 
१६४८ में हुई थी। वाणिज्य विषय का अपने क्षेत्र का यह सबसे वड़ा कॉलिज है, और 
इसमें स्नातक स्तर (वी० कॉम० ) तथा स्नातकोत्तर (एम० कॉम० ) स्तर तक कॉमर्स 
विषय की शिक्षा की व्यवस्था है । सन्‌ १६८१ में इस कॉलिज में १४४५६ विद्यार्थी शिक्षा 
भ्ाप्त कर रहे थे, और २१ शिक्षक उन्हें. पढ़ाने के लिए नियुक्त थे। १५४ गैर-शिक्षक 
कर्मचारी भी कॉलिज की सेवा में थे। कॉलिज के पुस्तकालय में पुस्तकों की संख्या १२ 
हजार के लगभग है। स्ेलकूद, व्यायाम, एन० सी० सी० आदि की समुचित' व्यवस्था 
कॉलिज में है, और शिक्षा का स्तर ऊँचा होने के कारण परीक्षा परिणाम बहुत अच्छा 
रहता है। एक छात्रावास भी कॉलिज में है, जिसमें सन्‌ १६८१ में ६४ विद्यार्थी निवास 
कर रहे थे। | ह 

चित्रगुप्त रोड, नयी दिल्‍ली की डी० ए० वी० कॉलिज ट्रस्ट एण्ड मंनेजिग 
सोसायटी द्वारा संचालित इन चार कॉलिजों के कारण शोलापुर डी० ए० वी० शिक्षण- 
संस्थाओं का उसी प्रकार महत्त्वपूर्ण केन्द्रबन गया है जैसा कि पहले लाहौर था, भर भ्रब 
अजमेर, दिल्‍ली, कानपुर तथा जालन्धर हैं। महाराष्ट्र के शिक्षित वर्ग में आयंसमाज के 
भचार-असार में शोलापुर के इन कॉलिजों का योगदान महत्त्वपूर्ण है। ८. & स्कोद # 

महाराष्ट्र राज्य के नागपुर नगर में डी० ए० वी० प्राथमिक शाला और 
डी० ए० वी० कॉलिज के नाम से दो श्रन्य शिक्षण-संस्थाएँ चल रही हैं, जिन्हें 
डी० ए० वी० श्रान्दोलन का परिणाम कहा जा सकता है। इनकी स्थापना अक्तूघर, 
१६४० में हुई थी। वहाँ पहले जो डी० ए० वी० हाईस्कूल स्थापित हुआ था, वह देर तक 
नहीं चल सका । सन्‌ १९६६ में वह बन्द हो गया, पर डी० ए० वी० प्राथमिक शाला अब 
भी विद्यमान है और उसमें पाँचवीं कक्षा तक की पढ़ाई की व्यवस्था है। ह 
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(५) राजस्थान फी डी० ए० बी० शिक्षण-संस्थाएं 


राजस्थान राज्य में अजमेर नगर डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाओ्रों का एक 
प्रत्यन्त महत्त्वपूर्ण व महान्‌ केन्द्र है । इनका संचालन अजमेर झायंसमाज के अ्रन्तगंत व 
उस द्वारा गठित 'आरयंसमाज शिक्षा सभा” के अ्रधीन है! अ्रजमेर आयंसमाज की सव 
शिक्षण-संस्थानों, जिनकी संख्या ११ है, की व्यवस्था इसी सभा द्वारा की जाती है। 
इसमें मुख्य दयाननद कॉलिज है, जिसे लघु यूनिवर्सिटी कहा जा सकता है। श्रजमेर की 
डी० ए० बी० संस्थायें निम्नलिखित हैं-- 
दयानत्द फॉलिज--सन्‌ १८८३ में महर्षि दयानन्द सरस्वती के देहावसान के 
पश्चात्‌ जब पंजाव और संयुक्त प्रान्त (उत्तरप्रदेश) आदि के भ्रा्यंजन महर्षि के 
स्मारक के रूप में शिक्षण-संस्थाओ्रों की स्थापना की योजना बना रहे थे, परोपकारिणी 
सभा, अजमेर द्वारा भी एक स्कूल खोलने का निश्चय कियागया। इस निश्चय के 
अनुसार १० फरवरी, १८८८ को अजमेर में डी० ए० ए० वी० स्कूल (दयानन्द आश्रम 
एंगलो-वैदिक स्कूल) की स्थापना की गयी | सन्‌ १८६४ में इसे मिडल स्कूल वना दिया 
गया और सन्‌ १६०६ में हाई स्कूल । अजमेर आर्यसमाज की स्थापना १८८१ में हुई थी । 
सन्‌ १६३१ में इस समाज को स्थापित हुए आधी शताब्दी हो चुकी थी, अ्रतः उसके कुछ 
समय पश्चात्‌ जब १६३३ में अजमेर झार्यसमाज की स्वर्ण जयन्ती मनायी गयी तो उस 
अवसर पर पण्डित जियालाल ने भ्रकस्मात्‌ ही सावंजनिक रूप से यह घोषणा कर दी कि 
डी० ए० वी० स्कूल की स्वर्ण जयन्ती सन्‌ १६३८ में मनायी जायेगी और उस अवसर 
पर डी० ए० वी० कॉलिज की स्थापना कर दी जायेगी। पण्डित जियालाल अजमेर 
आंयंसमाज के कर्णघार व सर्वमान्य नेता थे । उन्होंने सावंजनिक रूप से जो घोषणा की 
थी, उसे क्रियान्वित करना आयंसमाज के कार्यकर्ताओं व सदस्यों ने अपना कतेव्य समभा 
और उसके लिए एक समिति का गठन किया गया जिसके प्रधान श्री मिद्ठनलाल 
भागंव तथा मन्‍्त्री पण्डित जियालाल थे । श्री दत्तात्रेय वाब्ले को इस समिति का संयुक्त 
मन्‍्त्री नियुक्त किया गया था। यह समिति कॉलिज की स्थापना के लिए घन एकत्र करने 
तथा अन्य आवश्यक व्यवस्थाएँ करने में जी जान से प्रयत्न करती रही । विचार तो यह 
था कि सन्‌ १९३८ में डी० ए० वी० स्कूल की स्वर्ण जयन्ती मनायी जाय और उसी 
अवसर पर कॉलिज की स्थापना कर दी जाय, पर १६३८ में निजामशाही के अत्याचारों 
के विरुद्ध आर्यसमाज द्वारा जो सत्याग्रह किया जा रहा था उसमें पण्डित जियालाल के 
नेतृत्व में अजमेर भ्रायंसमाज भी उत्साहपूर्वक भाग ले रहा था। इस दशा में १६३५ में 
डी० ए० वी० स्कूल की स्वर्ण जयन्ती नहीं मनायी जा सकी और कॉलिज़ क़ी स्थापना का 
* विचार भी स्थगित करना पड़ गया । हैदरावाद सत्याग्रह की समाप्ति के वाद सन्‌ १६४१ 
में स्वर्ण जयन्ती और कॉलिज की स्थापना--दोनों का समारोह के साथ भ्रायोजन किया 
गया । पण्डित जियालाल के श्रनथक परिश्रम से कॉलिज के लिए ३०० बीघा भूमि प्राप्त 
की गयी और श्री दत्ता त्रेय वाल्ले के प्रयत्न से राजस्थान सरकार ने कॉलिज को ५ लाख 
रुपये भ्रनुदान देना स्वीकार किया । कॉलिज भवन का शिलान्यास स्वामी सर्वदानन्दजी 
महाराज द्वारा किया गया, और इस प्रकार अजमेर में उस महान्‌ शिक्षण-संस्था की 
स्थापना हुईं जिसमें आज हजारों विद्यार्थो शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं श्रौर जो राजस्थान में 
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वेदिक धर्म तथा आर्यसमाज के कार्यकलाप का महत्त्वपूर्ण केन्द्र है। सन्‌ १६४४ में 
श्री दत्तान्रेय वाब्ले को कॉलिज का प्रिसिपल नियुक्त किया गया। श्री वाब्ले अजमेर 
के प्रतिष्ठित वकील थे और वकालत से उन्हें श्रच्छी आमदनी थी । पर पण्डित जियालाल 
के अनुरोध पर उन्होंने वकालत छोड़कर कॉलिज का कार्यभार सभालना स्वीकार कर 
लिया । आर्यंसमाज के प्रति अ्रगयाध आस्था के कारण ही श्री वाल्ले ने शिक्षा के क्षेत्र में 
प्रवेश करने तथा पण्डित जियालाल के सपनों को साकार करने के प्रयत्न में अपनी शक्ति 
लगा देने का निश्चय किया था। सन्‌ १६४४५ से सन्‌ १९७२ तक श्री वाब्ले दयानन्द 
कॉलिज, अजमेर के प्रिसिपल के पद पर रहे और इस अ्रवधि में उन्होंने इस छोटे-से इण्टर 
कॉलिज को एक महात्‌ स्नातकोत्तर कॉलिज की स्थिति तक पहुँचा दिया । कॉलिज के जो 
विशाल भवन हैं, वे प्रायः उन्हीं के अनुपम पुरुषार्थ के परिणाम हैं। सन्‌ १६५१ में इस 
संस्था में आद स तथा कामर्स के विषयों की स्नातक स्तर की कक्षाएँ खोली गयीं और 
बी० ए० तथा बी० कॉम० की परीक्षाओ्रों के लिए इसे मान्यता प्राप्त हो गयी । केवल 
सात वर्ष बाद सन्‌ १९४८ में राजनीतिशास्त्र और इतिहास में एम० ए० तथा कामसें 
में एम० काम० कक्षाएं खोलने की स्वीकृति राजस्थान यूनिवर्सिटी द्वारा दयानन्द कॉलिज 
को प्रदान कर दी गयी। सन्‌ १६५९ में समाजशास्त्र, सन्‌ १६६० में भूगोल, सन्‌ १९६६४ 
में चित्रकला और सन्‌ १६६७ में हिन्दी और संस्कृत की एसम० ए० की कक्षाएँखोली 
गयीं, और सन्‌ १६७० में कानून विषय में एल-एल० बी० की कक्षाएँ प्रारम्भ 
की गयीं। व॒तंमान समय में इस कॉलिज में एक दर्जन से भी अ्रधिक विषयों में स्नातकोत्तर 
स्तर की पढ़ाई की व्यवस्था है। आदू स, सायन्स तथा वाणिज्य वर्गों के प्रायः सभी मुख्य 
विषय वहाँ स्नातक स्तर तक पढ़ाये जाते हैं । विद्याथियों की संख्या चार हजार के लगभग 
है, और १०० से अधिक शिक्षक वहाँ भ्रध्यापन-कार्य में रत हैं । आद स, सायन्स, कामसें, 
कृषि, कानून और शिक्षक-प्रशिक्षण सवकी फैकल्टियाँ वहाँ विद्यमान हैं । इन सबके लिए 
उपयुक्त भवन भी वहाँ हैं। कॉलिज का पुस्तकालय भी वहुत विशाल है, जिसमें एक लाख 
से भी अधिक पुस्तकें हैं। राजस्थान में इतना बड़ा पुस्तकालय किसी श्रन्‍्य कॉलिज में 
नहीं है। क्योंकि कॉलिज में स्तातक स्तर तक की कृषि की शिक्षा की भी व्यवस्था है, अत: 
कृषि फार्म तथा गौंशाला भी वहाँ हैं। गौशाला में बढ़िया नस्ल की दो सो के लगभग 
गायें और भैंसें हैं। दयाननद कॉलिज, अजमेर का जो यह असाधारण विकास हुआ हैं, 
उसका प्रधान श्रेय श्री दत्तात्रेय वाब्ले को ही प्राप्त है। उसके लिए धन एकच करने, और 
सरकार तथा विश्वविद्यालय अनुदान आयोग से अनुदान प्राप्त करने में उन्होंने जो श्रम 
किया उसे भु लाया नहीं जा सकता । प्र दयानन्द कॉलिज की उन्नति में उनका योगदान 
केवल आर्थिक साधन जुटाने के रूप सें ही नहीं है, सुव्यवस्थित रूप से उत्तका संचालन 
करने, शिक्षा के स्तर को उन्‍नत करने, विद्यार्थियों तथा शिक्षकों को अनुशासन में रखने 
झौर जनता में उसके प्रति उत्साह पैदा करने में भी उनका कतृ त्त्व महत्त्व का था। इसमें 
कोई सन्देह नहीं कि श्रजमेर की डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाओं के विकास में उनका 
प्रायः उसी ढंग का कतृ त्त्व है जेसा कि लाहौर के डी० ए० वी० कॉलिज के लिए महात्मा 
हंसराज का था। सन्‌ १६७२ में उन्होंने इस कॉलिज के प्रिसिपल पद से अभ्रवकाश ग्रहण 
कर लिया, पर इससे दयानन्द कॉलिज के साथ उनके सम्बन्ध का अन्त नहीं हो गया। 
आयंसमाज शिक्षा सभा के भ्रघान की स्थिति से' श्रव तक-वह इन शिक्षण-संस्थांश्रों की 
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उन्नति और विस्तार के लिए प्रयत्नशील हैं। उनका स्वप्न तो यह है कि झ्जमेर में एक 
दयानन्द यूनिवर्सिटी की स्थापना कर दी जाये श्ौर वहाँ की सव डी० ए० वी० शिक्षण- 
संस्थाओं को इसके अ्न्त्गंत कर दिया जाये । इसके लिए वह गम्भीर रूप से प्रयत्न.करने 
में संलग्न हैं। दयानन्द कॉलिज के प्रिंसिपल पद पर श्री दत्तात्रेय वाब्ले के वाद उनके छोटे 
भाई श्री कृष्णराव वाब्ले नियुक्त हुए थे। वह शुरू से ही इस कॉलिज के साथ सम्बद्ध थे 
और उसके विकास में उनका कत्‌ तत्व भी सराहनीय था। 
जियालाल इंस्टीट्यूट ऑफ एजुकेशन, अ्रजमेर--सन्‌ १६६१ में पण्डित 
जियालाल के देहावसान के वाद उनकी स्मृति को चिरस्थायी बनाने के लिए सन्‌ १६६३ 
में इस शिक्षक-प्रशिक्षण संस्थान की स्थापना की गयी थी । इसका सुख्य उद्देश्य स्नातक 
तथा स्नातकोत्तर स्तर तक विद्यार्थियों को भ्रध्यापन-कार्य में प्रशिक्षित करना है। राजस्थान 
में इस प्रकार के संस्थान का अभाव सुदीर्ध समय से अनुभव किया जा रहा था। अतः 
इसका जनताने हादिक स्वागत किया। सन्‌ १६६४ में राजस्थान के तत्कालीन शिक्षामन्त्री 
श्री हरिभाऊ उपाध्याय ने संस्थान का शिलान्यास किया और एक वर्ष पश्चात्‌ राजस्थान 
के तत्कालीन राज्यपाल डा० सम्पूर्णानन्‍द द्वारा इसका औपचारिक रूप से उद्घाटन किया 
गया। १९६३ में इसमें वी० एड० की कक्षाएँ खोली गयी थीं। कुछ वर्ष बाद में यहाँ 
एम० एड० की कक्षाएं भी प्रारम्भ कर दी गयीं । 
दयाननन्‍्द हायर सेकेण्डरी स्कूल, अजमेर-- यह राजस्थान की सबसे पुरानी आये 
शिक्षण-संस्था है। इसकी स्थापना १८८८ में महर्षि दयानन्द सरस्वती के स्मारक रूप में 
की गयी थी । सन्‌ १८८८ में केवल ११ विद्यार्थियों से जिस पाठशाला का प्रारम्भ किया 
गया था, जंसा कि ऊपर लिखा जा चुका है, वही १८९४ में मिडल स्कूल तथा १६०६ 
में हाईस्कूल स्तर तक विकसित हो गयी, और दयानन्द कॉलिज की स्थापना के वाद 
दपानन्द हायर सैकेण्डरी स्कूल के नाम से उसका' पृथक्‌ रूप से विकास होने लगा। इस 
स्कूल की उन्नति का प्रधान श्रेय पण्डित मिठूठनलाल भागंव को है। सन्‌ १६०० से १६५६ 
तक वह'निरच्तर इसका योग्यता पूर्वक संचालन करते रहे। उन्हीं के श्रनथक परिश्रम का 
यह परिणाम है कि स्कूल की ग्रिनती राजस्थान के सर्वश्रेष्ठ शिक्षणालयों में की जाती है। 
* विरजानन्द हायर सेफेण्डरी स्कूल, श्रजमेर--इस स्कूल की स्थापना सन्‌ १६४३ 
में मिडल स्कूल के रूप में की गयी थी। १६६० में इसने हायर सैकेण्डरी स्कूल की स्थिति 
प्राप्त कर ली। आदू स, सायन्स तथा कामर्स के तीनों वर्गों में हायर सैकेण्डरी स्तर तक 
की शिक्षा की इस स्कूल में व्यवस्था है।., 
जियालाल श्रार्य कन्या सेकेण्डरी स्कूल, फेसरगंज, भ्रजमेर--पण्डित जियालाल 
की पुण्य स्मृति में इस स्कूल की स्थापना सन्‌ १६६२ में की गयी थी । प्रारस्भ में इसमें 
केवल प्रारम्भिक शिक्षा की कक्षाएँ खोली गयी थीं। सन्‌ १९६७ में इसे सैकेण्डरी स्तर 
तक की मान्यता प्राप्त हो गयी और इसकी तेजी के साथ उन्नति होने लगी। अ्रजमे र में 
बालिकांग्रों की शिक्षा के लिए यह एक सफल शिक्षणालय है। 
- ' डो० ए० बी० सेकेण्डरी स्कूल, बाबू मुहल्ला, भ्रजमेर--इस स्कूल में प्राइमरी 
से लेकर सैकेण्डरी स्तर तक शिक्षा की व्यवस्था है। 
विरजाननद प्राथमिक विद्यालय, प्रजमेर --स्वामी विरजानन्द सरस्वती के नाम 
पर स्थापित इस विद्यालय में केवल प्राइमरी कक्षाओं की पढ़ाई होती है । 
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दयानन्द बालनिकेतन, अजमेर---इस संस्था की स्थापना सन्‌ १६६४ में इस उद्देश्य 
से की गयी थी कि साफ सुथ री परिस्थितियों और सांस्कृतिक वातावरण में सम्भ्रान्त एवं 
उच्च मध्य वर्ग के बच्चों की शिक्षा की व्यवस्था की जा सके। इसमें अंग्रेजी भाषा की 
शिक्षा को विशेष महत्त्व दिया जाता है और पढ़ाई के लिए भी मुख्य रूप से अ्र॑ग्रेजी माध्यम 
के रूप में प्रयुक्त होती है । जिस आवुनिक प्रवृत्ति के कारण से झ्राजकल अनेक मॉडल व 
पब्लिक स्कूल खोले जा रहे हैं, उसी से इस संस्था का भी प्रारम्भ हुआ है। अजमेर में यह 
शिक्षणालय विशेष लोकप्रिय है। यद्यपि श्रभी उसमें केवल प्राइमरी स्तर तक की शिक्षा' 
की व्यवस्था है फिर भी उसमें विद्यार्थियों की संख्या ४०० से ऊपर हो गयी है । योजना 
यह है कि हायर सैकेण्ड री स्तर तक शिक्षा की व्यवस्था इस संस्था में कर दी जाय । 
अजमेर श्रायंसमाज की शिक्षा सभा द्वारा जो ये विविध शिक्षण -संस्थाएँ चलायी 
जा रही हैं, उनमें घ॒र्मं की शिक्षा के लिए भी समुचित प्रयत्न किया गया है। भ्रायंसमाज 
शिक्षा सभा की ओर से सब कक्षाओं के लिए घर्मशिक्षा की पुस्तकें प्रकाशित की गयी हैं, 
जिनका इनमें प्रयोग किया जाता है। धर्मशिक्षा सब विद्यार्थियों के लिए श्रनिवार्य है और 
उनमें परीक्षाएं भी ली जाती हैं। 
आर्यसमाज शिक्षा सभा, अजमेर के तत्त्वावधान में संचालित शिक्षण-संस्थाश्रों 
के विद्यार्थियों की संख्या आठ हजार से भी अधिक है, और उनमें ५०० के लगभग शिक्षक 
व अन्य कर्मचारी काम कर रहे हैं। इन सव संस्थाओ्रों का वाषिक वजठ ५० लाख से भी 
झ्रधिक है। अ्रजमे र में आर्यसमाज द्वारा शिक्षा के क्षेत्र में किये जाने वाले कार्य का इससे 
कुछ आ्राभास प्राप्त किया जा सकता है। 
दयानन्द शोधपीठ -- वैदिक घर्म तथा आयंसमाज के प्रचार प्रसार के लिए भी 
ग्रजमेर की शिक्षा समा प्रयत्नशील है। इसीलिए आार्यसमाज की स्थापना शताब्दी के 
झवसर पर एक महत्त्वपूर्ण निणंय यह किया गया था कि दयानन्द कॉलिज में एक दयानन्‍्द 
चेयर (शोधपीठ) की स्थापना की जाये । इस पीठ द्वारा जहाँ मह॒षि दयानन्द सरस्वती के 
जीवन, व्यक्तित्त्व, कत्‌ त्व, उनके वेदभाष्य व अन्य ग्रन्थों तथा सिद्धान्तों के सम्बन्ध में शोध- 
कार्य किया जायेगा, वहाँ साथ ही भ्रायंसमाज की वर्तमान दशा तथा भविष्य के विषय में 
सर्वेक्षण एवं विवेचन की भी व्यवस्था की जायेगी । इस प्रकार के शोध पीठ पंजाब यू निवर्सिटी, 
चण्डीगढ़, और कुरुक्षेत्र यूनिवर्सिटी, कुरुक्षेत्र में भी हैं। पर इस शोघपीठ की विशेषता 
यह है कि इसे झ्रायंसमाज के एक प्रसिद्ध स्तातकोत्तर कॉलिज में स्थापित किया गया है 
श्रौरइसका संचालन भी झार्यससाज के भ्रघीन है। दयानन्द कॉलिज में दयानन्द शोध पीठ की 
स्थापना की योजना श्री दत्तात्रेय वाब्ले द्वारा बनायी गयी थी और उन्हीं के सतत प्रयत्न 
से राजस्थान सरकार ने इसे स्वीकृति प्रदान की, और इसके लिए झ्रावतंक अनुदान देना 
-भी स्वीकार किया । ६ सवम्बर, १९८२ के दिन राजस्थान के राज्यपाल श्री श्रोमप्रकाश . 
मेहरा द्वारा इस शोधपीठ का उद्घाटन समारोह बड़ी धूमधाम के साथ सम्पन्न हुआ। 
इस पीठ के लिए जहाँ सरकार द्वारा श्रनुदान प्राप्त होता है वहाँ झआर्यंसमाज अ्रजमेर ने' 
भी इसके लिए ५ लाख रुपये के एक स्थायी कोष की स्थापना का निश्चय किया है। इस 
राशि के ब्याज से शोध ग्रन्थों का प्रकाशन होगा और शोघ का कार्ये करने वाले विद्याथियों 
को छात्रवत्तियाँ दी जायेंगी। 
दयानन्द कॉलिज अ्रजमेर उन्नति के जिस शिखर पर पहुँच चुका है उससे वस्तुतः 
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गवे व सन्‍्तोष अनुभव किया जा सकता है। पर श्री दत्तात्रेय वाब्ले इससे सन्तुष्ट नहीं हैं। 
'उन्तकी योजना इस शिक्षण-संस्था को दयाननद यूनिवर्सिटी के रूप में विकसित करने की 
है, और वह इसके लिए गम्भीरता पूर्वक प्रयत में लगे हैं। 

राजस्थान में डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाश्रों का प्रधान केन्द्र अ्रजमेर ही है। 
पर गत वर्षो में कुछ भ्रन्य नगरों में भी ये संस्थाएँ स्थापित हुई है जिनमें डी० ए० बी० 
कॉलिज, गंगानगर उल्लेखनीय है। 


(६) उड़ीसा की डी० ए० बी० शिक्षण-संस्थाएँ 


गत २० वर्षों में उड़ीसा राज्य में ग्रायंसमाज की गतिविधि में बहुत वृद्धि हुई है। 
उस्ती के परिणामस्वरूप वहाँ बहुत-सी डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाञ्रों को स्थापित किया 
गया है, जिसमें डी० ए० वी० कॉलिज द्रस्ट एण्ड मैनेजिय सोसायटी, चित्रगुप्त रोड, नयी 
दिल्‍ली का विशेष कतृ त्तव है। है 

उड़ीसा राज्य के भूतपूर्व राज्यपाल डा० ए० एन० खोसला की पत्नी श्रीमती 
सुशीलवती खोसला ने यह वसीयत की थी, कि उनकी जो भी निजी सम्पत्ति है उसका 
उपयोग महिलाओं को आद स, सायन्स और टेकनोलॉजी की शिक्षा देने, प्राचीन भारतीय 
संस्कृति में शोध करने, आदिवासियों तथा' हरिजनों की शिक्षा व आर्थिक क्षेत्र में उन्नति 
कराने और अ्नाथों, विधवाओं तथा विकलांगों की सहायता के लिए किया जाय । इस 
वसीयत के अनुसार श्रीमती खोसला के देहावसान के पश्चात्‌ उनकी सम्पत्ति से अनेक 
शिक्षण-संस्थाएँ उड़ीसा में स्थापित की गयीं। ये संस्याएँ संख्या में तीन हैं, और इनका 
संचालन डी० ए० वी० कॉलिज प्रबन्ध समिति, नयी दिल्‍ली द्वारा किया जा रहा है। 

सुश्दीलवती खोसला डी० ए० घी० फॉलिज फॉर वीमेल, रूरकेला--यह रूरके ला 
का एकमात्र महिला महाविद्यालय है जिसमें स्नातक स्तर तक आट स और सायन्स विषयों 
की शिक्षा दी जाती है। कॉलिज सम्भलपुर यूनिवर्सिटी के साथ सम्बद्ध है और बी० ए० 
तथा बी० एस-सी० के लिए उसे मान्यता प्राप्त है। सन्‌ १६६७ में यह कॉलिज स्थापित 
किया गया था। शीघ्र ही इसने बहुत उन्‍नति कर ली, और इसके विद्यार्थियों की संख्या 
१०० से ऊपर हो गयी। विज्ञान की क्रियात्मक शिक्षा के लिए रसायनशास्त्र, भौतिक- 
विज्ञान, वनस्पतिशास्त्र, प्राणिविज्ञान और गृहविज्ञान की प्रयोगशालाएँ भी कॉलिज में 
हैं, जिनमें सब भ्रावश्यक उपकरण विद्यमान हैं। कॉलिज के साथ एक छात्रावास भी 
है जो मुख्यतया आदिवासी व झनुसूचित जनजातियों की छात्राओं के निवास के लिए है। 

सुशोलवर्ती डी० ए० बी० गरल्से हाईस्कूल, रूरकेला--इस स्कूल की स्थापना 
सन्‌ १६६७ में की गयी थी। हाईस्कूल स्तर तक के इस विद्यालय में छात्राश्रों की संख्या 
तीन सो.के लगभग है। हिन्दी, भ्रंग्रेजी और उड़िया तीनों भाषाओ्रों को शिक्षा के माध्यम 
के रूप में प्रयुक्त किया जाता है। शिक्षा का स्तर बहुत भ्रच्छा है, और खेलकूद की वहाँ 
समुचित व्यवस्था है। 

सुशीलवती डी० ए० बी० पॉलिटेक्निक फॉर वीमेन, रूरकला--महिलाओों को 
विविध शिल्पों व व्यवसायों का भ्रशिक्षण देने के लिए इस संस्था की स्थापना सितम्बर, 
१६६८ में की गयी थी । लाइब्रेरी सायन्स, वाणिज्य, कार्यालयों में लिपिक के कार्य तथा 
दूरसंचार (टेलीकम्युनिकेशन) की डिप्लोमा स्तर तक की शिक्षा के लिए वहाँ व्यवस्था 
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की गयी, ताकि उसे प्राप्त कर महिलाएं पुस्तकालयों, कार्यालयों एवं टेलीफोन केन्द्रों में 
कार्य कर सकें । आदिवासी और हरिजन महिलाओं को इस संस्था में इतनी छात्रवृत्ति 
प्रदान की जाती है कि जिससे वे भ्रपना निर्वाह भली-भाँति कर सकें। अन्य निर्घेन वर्गों 
की महिलाओं को भी झाथिक सहायता देने की इस संस्था में व्यवस्था है। 

डो० ए० वी० कॉलिज, कोरापुट--इस संस्था की स्थापना डी० ए० वी० कॉलिज 
टस्ट एण्ड मैनेजिंग सोसायटी, नयी दिल्‍ली द्वारा सन्‌ १६६८ में की गयी थी। झादू स, 
सायन्स तथा कामसे के विषयों में स्तातक स्तर तक की शिक्षा की इस कॉलिज में व्यवस्था 
है। यह कॉलिज वहरामपुर यूनिवर्सिटी से सम्बद्ध है और इसके विद्यार्थी उसी यूनिवर्सिटी 
की बी० ए०, वी० एस-सी० तथा बी० कॉम० की परीक्षाओं में बैठते हैं । आदिवासी एवं 
अनुसूचित जातियों के क्षेत्र में स्थित होने के कारण इस कॉलिज में मुख्यतया इन्हीं वर्गों 
के विद्यार्थी प्रविष्ठ होते हैं, जो प्रायः निर्धेन होते हैं। अतः कॉलिज में ऐसा प्रवन्ध किया 
गया है कि पढ़ाई के साथ-साथ वे ऐसे कार्य भी कर सके जिनसे अपने निर्वाह के लिए 
आवश्यक धनराशि के उपार्जन में वे समर्थ हो जायें । कॉलिज के साथ छात्रावास भी 
विद्यमान है, और खेलकूद, व्यायाम तथा एन० सी० सी० आदि की वहाँ समुचित व्यवस्था 
है। उड़िया भाषा में उच्च कोटि के साहित्य के निर्माण में इस कॉलिज का योगदान बहुत 
महत्त्व का है । वहाँ के विद्यार्थी समाज सेवा के काम में भी तत्पर रहते हैं । 

डी० ए० वी० कॉलिज, तितल्‍लागढ़--यह कॉलिज भी डी० ए० वी० ट्रस्ट एण्ड 
मैनेजिंग सोसायटी, नयी दिल्‍ली द्वारा सन्‌ १६६८ में स्थापित किया गया था। यह सम्बल- 
पुर यूनिवर्सिटी के साथ सम्बद्ध हैऔर इसमें बी० ए०, वी० एस-सी० तथा वी० काम० की 
परीक्षाश्रों के लिए श्रा्टंस, सायन्स तथा कामसे के विषयों की शिक्षा दी जाती है। यह 
कॉलिज भी ऐसे क्षेत्र में स्थित है जहाँ भ्रनुसूचित जनजातियों का बाहुल्य हैं। उनके 
विद्यार्थियों को छात्रवृत्तियाँ प्रदान करने की इसमें व्यवस्था है। 

डी० ए० वी० स्कूल, भुवनेश्वर --इस शिक्षणालय की स्थापना १६७१ में की गयी 
थी। कुछ ही वर्षों में इसने बहुत ही उस्नति.कर ली, और भूवनेइवर के अच्छे स्कूलों में 
इसकी गिनती की जाने लगी। सन्‌ १९६5२ में इसके विद्याथियों की संख्या एक हजार के 
लगभग थी, और ४० शिक्षक वहाँ अ्रध्यापन-कार्य के लिए नियुक्त थे। 

ऐरोनोटिक डी० ए० वी० हाईस्कूल, सुनाबेड़। (कोरापुठ)--इस हाईस्कूल में 
एक हजार के लगभग विद्यार्थी हैं । 

ऐरोनोटिक डी० ए० वी० पब्लिक स्कूल सुनाबेड़ा (कोरापुट)--इंस स्कूल की 
स्थापना सन्‌ १६६८ में डी० ए० वी० कॉलिज ट्रस्ट एण्ड मैेनेजिग सोसायटी नयी दिल्‍ली 
द्वारा सम्भ्रान्त वर्ग के उन बच्चों की शिक्षा के लिए की गयी थी जिनके माता-पिता 
साधारण विद्यालयों में अपने बच्चों को नहीं पढ़ाना' चाहंते और यह चाहते हैं कि उनके 
बच्चे साफ सुथरे और सांस्कृतिक वातावरण में शिक्षा प्राप्त करें। यह स्कूल. बहुत लोक- 
प्रिय है, और सम्ध्रात्त वर्ग के चार सौ के लगभग बच्चे इसमें शिक्षा पा रहे हैं। 

उड़ीसा में भ्न्‍्य भी अनेक डी० ए० बी० शिक्षण-संस्थाओं की सत्ता है, जिनके 
नामों का उल्लेख ही पर्याप्त होगा-- डी० ए० वी० मल्टीपपंज हाई स्कूल लगाई, डी० ए० 
बी० स्कूल बोलानी, डी० ए० वी० किडर गार्डत स्कूल भुवनेश्वर, सरस्वती उत्तम देवी 
डी० ए० वी० वनवासी हाईस्कूल लुँगाई, खत रवासी डी० ए० वी० कॉलिज निरंकारपुर। 
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ये सब संस्थाएं उसी डी० ए० वी० आन्दोलन की परिणाम हैं जिसका प्रारम्भ १९वीं 

सदी के चतुर्थ चरण में लाहोर से हुआ था भ्रौर जो उत्तरी भारत के प्राय: सभी प्रदेशों 

को प्रभावित करता हुआ बंगाल की खाड़ी के तटवर्ती उड़ीसा राज्य तक पहुँच गया है। 
उड़ीसा में डी० ए० वी० संस्थाओ्रों का महत्त्व इस कारण है, क्योंकि इन द्वारा उस क्षेत्र 
में शिक्षा प्रसार का कार्य किया जा रहा है, जहाँ ईसाई मिशनरी स्कूल खोलकर उनका 
प्रयोग ईसाई धर्म के प्रचार के लिए कर रहे थे। मिशनरियों का काय॑ वहाँ श्रव भी जारी 
है। पर डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाञ्रों के कारण वहाँ भ्रब ऐसे केन्द्र स्थापित हो गये हैं 
जिनमें वनवासी वअ्ननुसूचित जनजातियों के विद्यार्थी अपने धर्मं तथा संस्कृति के वातावरण 
में शिक्षा प्राप्त कर सकते हैं, और वे ईसाई धर्म या पाश्चात्य संस्क्ृति के प्रभाव से वचे 
रहते हैं। 
(७) अन्य प्रदेशों में डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाएँ 
दयानन्द एंग्लो-बेदिक शिक्षण-संस्थाएँ भारत के भ्रन्य भी अनेक राज्यों में विद्यमान 
हैं, भौर कतिपय विदेशी राज्यों में भी उनकी सत्ता है। जैसा कि पहले लिखा जा चुका है 
सब डी० ए० वी० संस्थाएँ किन्‍्हीं केन्द्रीय सभाओ्रों के भ्रधीन नहीं हैं। डी० ए० बी० 
आन्दोलन तथा शिक्षा सम्बन्धी उसकी विशेषताओं से आकृप्ट होकर कितने ही भ्रायंसमाजों 
तथा उत्साहसम्पत्न झ्ाय॑ तर-नारियों ने भी उनकी स्थापना की है और उन्हीं द्वारा 
उनका संचालन भी किया जा रहा है। इनका उल्लेख कर देना ही यह स्पष्ट कर देने 
के लिए पर्याप्त होगा, कि डी० ए० वी० आन्दोलन कितना व्यापक रूप प्राप्त कर 
चुका है। 
पश्चिमी बंगाल के मिदनापुर जिले में भूता नामक स्थान पर एक डी० ए० वी० 

हाईस्कूल है, और मिडल और प्राइमरी डी० ए० वी० स्कूल वर्दवान जिले में श्रासनसोल 
में है। भासनसोल में एक डी० ए० वी० मल्टी-पपंज माध्यमिक स्कूल भी है जिसमें 
एक हजार से भी अधिक विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं। 

-- मध्य प्रदेश में वीना (जिला सागर) में एक डी० ए० वी० स्कूल हैँ जिसे वहाँ के 
आयसमाज ने सन्‌ १६९६३ में स्थापित किया था। इसमें विद्यार्थियों की संख्या ग्यारह 
सो के लगभग है। एक अ्रन्य डी० ए० वी० स्कूल मुरार (ग्वालियर) में है। - 

हिमाचल प्रदेश में जो बहुत-सी डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाएं हैं वे सब डी० ए० 
वी० ट्रस्ट एण्ड मैनेजिग सोसायटी, नयी दिल्‍ली के साथ सम्बद्ध नहीं हैं । उनमें से अनेक का 
संचालन स्थानीय आयंसमाजों व अन्य समितियों हारा किया जा रहा है । डी० ए० बी० 
कॉलिज ऊना, डी० ए० वी कॉलिज काँगड़ा, डी० ए० वी० हाईस्कल पट्टा जटियान 
(काँगढ़ा), डी० ए० वी० हाईस्कूल सलीयाना (काँगड़ा), डी० ए० वी० हाईस्कूल 
शिमला, डी० ए० वी० पब्लिक स्कूल वहंग (मनाली), और भाये पुत्री पाठशाला घर्मे- 
शाला डी० ए० वी० सोसायटी नयी दिल्‍ली के साथ सम्बद्ध हैं। इनके अतिरिक्त काँगड़ा 
जिले के ठोणी देवी, मंगलवाल, रेहान, बावाराना, सुल्लाहर, मल्याणा और धीर नामक 
स्थानों पर तथा कमाही देवी (मण्डी) भर चम्बा में अनेक डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाश्रों 
की सत्ता है। 

चंडीगढ़ संघ-क्षेत्र में डी० ए० वी० सोसायटी, नयी दिल्ली द्वारा संचालित 
डी० ए० वी० कॉलिज तथा डी० ए० वी० कॉलिज फॉर वीमेन दो ब़े-बड़े कॉलिज हैं, 
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जिनमें सन्‌ १९८१ में छात्रों की संख्या क्रमश: ४०५५ शोर २४०० थी। इनके अ्रतिरिक्त 
हायर संकेण्डरी स्तर का डी० ए० वी० स्कूल वहाँ विद्यमान है और सी० एल० प्रग्रवाल, 
दयाननन्‍द मॉडल स्कूल, डी० ए० वी० जूनियर मॉडल स्कूल, देवराज अग्रवाल 
डी० ए० वी० नर्सरी स्कूल, डी० ए० वी० पब्लिक स्कूल और डी० ए० वी० पब्लिक 
स्कूल पंचक्ला और आये महिला शिक्षा-संस्थान भी वहाँ हैं, जिनकी व्यवस्था नयी दिल्‍ली 
की डी० ए० वी० सोसायटी के हाथों में है । 

जस्म-कश्मीर राज्य में भी श्रनेक डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाश्रों की सत्ता है। 
डी० ए० वी० इंस्टीट्यूट, आयंसमाज वजीरवाग श्रीनगर; डी० ए० वी० हायर संकेण्डरी 
स्कूल, जवाहरनगर श्रीनगर; डी० ए० वी० हायर संकेण्डरी स्कूल, रेनावारी श्रीनगर, 
डी० ए० वी० हाईस्कूल आर्यसमाज पुरानी मंडी, जम्मू; डी० ए० वी० गर्ल्स हाईस्कूल 
श्रीनगर और महाराजा हरिसिंह एग्रीकल्चर कॉलीजिएट स्कूल नागवनी, जम्मू । 

दिल्‍ली संघ-क्षेत्र में हंसराज कॉलिज और पतन्‍्तालाल गिरघारीलाल 
डी० ए० वी० कॉलिज नेहरू नगर, नयी दिल्‍ली में उच्च शिक्षा के दो कॉलिज हैं जिनका 
संचालन नयी दिल्‍ली की डी० ए० वी० सोसायटी द्वारा किया जाता है। इनके अतिरिक्त 
निम्नलिखित हायर सौकेण्डरी, पब्लिक, मॉडल एवं प्राइमरी डी० ए० वी० स्कूल दिल्ली 
में हैं जिनकी व्यवस्था डी० ए० वी० सोसायटी, नयी दिल्ली के अधीन है -- डी० ए० वी० 
सीनियर सकेण्डरी स्कूल, चित्रगुप्त रोड, नयी दिल्‍ली; डी० ए० वी० हायर सैकेण्डरी 
स्कूल दरियागंज नयी दिल्‍ली; सी० एन० भल्‍्ला डी० ए० वी० हायर संकेण्डरी स्कूल 
भांंडेवालान नयी दिल्‍ली; धनपतमल एस० हायर संकेण्डरी स्कूल रूपनगर दिल्‍ली; मुलतान 
डी० ए० वी० हायर सकेण्डरी स्कूल राजेन्द्र नगर नयी दिल्‍ली; पी० जी० डी० ए० बी० 
सीनियर सैकेण्डरी स्कूल वेस्ट पटेल नगर नयी दिल्‍ली; गोपालदास सोनी डी० ए० वी० 
हायर सकेण्डरी स्कूल, पूसा रोड नयी दिल्‍ली; मिट्ठनलाल बास्बेवाला डी० ए० वी० 
हायर सैकेण्डरी स्कूल यूसुफ सराय नयी दिल्‍ली; डी० ए० वी० हायर संकेण्डरी स्कूल 
दिल्‍ली छावनी; दयानन्द मॉडल हायर संकेण्डरी स्कूल फॉर गल्सें, मन्दिर मार्ग नयी 
दिल्‍ली; दयानन्द मॉडल स्कूल, मन्दिर मार्ग नयी दिल्‍ली; हंसराज मॉडल स्कूल पंजाबी 
बाग नयी दिल्‍ली; विरमानी मॉडल स्कूल रूपनगर नयी दिल्‍ली, डी० ए० वी० नसेरी 
स्कूल, आरामवाग रोड नयी दिल्‍ली; कुलाची हंसराज मॉडल स्कूल अशोक विहार दिल्‍ली; 
डी० ए० वी० मॉडल स्कूल प्रीतम पुरा, नयी दिल्‍ली; डी० ए० वी० मॉडल स्कूल शालीमार 
बाग नयी दिल्‍ली; सी० एम० भल्‍्ला' दयानन्द मॉडल स्कूल भंडेवालान नयी दिल्ली; 
डी० ए० वी० पब्लिक स्कूल चन्द्रनगर, जनकपुरी नयी दिल्‍ली; डी० ए० वी० पब्लिक 
सकल रामकृष्णपुरम नयी दिल्‍ली; डी० ए० वी० पब्लिक स्कूल स्वास्थ्य विहार दिल्‍ली 
डी० ए० वी० मॉडल स्झूल पश्चिम विहार नयी दिल्‍ली; डी० ए० वी० पब्लिक स्कूल वेस्ट 
पटेल नगर नयी दिल्‍ली; और डी० ए० वी० पब्लिक स्कूल सेक्टर ८ रामक्ृष्णपुरम नयी 
दिल्‍ली । इन सब स्कूलों के कांरण दिल्‍ली में डी० ए०-वी० शिक्षण-संस्थात्रों का एक जाल- 
सा बिछ गया है और हजारों विद्यार्थी इस ढंग की शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं जिसकी जनता 
में माँग है। दिल्‍ली में कोई अन्य ऐसा संगठन, समाज व सभा नहीं है जिस हारा इतनी. 
शिक्षण-संस्थाओं का संचालन किया जा रहा हो। दिल्‍ली में डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाश्रों 
की संख्या निरन्तर बढ़ रही है, और प्रति वर्ष भ्रनेक नये शिक्षणालय डी० ए० वी» 
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सोसायटी द्वारा वहाँ स्थापित कर दिये जाते हैं । इनके भ्रतिरिक्‍त कतिपय ऐसी शिक्षण- 
संस्थाएँ भी दिल्‍ली नगर और संघ-क्षेत्र में विद्यमान हैं, जिनका संचालन डी० ए० वी० 
कॉलिज ट्रस्ट एण्ड मैनेजिंग सोसायटी, चित्रगुप्त रोड, नयी दिल्‍ली के अधीन नहीं है। 
डी० ए० वी० सीनियर सैकेण्डरी स्कूल गांधी नगर दिल्ली, जी० ए० क्वेटा डी० ए० बी० 
हायर सैकेण्डरी स्कूल निजामुद्दीत नयी दिल्‍ली, डी० ए० बी० हायर सेकेण्डरी स्कूल 
बवाना दिल्‍ली, डी० ए० वी० हायर सँकेण्डरी स्कूल शमापुर-बादली, दिल्ली; 
डी० ए० वी० हायर सैकेण्डरी स्कूल गंगाराम हास्पीटल रोड नयी दिल्‍ली और 
डी० ए० वी० हायर सैकेण्डरी स्कूल लोधी रोड, तयी दिल्‍ली इस प्रकार के स्कूल हैं । 
झसम राज्य में भी दो डी० ए० वी० स्कूल विद्यमान हैं, डी० ए० वी० हाई 
स्कूल डीफू करवी एंग्लोम और दयानन्द एंग्लो-वेदिक स्कूल गोहाटी । डीफू के स्कूल में 
दसवीं कक्षा तक पढ़ाई की व्यवस्था है। ह 
बिहार राज्य में डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाओ्रों की स्थापना की परम्परा सन्‌ 
१६४० में प्रारम्भ हुई थी। इसके लिए भ्रायंसमाज सीवान ने एक भस्ताव झआाय॑ प्रतिनिधि 
सभा, विहारकी सेवा में भेजा था,जिस परविचार कर ३० दिसम्बर, १६४० को प्रतिनिधि 
सभा की अन्तरंग सभा ने यह निर्णय किया था--“डी० ए० वी० कॉलिज सम्बन्धी सीवान 
आयंसमाज का पत्र पढ़ा गया और सर्वंसम्मति से निश्चय हुआ कि यह आये प्रतिनिधि सभा 
प्रस्तावित डी० ए० वी० कॉलिज सीवान को स्वीकार करती है और उसकी स्थापना को 
अपने प्रान्त के शिक्षा क्षेत्र में बड़े भारी अभाव की पूर्ति समझती है।” इस भ्रस्ताव को 
स्वीकार कर सभा ने सात सज्जनों की एक उपसमित्ति बना दी जिसे कॉलिज की योजना 
को क्रियान्वित करने तथा उसके लिए घन संग्रह करने का कार्य सौंप दिया गया। सीवान 
में डी० ए० वी० पाठशाला, डी० ए० वी० दलितोद्धार पाठशाला, डी० ए० वी० 
मिडल स्कूल तथा डी० ए० बी० हाईस्कूल के रूप में ्रनेक दयानन्द एंग्लो-वेदिक शिक्षण- 
संस्थायें पहले ही विद्यमान थीं | आर्यंसमाज के,अन्य भी भ्रनेक शिक्षणालय वहाँ थे जिनमें 
आये कन्या मिडल स्कूल, झ्रायें कन्या हाईस्कूल और बेजनाथ पाण्डे आर्य संस्कृत 
कॉलिज विशेष महत्त्व के थे। बिहार में सीवान एक ऐसा! नगर है जहाँ बीसवीं सदी 
के पूर्वाद्ध में ही प्राचीन और श्र्वाचीन दोनों प्रकार की शिक्षा के झाये केन्द्र स्थापित 
हो चुके थे। इस दशा में यह स्वाभाविक ही था कि वहाँ उच्च शिक्षा के लिए 
डी० ए० वी० कॉलिज की स्थापना की भी योजना वनायी जाय । आये प्रतिनिधि सभा 
विहार के समर्थन और सहायता से यह योजना क्रियान्वित हो गयी, और डी० ए० वी० 
कॉलिज, सीवान में शीघ्र ही डिग्री स्तर तक झा स, कामसे शौर सायन्स के विषयों की 
शिक्षा दी जाने लगी। यह कॉलिज विहार यूनिवर्सिटी से सम्बद्ध है और इस समय वहाँ 
३५०० के लगभग विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं। सीवान की डी० ए० वी० तथा 
ग्रन्य श्रा्य शिक्षण-संस्थाओ्रों की स्थापना तथा विकास में श्री वेद्यनाथ प्रसाद का' प्रमुख 
कतृ तत्व था। यही झाय॑ सज्जन दाढ़ी बावा के नाम से प्रसिद्ध हैं । एक अन्य डी० ए० वी० 
डिग्री कॉलिज कतरासगढ़ (धनबाद) में है। । 
यद्यपि विहार में डी० ए० बी० डिग्री कॉलिज केवल दो हैं, पर हायर सैकेण्डरी, 
सैकेण्डरी भौर मिडल स्तर की वहुत-सी डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाएँ वहाँ विद्यमान 
हैं। ये ऋरिया, सीवान, दानापुर, गोपालगंज, कतरासगढ़, पाथरडीह, .गड़वा (पलामू ) 
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घंडवा(सारन), छपरा, घनवाद, चित्तामणिचक्र (पटना), मुंगेर, सबुपुर (संथाल परगना) 
प्रतापटाँड (मुज्फरपुर) धुरवा (राँची), मुजफ्फरपुर और रांची में स्थित हैं। इन सबका 
विवरण दे सकना सम्भव नहीं है। पर विहार राज्य में डी० ए० वी० आन्दोलन के स्वरूप 
और प्रभाव को स्पष्ट करने के लिए डी० ए० वी० हाईस्कूल दानापुर (पटना) का संक्षिप्त 
परिचय देना उपयोगी होगा। विहार के आयंसमाजों में दानापुर का आरार्यंसमाज सबसे 
पुराना है। उसकी स्थापना सन्‌ १८७८ में हुई थी। शिक्षा का प्रचार आयंसमाज के 
कार्यक्रम में प्रारम्भ से ही सम्मिलित था, भ्रत: सनू १८७८ में दानापुर आय समाज द्वारा 
आये संस्कृत पाठशाला की स्थापना की गयी, जो उन्नति करती हुईं हाईस्कूल के रूप 
में विकसित हो गयी । मह॒षि दयानन्द जन्म शताव्दी के अवसर पर इसका नाम वदल कर 
डी० ए० वी० हाईस्कूल कर दिया गया । बिहार के प्रसिद्ध स्कलों में इस संस्था की 
गिनती है और इसमें विद्याथियों की संख्या एक हजार से भी अधिक है । क्योंकि श्रायंसमाज 
सहशिक्षा का समर्थन नहीं करता, श्रतः इस स्कूल में केवल बालकों को ही प्रविष्ट किया 
जाता है। पढ़ाई प्रारम्भ होने से पूर्व प्रार्थना होती है, जिसमें सव- विद्याथियों और 
अध्यापकों को श्रतिवायं रूप से सम्मिलित होना होता है। शिवरात्रि (ऋषिवोधोत्सव) 
जेसे घामिक पर्व भी स्कूल द्वारा मनाये जाते हैं, जिससे विद्याथियों को अपने धर्म एवं 
संस्कृति से परिचय प्राप्त करने का अवसर मिल जाता है। स्कूल के नियमों के श्रनुसार 
ऐसे व्यक्ति ही इस संस्था में अध्यापन-कार्ये के लिए,नियुक्त किये जाते हैं जो झाये विचारों 
के हों। विहार के सरकारी स्कूलों के लिए निर्धारित पादयक्रम के साथ-साथ धमशिक्षा 
की भी इस स्कूल में व्यवस्था है जो सबके लिए अनिवाय है। 

हरथाणा--अव से कुछ ज़षं पूर्व तक हरयाणा पंजाव के-अन्तगंत था । अतः लाहौर 
की डी० ए० वी० कॉलिज ट्रस्ट एण्ड सोसायटी (जिसका प्रधान कार्यालय भारत विभाजन 
के पश्चात्‌ नयी दल्ली में स्थानान्तरित हो गया था) ने जब शिक्षण-संस्थाओं का विस्तार 
करना शुरू किया, तो अभ्रनेक डी० ए० वी० कॉलिज और स्कूल हरयाणा में भी स्थापित किये। 
हिसार, अम्बाला सिटी, सढौरा, तन्‍्यौला, पुण्डरी और यमुनानगर के जिन डी० ए० वी० 
कॉलिजों का पिछले एक शअ्रध्याय में विवरण दिया जा चूका है, वे हरयाणा राज्य 
में ही हैं। इसी प्रकार पानीपत, जगाघरी, हांसी, हिसार, अ्रम्बाला, यमुनानगर झादि 
में स्थित कितने ही हाईस्कूल व अन्य डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाएँ हरयाणा में विद्यमान 
हैं, जिनकी व्यवस्था एवं संचालन डी० ए० बी० मैनेजिंग कमेटी नयी दिल्‍ली के अघीन है। 
पर हरयाणा में भ्रन्य भी वहुत-से ऐसे डी० ए० वी० कॉलिज और शिक्षण-संस्थाएं हैं, जो 
डी० ए० वी० कमेटी, नयी दिल्‍ली से स्वतन्त्र हैं। ऐसे डिग्री स्तर के दो कॉलिज 
(डी० ए० वी० कॉलिज और डी० ए० वी० कॉलिज फार गल्स) करनाल में हैं और एक 
कॉलिज रोहतक में है। ऐसे डी० ए० वी० हाईस्कूल करनाल, शाहाबाद, मुस्तफाबाद, 
गुड़गाँव, बहादुरगढ़, भिखरा (रोहतक),मोखरा (रोहतक), मातेनहेल (रोहतक), हसनगढ़ 
गोहाना, साधी भ्रादि:कितने ही स्थानों पर विद्यमान हैं। इनका प्रबन्ध व संचालन स्थानीय 
: कमेटियों द्वारा किया जाता है और इनकी स्थापना कतिपय ऐसे उत्साही झ्ाय॑ सज्जनों ने 
की थी जो -बेदिक धर्म श्लोर संस्कृति के वातावरण में वालक-वालिकाओं को पढ़ाने में 
विश्वास रखते थे । उदाहरणार्थ डी० ए० वी० हाईस्कूल, करनाल बाब मक्खनलाल तथा 
श्री अविनाश चन्द्र के प्रयत्त से सन्‌ १६४५ में स्थापित हुआ था। इसका प्रारम्भ श्रद्धानन्द 
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अनाथालय, करनाल के कुछ खुले कमरों में चिकें डाल कर किया गया था पर धीरे-धीरे 
यह शिक्षणालय इतनी उन्नति कर गया कि इस समय वहाँ विद्यार्थियों की संख्या १.५०० 
से भी अधिक है शौर ३५ शिक्षक अध्यापन-कार्य में रत हैं। सन्‌ १६७२ में स्थापित 
गोहाना (सोनीपत) का डी० ए० वी० हाईस्कूल चौधरी हरिकिशन मलिक के पुरुषार्थ 
का परिणाम है। इसका संचालन स्थानीय प्रतिष्ठित श्रार्य सज्जनों की प्रवन्ध समिति के 
अधीन है और वर्तमान समय में वहाँ विद्याथियों की संख्या ४०० के लगभग है । वहादुरगढ़ 
(रोहतक) का करोड़ डी० ए० वी० हाईस्कूल का संचालन भी एक स्थानीय समिति द्वारा 
किया जाता है। यह स्कूल भारत के विभाजन से पहले मुजफ्फरगढ़ पाकिस्तान में था जिसे 
बहादुरगढ़ में पुनः स्थापित किया गया हैं । 

गुजरात राज्य में मह॒षि दयानन्द सरस्वती के जन्मस्थान टंकारा में हाईस्कूल 
की सत्ता है, जिसका संचालन महपि दयानन्द स्मारक ट्रस्ट, टकारा के हाथों में है। 
टूस्ट की प्रगति के साथ साथ यह स्कूल भी उन्नति के पथ पर अग्रसर हो रहा है। सुदूर 
दक्षिण के तमिलनाडु जैसे राज्यों में भी गत कुछ समय से डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाओ्रों 
की स्थापना की जा रही है। 

विदेशों में फिजी, वर्मा, मारीशस, तंजानिया, सिंगापुर, गाइना आदि राज्यों में 
अनेक डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाएँ विद्यमान हैं जो आये सामाजिक क्षेत्र में शिक्षा पद्धति 
की लोकप्रियता का स्पष्ट प्रमाण हैं । विदेशों में आय शिक्षा-संस्थाओं का विवरण देते हुए 
इनका भी परिचय दिया जायेगा । 
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बीसवाँ श्रध्याय 
गुरुकल पद्धति की अन्य शिक्षण-संस्थाएँ 


(१) बिहार राज्य के गुरुकुल 

गुरुकुल काँगड़ी, गुरुकुल भैंसवाल, ग्ुरुकुल भज्मर, ग्रुरुकुल वृत्दावन, गुरुकुल 
महाविद्यालय ज्वालापुर आदि प्रमुख गुरुकुलों का इस इतिहास में पहले परिचय दिया जा' 
ऊका है, पर उनके अतिरिक्त भी वहुत-से गुरुकुल भारत के विविध राज्यों में विद्यमान हैं, 
जिनका संक्षेप के साथ उल्लेख किया जाना झावश्यक है । 

गुरुकुल महाविद्यालय, वैद्यनाथ धाम (बिहार)--इस संस्था की स्थापना सन्‌ 
१६९२४ में बालकों को भारतीय संस्कृति के वातावरण में शिक्षा' प्रदान कर देशभक्त व 
धामिक नागरिक बनाने के प्रयोजन से की गयी थी | यह बंगाल व बिहार आये प्रतिनिधि 
सभा द्वारा संचालित सबसे पुरानी शिक्षण-संस्था है, जो मह॒षि दयानन्द सरस्वती द्वारा 
प्रतिपादित शिक्षाविषयक मन्तव्यों व आ्रादर्शों के अनुसार शिक्षा की व्यवस्था करने में गत 
५६ वर्षों से तत्पर है। सामाजिक ऊँच-नीच व छूत-अ्रछृूत का कोई भी भेदभाव न कर 
सब वर्गों के वालक इस गुरुकुल में प्रविष्ट किये जाते हैं, और उन सबके प्रति एक समान 
व्यवहार किया जाता है । यह पूर्णतया आवासीय संस्था है, जहाँ विद्यार्थी और अध्यापक 
एक परिवार के रूप में निवास करते हैं। विद्याथियों की दिनचर्या वही है, जो ग्रुरुकुल 
काँगड़ी तथा अन्य ग्रुरुकुलों में विद्यमान है । विद्यार्थी ब्राह्ममुहतं में सोकर उठते हैं, और- 
ईश-प्रार्थना के बाद नित्य कर्मों से निवृत्त होकर सन्ध्या-हवन करते हैं। व्यायाम सबके लिए 
अनिवाय॑ है। पढ़ाई, भोजन, खेलकूद, विश्वाम आदि सबके समय नियत हैं, और सब कार्य 
अ्नुशासित ढंग से किये जाते हैं। सव विद्यार्थी और अ्रध्यापक भ्रुरुकुल के भोजनालय में 
एक साथ भोजन करते हैं। भोजन शुद्ध, सात्त्विक व निरामिष होता है। कोई विद्यार्थी 
अपने नाम के साथ जातिसूचक शब्द प्रयुक्त नहीं कर सकता। विदेशी व भड़कीले वस्त्र 
पहनना वर्जित है। रहन-सहन' सादा तथा तपोमय है। 

गुरुकुल का पाठ्यक्रम दस वर्षों का है, जिसमें घमंशिक्षा और संस्कृत का स्थान 
प्रधान है। ये विषय सबको श्रनिवार्य रूप से पढ़ने होते हैं। इनके भतिरिक्त' वे सब विषय 
भी पढ़ाये जाते हैं, जो सरकारी स्कूलों में मेट्रिक्युलेशन परीक्षा के लिए निर्धारित हैं, और 
इनकी शिक्षा का स्तर भी सरकारी स्कूलों के समान रखा गया है। इस प्रकार गुरुकुल 
वद्यनाथ घाम का विद्यार्थी ब्रह्मचरयपूर्वक छात्रावास में रहता हुआःवे सब विषय (हिन्दी, 
अंग्रेजी, गणित, सामान्य विज्ञान, इतिहास, भूगोल और सामाजिक अध्ययन) पढ़ लेता है, 
जो बिहार के सरकारी स्कूलों में पढ़ाये जाते हैं। साथ ही, वह संस्क्ृत भाषा तथा साहिंत्य 
का भी पर्याप्त ज्ञान प्राप्त कर लेता है, भौर धर्म की भी उसे समुचित जानकारी हो जाती 
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है। इस ढंग से गुरुकुल में शिक्षा प्राप्त कर जो विद्यार्थी दसवीं कक्षा उत्तीर्ण कर लेते हैं, 
उन्हें 'विद्यारत्न' की उपाधि प्रदान की जाती है। विद्यारत्न की परीक्षा में उत्तीर्ण विद्यार्थी 
भागलपुर विश्वविद्यालय के किसी भी कॉलिज में इण्टरमीडिएट कक्षा में प्रवेश पा सकते 
हैं। इस व्यवस्था के कारण गुरुकुल के विद्याथियों को सरकारी यूनिवर्सिटियों की उच्च 
शिक्षा प्राप्त करने का अवसर मिल जाता है, और वे वी० ए०, एम० ए० आदि डिपग्रियाँ 
भी प्राप्त कर सकते हैं। गुरुकुल में पढ़ने से उन्हें अतिरिक्त लाभ यह होता है, कि वे संस्कृत 
की विशेष योग्यता प्राप्त कर लेते हैं, और छात्रावास में गुरुकुलीय जीवन विताने के परि- 
जामस्वरूप अपनी शारीरिक, मानसिक और आध्यात्मिक उन्‍्तति कर सकने का अनुपम 
अवसर प्राप्त कर लेते हैं। गुरुकुल वैद्यगाथ घाम का एक संस्कृत विभाग भी है, जो 
कामेश्वर्रसह दरभंगा संस्कृत विश्वविद्यालय के साथ सम्बद्ध है। इस विभाग के विद्यार्थी 
संस्कृत की संध्यमा, शास्त्री और आचार्य परीक्षाएँ देते हैं, और उन्हीं के पाठ्यक्रम के 
अनुसार उनकी पढ़ाई होती है। 

..गुरुकुल में ६ से १० वर्ष तक की भ्रायु के वालक ही प्रविष्ट किये जाते हैं। 
योग्यता के अनुसार उन्हें पहली से छठी कक्षा में लिया जा सकता है । इससे ऊपर की कक्षा 
में किसी बालक को प्रविष्ट नहीं किया जा सकता । गुरुकुल में विद्याथियों की कुल संख्या 
२०० के लगभग है, जिनमें समीप के कुछ ग्रामों के बालकों को छोड़कर शेष सब छात्रा- 
वास में रहते हैं। शिक्षा सवके लिए निःशुल्क है । पर भोजन, नाई, धोवी, रोशनी आदि 
का व्यय छोटे वालकों से ६५ रु० मासिक और बड़े विद्याथियों से १०४५ रुपये मासिक 
लिया जाता है। यह गुरुकुल सन्‍्थाल परगना के उस क्षेत्र में स्थित है, जहाँ वन्यजातियों 
के लोग बड़ी संख्या में निवास करते हैं। क्रिश्वियन मिशनरी इन लोगों को ईसाई बनाने 
के लिए प्रयत्नशील हैं, भर शिक्षणालय उनके प्रचार के महत्त्वपूर्ण साधन हैं। इस दशा 
में अपने क्षेत्र के पिछड़े हुए लोगों को विधर्मी होने से बचाने तथा अपने धर्म की शिक्षा 
देने के सम्बन्ध में आर्यसमाज का विशेष दायित्व है। इसी वात को दृष्टि में रखकर गरुरुकुल 
वद्यनाथ घाम सन्धाल लोगों में शिक्षा-प्रसार के लिए प्रयत्तशील है, ओर अनेक सन्‍्थाल 
वालकों को गुरुकुल में सर्वथा नि:शुल्क दाखिल करने की व्यवस्था की गयी है। अनेक दानी 
महानुभाव इन विद्याथियों के लिए मासिक छात्रवृत्तियाँ भी प्रदान कर रहे हैं। सन्‌ १६७८ 
में ग्राठ वन्‍्यजातीय छात्र गुरुकुल में शिक्षा प्राप्त कर रहे थे। उनके भोजन झ्रादि का 
मासिक व्यय ७१० रुपये होता था। ग्रुरुकुल द्वारा ही इसकी व्यवस्था की जाती थी। 

ग्रुरुकुल वैद्यनाथ घाम एक सुव्यवस्थित व सुविकसित शिक्षण-संस्था है, जिसमें . 
पुस्तकालय, वाचनालय और झौषधालय सदृश सब उपयोगी विभाग विद्यमान हैं। 
पुस्तकालय में पुस्तकों की संख्या ४,००० के लगभग है, और वाचनालय के लिए हिन्दी, 
श्रंग्रेजी और संस्क्रत की १६ पत्र-पत्रिकाएँ सेंगायी जाती हैं। औषधालय में झागुवेदिक 
चिकित्सा की व्यवस्था है, जिससे ग्रुरुकुलवासियों के अतिरिक्त भ्रास-पास के प्रामों क्के 
लोग भी लाभ उठाते हैं। गुरुकुल का एक कृषि विभाग भी है, जिस द्वारा अन्त तथा शाक- 
सब्जी की खेती की जाती है। गुरुकुल के पास कुल भूमि ३०० बीघे के लगभग है, पर वह 
सव कृषि योग्य नहीं है। धीरे-धीरे खाली पड़ी जमीन को खेती के योग्य बनाया जा रहा हैं। 
वर्तमान समय में ७० वीघे के लगभग भूमि पर खेती होने लग गयी है, जिस द्वारा ६२० 
मन के लगभग भ्रन्‍्न गुरुकुल़ को प्राप्त हो जाता है। 
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गुरुकुल पद्धति की अन्य शिक्षण-संस्थाएँ ५७६ 


ग्रुरुकुल वेद्यनाथ धाम का प्रवन्ध 'ग्रुरुकुल सभा” के अ्रधीन हैं, जिसके ४५ सदस्य 
हैं। इनकी नियुक्ति में वंगाल और विहार की झ्राय॑ प्रतिनिधि सभाओं का प्रधान हाथ 
रहता है। श्री राजेन्द्रप्रसाद पोद्दार ने सभा के प्रधान की स्थिति में इस शिक्षण-संस्था के 
संचालन में महत्त्वपूर्ण कार्य किया है । श्री महादेवशरण २४५ वर्ष के लगभग ग्रुरुकुल के 
मुख्याधिष्ठाता पद पर रहे, ओर इस संस्था की उन्नति में उनका योगदान महत्त्व का रहा। 
श्री महावी रप्रसाद गरुरुकुल के आाचाय पद पर नियुक्त हैं। अन्य शिक्षक संख्या में ११ हैं। 

शिक्षा के लिए इस संस्था में कोई शुल्क नहीं लिया जाता । अध्यापकों तथा अन्य 
कर्मचारियों के वेतन आदि में ४२ हजार रुपये के लगभग प्रति वर्ष खर्च होता है, जिसे 
जनता द्वारा प्राप्त दान तथा सरकारी श्रनुदान से प्राप्त किया जाता है। भारत की केन्द्रीय 
सरकार तथा विहार सरकार इस संस्था के लिए जो अनुदान देती है, उसकी राशि ३२ 
हजार के लगभग है। शिक्षा का शेष खर्च दान से चलता है। छात्रावास में रहने वाले 
ब्रह्मचारियों के भोजन आदि का व्यय सवा लाख रुपये वाधिक के लगभग बठता है, जिसका 
बड़ा भाग शुल्क द्वारा प्राप्त हो जाता है। 

भारत के पूर्वी क्षेत्र में यह गुरुकुल श्रायंसमाज की प्रमुख शिक्षण-संस्था है। इसके 
श्रनेक स्नातकों ने शिक्षा के प्रसार तथा वैदिक धर्म के प्रचार के लिए उल्लेखनीय काये 
किये हैं। गुरुकुल के ब्रह्मचारी पढ़ाई के साथ-सांथ धर्म तथा समाज की सेवा का पाठ भी 
पढ़ते हैं, और भावी जीवन में उससे जनता को लाभ पहुँचाते हैं । 

सन्‌ १६४२ के स्वाघीनता संग्राम में गुरुकुल के ब्रह्मचारियों तथा अध्यापकों ने 
सक्रिय रूप से भाग लिया था, और अपने क्षेत्र में ब्रिटिश शासन को सर्वेथा पंगु कर 
दिया था । 

गुरुकल सहाविद्यालय, बेरगनिया, सीतामढ़ी (बिहार)--विहार के सीतामढ़ी 
जिले में बेरगनिया रेलवे स्टेशन के समीप यह ग्रुरुकुल विद्यमान है, जिसकी स्थापना २१ 
जून, सन्‌ १९५६ के दिन हुई थी। वर्तमान समय में इस गुरुकुल में ब्रह्मचारियों की संख्या 
२०० है। इससे अधिक वालकों को ग्रुरुकुल में प्रवेश नहीं दिया जा सकता, क्योंकि छात्रा- 
वास में स्थान की कमी है। ब्ह्मचारियों की दिनचर्या ग्रुरुकुल-पद्धति के अनुसार है। 
ब्राह्ममुहुर्त के समय प्रातः ४३० बजे वे सो कर उठते हैं, ईश-प्रार्थना के पश्चात्‌ नित्य कर्मों 
से निवृत्त होकर व्यायाम, योगासन और सन्ध्या-हवन करते हैं । दिन का सब समय विद्या- 
ध्ययन, स्वाध्याय, खेल-कूद आदि में व्यतीत होता है। दो समय भोजन के अतिरिक्त 
ब्रह्मचारियों को प्रातराश भी दिया जाता है। भोजन मिचं-मसाले से रहित शाकाहारी व 
सात्त्विक होता है। भुरुकुल की अपनी गौशाला भी है, पर उसका दूघ पर्याप्त नहीं होता । 
गुरुकुल में शिक्षा निःशुल्क है, पर भोजन, वस्त्र आदि के लिए खर्च ब्रह्मचारियों से लिया 
जाता है। दस ब्रह्मचारियों को गुरुकुल की ओर से छात्रवृत्तियाँ भी दी जा रही हैं । 
भुरुकुल का खचे प्रधानतया दान से चलता है। मुजफ्फरपुर भ्रार्यसमाज के भूतपूर्वे प्रधान 
श्री रामगोपाल अग्रवाल जनवरी, १६८१ से इस संस्था के लिए एक हजार रुपये प्रतिमास 
प्रदान कर रहे हैं, जिससे इसके विकास में बहुत सहायता प्राप्त हो रही है । उनके भ्रति- 
रिक्त अन्य भी अनेक सम्भ्रान्त आय महानुभाव वाषिक व मासिक रूप से दान देकर इस 
संस्था की सहायता कर रहे हैं। बेरगनिया के इस गुरुकुल महाविद्यालय में तीन शिक्षण- 
संस्थाएँ चलायी जा रही हैं --गुरुकुल संस्कृत महाविद्यालय, गुरुकुल संस्क्ृतोच्च विद्यालय, 
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श्र गुरुकुल संस्कृत प्राकृविद्यालय । तीनों में संस्क्ृत की शिक्षा को प्रधान स्थान प्राप्त 
है। पाठ्यक्रम प्रायः वही है, जो कामेश्वरसिह संस्कृत विश्वविद्यालय, दरभंगा द्वारा 
निर्धारित है, और संस्कृत महाविद्यालय में परीक्षाएँ भी उसी की दिलायी जाती हैं । 
अ्रत्य विभागों की पाठविधि में भी संस्कृत की मुख्यता है, पर अंग्रेजी भाषा की उपेक्षा 
नहीं की गयी है। गुरुकुल बैरगतिया में शास्त्री तक संस्कृत की और मैट्रिक तक श्रंग्रेजी 
की शिक्षा दी जाती है। पर इस संस्था की प्रधान विशेषता उस आश्रम व आवासीय 
प्रणाली की है, जिसके कारण ब्रह्मचारियों को सदाचार और अनुशासन की शिक्षा प्राप्त 
होती है। २०० विद्यार्थियों का छात्रावास में रह कर पठन-पाठन में व्यापृत रहना इस 
गुरुकुल की सफलता का स्पष्ट प्रमाण है। 

बैरगनिया के इस गुरुकुल ने अनेक दशाओं में से गुजर कर अपने वर्तमान रूप 
को प्राप्त किया है। सन्‌ १६२१-२२ के श्रसहयोग आल्दोलन के दिनों में बैरगनिया के 
निवासी श्री युगलकिशोर वाबू ने एक राष्ट्रीय विद्यालय की स्थापना की थी, जिसके 
मुख्याध्यापक पद पर स्वामी मनीषानन्द (श्री श्रयोध्या लाल) को नियुक्त किया गया था। 
स्वामीजी ने १६९२२ में ही वैरगनिया में झआायंसमाज भी स्थापित किया था। बेरगनिया 
के राष्ट्रीय विद्यालय पर भ्रार्यंसमाज का प्रभाव था । वहाँ नित्यप्रति सन्ध्या-हवन होता 
था, और वहाँ का वातावरण घाभिक था। झ्रायंसमाज के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध होने के 
कारण सन्‌ १९३३ में इस विद्यालय का नाम वदल कर डी० ए० वी० स्कूल कर दिया 
गया। पर इससे उसके स्वरूप में परिवर्तन नहीं झ्राया। आर्येसमाज के कार्यकलाप के 
साथ-साथ वह कांग्रेस आन्दोलन तथा स्वाधीनता-संघष का भी केन्द्र बता रहा । स्वराज्य 
सें पूरे इस स्कूल के लिए सरकार से न कोई भ्राथिक सहायता ली गई, और न उसे सरकार 
द्वारा मान्यता ही प्राप्त करायी गईं। स्वराज्य फे वाद वैरगनिया का डी० ए० बी० 
स्कूल सरकार से मान्यता प्राप्त भ्रत्य स्कूलों की तरह हो गया, उस पर सरकारी 
नियन्त्रण निरन्तर बढ़ता गया, और सरकार द्वारा अनुदान ग्रहण करने के कारण उसके 
शिक्षकों की नियुक्ति भी सरकार के निर्देशन में की जाने लगी। परिणाम यह हुआ, कि एक 
ऐसा अ्रवसर श्राया जवकि एक ऐसा व्यक्ति प्रधान अ्रध्यापक के पद पर नियुक्त हो गया, 
जो श्रार्यंसमाजी नहीं था। उसके कारण स्कूल में प्रायंसमाज के वातावरण को रख सकना 
सम्भव नहीं रहा। इस स्थिति में झ्ार्यसमाज के पदाधिकारियों ने निर्णय किया, कि 
डी० ए० बी० स्कूल को अन्यत्र स्थानान्तरित कर दिया जाए और समाज की सब शक्ति 
गुरुकुल की स्थापना में लगा दी जाए। इसी निर्णय के अनुसार सन्‌ १६५० में 'सर्वोदिय 
गुरुकुल आश्रम” स्थापित किया गया, जो १० वर्ष के लगभग तक कायम रहा। श्री 
अ्रयोध्यालाल ने, जो अ्रव संन्यास आश्रम में प्रवेश कर स्वामी मनीपानन्द वन चुके थे, इस 
संस्था की उन्नति में विशेष कतृ त्त्व प्रदर्शित किया। पर इस आराश्रम की कतिपय बातें 
आयेसमाज के सिद्धान्तों के श्रनुकूल नहीं थीं, श्रत: भ्रार्यों का ध्यान एक ऐसी शिक्षण-संस्था 
की स्थापना की झोर गया, जो सच्चे थ्र्थों में महपि के मन्तव्यों के अनुसार हो । इसीलिए 
यह गुरुकुल महाविद्यालय स्थापित किया गया था। 

बनवासी श्रार्ष गुरुकुल वरदेही (संथाल परगना) --पण्डित उमाकान्‍्त शास्त्री 
तथा श्री रामचन्द्र शास्त्री की प्रेरणा से यह गुरुकुल सन्‌ १६६२ में स्थापित हुआ था। 
वैदिक धर्म का प्रचार करते हुए ये सज्जन सन्थाल परगना के पिछड़े हुए क्षेत्र में स्थित 
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गुरुकुल पद्धति की भश्रन्य शिक्षण-संस्थाएँ पद 


वरदेही ग्राम में भी गये थे, और उनसे प्रेरणा प्राप्त कर ग्रामवासियों ने १ १५ बीघा जमीन 
ग्रुरकुल के लिए प्रदान कर दी थी । जनता के दान द्वारा इस भूमि पर विद्यालय, छात्रा- 
वास, यज्ञशाला, व्यायामशाला, औपधालय, भोजन भण्डार, पुस्तकालय, गौशाला आदि 
की इमारतों का निर्माण किया गया, और ग्ुरुकुल का कार्य सुचारु रूप से प्रारम्भ कर दिया 
गया। नयीशिक्षण-संस्था के संचालन में जिन अनेक विष्न-वाधाश्ं का सामना करना पड़ता 
है, यह गुरुकुल भी उनसे बचा नहीं रह सका, पर श्री वर्टेश्वर हेम्ब्रम, श्री सेवक बावा 
भारती और भायें प्रतिनिधि सभा विहार के पदाधिकारियों के प्रयत्न से यह संस्था अ्रव 
सुव्यवस्थित रूप में श्रा गयी है। गुरुकुल का पाठ्यक्रम दस वर्ष का रखा गया हैं। हिन्दी, 
संस्कृत, सन्‍्थाली ओर अंग्रेजी---चार भाषाओ्रों का अध्ययन सब विद्यार्थियों के लिए 
अनिवाय है। इनके श्रतिरिक्त गणित, भूगोल, इतिहास, विज्ञान श्रौर समाजशास्त्र भी 
सबको पढ़ने होते हैं। वंदिक घर्म की शिक्षा के लिए जो पाठ्यक्रम नियत किया गया है, 
उसमें सत्यार्थप्रकाश, ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका और ईशोपनिषद्‌ समाविष्ट हैं। घर्म शिक्षा 
सबके लिए अनिवायें है । गुरुकुल में शिक्षा निःशुल्क है, पर भरण-पोषण के लिए शुल्क 
लिया जाता है। वनवासी वर्ग के निर्बत व असहाय बच्चों के भरण-पोषण का खर्च भी 
ग्रुरुकुल द्वारा किया जाता है। गुरुकुल की श्रन्तिम परीक्षा उत्तीर्ण कर लेने पर विद्यार्थियों 
को “विद्यारत्न! उपाधि प्रदान की जाती है। 

युरुकुल सहाविद्यालय, सेहियाँ (छपरा )--यह ग्रुरुकुल छपरा (विहार) नगर से 
लगभग दो मील की दूरी पर मेहियाँ ग्राम के समीप स्थित है। अपने संस्थापक के ताम पर 
यह 'ग्रुरुकुल अयोध्यानगर' भी कहाता है, क्योंकि इसकी स्थापना श्री भ्रयोध्याप्रसाद गुप्त 
द्वारा की गयी थी। सन्‌ १६४४ में स्थापित इस संस्था ने भ्रच्छी उन्नति की, और शीक्र 
ही इसमें शिक्षा प्राप्त करने वाले ब्रह्मचारियों की संख्या १०० से अ्रधिक हो गई । 

बिहार राज्य के अन्य गुरुकुल--विहार में भ्रन्य भी अ्रनेक ग्रुरुकुल विद्यालय हैं। 
चम्पारण जिले में लौरिया तथा ओऔसानी नामक स्थानों पर श्र हजारीबाग जिले में 
चतरा नामक स्थान पर इनकी स्थिति है । 


(२) उत्तरप्रदेश के गुरुकुल 


गुरुकुल सहाविद्यालय, सिरायू --इलाहावाद जिले में सिराथ्‌ के समीप इस 
गुरुकुल की स्थापना २२ जुलाई, १६५६ के दिन हुई थी। इसकी स्थापना में श्री रामप्रसाद 
आये और श्री केदारताथ का विशेष क॒तृ तत्व था । श्री रामप्रसाद को उच्च शिक्षा प्राप्त 
करते का अवसर नहीं मिला था, पर वह शिक्षा की उपयोगिता को समभते थे । इसीलिए 
उन्होंने पहले एक इण्टर कॉलिज स्थापित किया' था। पर जब उससे उन्हें सन्‍्तोष नहीं 
हुआ, तो गुरुकुल की स्थापना का संकल्प किया। सिराथू कस्बे में श्री केदारनाथ ने एक 
नयी दुकान' बसवाई थी। शुरू में उसी में गुरुकुल खोल दिया गया, और सात ब्रह्मचारी 
वहाँ शिक्षा प्राप्त करने लगे । पर यह स्थान गुरुकुल के लिए उपयुक्त नहीं था । श्री बद्री- 
प्रसाद पाण्डेय से एक बीघा बारह विस्वा भूमि पट्टे पर प्राप्त कर पहले ग्रुरुकुल को वहाँ 
ले जाया गया, और फिर सिराथू से बाहर एंक खुले स्थान पर | २२ बीघे का यह स्थान 
श्री उपेन्द्रनाथ सिन्हा ने अपने पिता स्वर्गीय श्री रामविहारी सिन्हा की पुण्य स्मृति में 
गुरुकुल के लिए प्रदान किया था। यह स्थान गुरुकुल के लिए सर्वथा उपयुक्त था, अतः वहीं 
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भ्पर आर्यसमाज का इतिहास 
इस संस्था को स्थायी रूप से स्थापित कर दिया गया। ग्रुर्कुल की भू-भवन सम्पत्ति का 
झानुमानिक मूल्य ५,५०,००० रुपये है, जिसमें से केवल ५,००० रुपये सरकारी अनुदान 
से प्राप्त हुए हैं। शेष सव झ्ार्ये जनता द्वारा दान में दिया गया है । गुरुकुल का वाधिक व्यय 
एक लाख रुपये के लगभग है। हि 
गुरुकुल में विद्याथियों की संख्या २२६ है, और १२ भ्रध्यापक वहां पढ़ाने के लिए 
नियुक्त हैं। सव विद्यार्थी छात्रावास में नहीं रहते । छात्रावास में रहकर गुरुकुलीय छा 
की दिनचर्या के अनुसार अनुशासित जीवन विताने वाले विद्याथियों की संख्या १०० हैं। 
शिक्षा का कोई शुल्क गुरुकुल में नहीं लिया जाता। पर जो विद्यार्थी छात्रावास में रहते 
हैं, उन्हें भोजन का व्यय देना होता है। सन्‌ १६८२ में भोजनशुल्क ७५ स्पये मासिक था । 
घी-दूध का खर्च इसमें सम्मिलित नहीं था, उसकी व्यवस्था विद्यार्थियों के संरक्षकों को 
पृथक्‌ रूप से करनी होती थी। छात्रावास में संब विद्यार्थी नियत वेश में रहते हैँ, और दिन- 
रात का सारा समय उन्हें निर्धारित दिनचर्या के अनुसार विताना होता है। माता-पिता 
व कुटुम्बीजन आचार्य या मुख्याधिष्ठाता की अनुमति से ही ब्रह्मचारियों से मिल सकते हैं। 

_ यह गुरुकुल सम्पूर्णानन्‍्द संस्कृत विश्वविद्यालय, वाराणसी से मान्यता प्राप्त है, 
और उसकी प्रथमा, मध्यमा, शास्त्री तथा झ्ाचार्य परीक्षाओं के लिए निर्धारित पाठ्यक्रम 
के अनुसार ही इसमें पठन-पाठन की व्यवस्था है। विद्यार्थी इन परीक्षाश्रों में बेठते हैं, 
झौर उन्हें उत्तीर्ण कर शास्त्री श्रादि उपाधियाँ आप्त करते हैं। पर विश्वविद्यालय के 
पाठयक्रम के साथ-साथ ग्रुरुकुल में बैदिक धर्म तथा आ्रायंसमाज के मन्तव्यों की शिक्षा भी 
दी जाती है। महंषि दयानन्द सरस्वती के सिद्धान्तों से विद्याथियों को प्रभावित करने के 
प्रयोजन से श्रायंसमाज के दस नियमों का प्रतिदिन पाठ कराया जाता है। सत्यार्थप्रकाश 
का पाठ, संस्कार-विधि में प्रतिपादित संस्कारों का अ्रभ्यास, प्रातः: और सायं ब्रह्मयज्ञ तथा 
देवयज्ञ का अनुष्ठान, प्रातः जागरण के समय और रात को सोने से पूर्वे वेदमन्त्रों करा पाठ 
श्रादि अनेक अन्य साधन हैं, जिन द्वारा ग्रुरुकुल के ब्रह्मचारियों की वैदिक धर्म एवं आर्य- 
समाज के प्रति भ्रास्था उत्पन्न की जाती है। वाग्वद्धिनी परिपद्‌ के नाम से गुरुकुल में एक 
सभा भी संगठित है, जिसमें विद्यार्थी व्याख्यान, वादविवाद व बेद-पाठ आदि का प्रशिक्षण 
प्राप्त करते हैं। समीप के भ्रदेश में वैदिक धर्म के प्रचारकार्य में भी ग्रुरकुल के विद्यार्थी 

झौर भ्रध्यापक उत्साह के साथ हाथ वदाते हैं। 

े गुरुकुल का प्रवन्ध वैदिक शिक्षा समिति, सिराथू (जिला इलाहावाद) के अधीन 
है । समिति के तीन अंग हैं->साधा रण समिति, अभ्रन्तरंग सभा और उपसमितियाँ ।  कम- 
से-कम एक रुपया मासिक देने वालें व्यक्ति साघारण समिति के सदस्य होते हैं, जिन द्वारा 
प्रति वर्ष भ्रन्तरंग सभा का चुनाव किया जाता है। २७ सदस्यों की इस सभा के हाथों में 
ही गुरुकुल के संचालन की सव व्यवस्था है। वर्तमान समय में श्री भगवानदास झोवेराय 
सभा के प्रधान और श्री लखनलाल गुप्त' मन्त्री हैं। पण्डित विश्वमित्र मेधावी कुलपति' के 
रूप में श्रौर डा० राममित्र शास्त्री प्रधानाचार्य के रूप में गुरुकुल की शिक्षा-व्यवस्था तथा 
उन्नति में प्रयलशील हैं, भर स्थान, भवन आदि की कमी होते हुए भी यह संस्था उन्नति 
के पथ पर अग्रसर है। श्री स्वामीनाथ, श्री नयपाल्सिह, श्री सुरेशचन्द्र शास्त्री श्रादि 
गुरुकुल सिराथू के अनेक स्नातक भ्रच्छे पदों पर प्रतिष्ठित हो देश तथा समाज की सेवा 
में रत हैं । | द 
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गुंरेकुल पद्धति की अन्य शिक्षण-संस्थाएँ ' ईद 


श्री निःशुल्क गुरुकुल महाविद्यालय, श्रयोध्या--इस ग्रुरुकुल की स्थापना सन्‌ 
१६२४ में स्वामी त्यागानन्द सरस्वती द्वारा की गई थी। संन्यास ग्रहण करने से पूर्व 
उनका नाम मूर्तिनारायण चतुर्वेदी था, भौर वह देवरिया जिले के कोहरोली ग्राम के निवासी 
थे। श्री मूतिनारायण ने सच्चिदानन्द संस्कृत पाठशाला, रुद्रपुर में संस्कृत की उच्च 
शिक्षा प्राप्त की, और रुद्रपुर में निवास करते हुए ही वह भ्रायंसभाज के सम्पक में आये । 
आाय॑ विद्वान्‌ पण्डित मन्‍्नन द्विवेदी के व्याख्यान सुनकर आयंसमाज के मन्तव्यों के प्रति 
उनमें भ्रास्था उत्पन्त हुई, स्वाध्याय द्वारा जिसमें निरन्तर वृद्धि होती गई। शिक्षा प्रणाली 
के विषय में महथि दयाननद सरस्वती के विचारों को पढ़कर उन्होंने निश्चय किया कि 
एक ऐसे गुरुकुल की स्थापना की जाए, जो मह॒षि के मन्तव्यों के अनुरूप हो । इसीलिए 
उन्होंने रुद्रपुर की सच्चिदानन्द संस्कृत पाठशाला में ही गुरुकुल की स्थापना कर दी, और 
अपना सारा समय इस संस्था की उन्नति में लगाने लगे। पर यूहस्थ रहते हुए यह सम्भव 
नहीं था, कि मूर्तिनारायणजी अपने को पूर्णतया गुरुकुल के कार्य के लिए समर्पित कर 
सके। अतः उन्होंने स्वामी सर्वदानन्दजी महाराज से संन्यास झाश्रम की दीक्षा ग्रहण कर. 
ली, और मूर्तिनारायण से स्वामी त्यागानन्द सरस्वती वन गये । अब वह अपना सब समय 
गुरुकुल पर लगा सकते थे । उनके प्रयत्न से कुछ ही वर्षों में गुरुकुल ने इतनी उन्नति कर 
ली, कि रुद्रपुर की संस्कृत पाठशाला का स्थान उसके लिए पर्याप्त नहीं रह गया। सन्‌ 
१६२८ में उसे रुद्रपुर से वारिग्राम ले जाया गया । यह स्थान देवरिया जिले में ही कुआनो 
नदी के तठ पर था। यद्यपि यह स्थान रमणीक था, पर इसकी जलवायु स्वास्थ्यवर्घक 
नहीं थी। भ्रत:ः एक ही साल (सन्‌ १६२६) में उसे अयोध्या ले जाया गया, जहाँ वह अब 
तक विद्यमान है। अयोध्या-फजावाद मार्ग पर स्थित यह स्थान एक वाटिकां के रूप में 
था, जिसमें कुछ भवन भी बने हुए थे । वाटिका के स्वामी सेठ मुन्तनालाल थे | फैजाबाद 
के कर्मेठ कार्यकर्ता महाशय केदारनाथ की प्रेरणा से सेठ मुन्तालाल ने अपनी वाठिका 
गुरुकुल के लिए प्रदान कर दी, और स्वामी त्यागानन्द ने वहाँ गुरुकुल को स्थानान्तरित 
कर दिया । 
अयोध्या का' यह स्थान गुरुकुल के लिए सवंथा उपयुक्त था। वहाँ वह तेजी से 
उन्नति के पथ पर अग्रसर होने लगा । गुरुकुल के कार्ये को सुव्यवस्थित करने के प्रयोजन 
से उसके संविधान तथा नियमावली का निर्माण किया गया, और फरवरी, सन्‌ १६३४ में 
उसे रजिस्टर्ड करा दिया गया। ग्रुरुकुल का सब प्रबन्ध एक 'साधारण सभा के अधीन है, 
जिसके १०१ सभासद्‌ हैं । अमेठी के राजा रणंजयर्सिह इस सभा के अ्रधान हैं। साधारण 
सभा द्वारा निर्वाचित ३६ सदस्यों की प्रवन्धकर््नी सभा है, जिसका स्वरूप गुरुकुल की कार्ये- 
कारिणी या अन्तरंग सभा का है। यह सभा शिक्षा-समिति और अर्थसमिति के सदस्यों का 
चुनाव करती है। ब्रह्मचारियों की शिक्षा तथा आश्रम व्यवस्था का सम्पूर्ण प्रबन्ध शिक्षा- 
समिति द्वारा उपकुलपति के. माध्यम में किया जाता है। इस समिति के ११ सदस्य होते 
हैं। संस्था की सम्पूर्ण अर्थ-व्यवस्था कोषाध्यक्ष के माध्यम से भ्र्थस्मिति करती है। इस 
: समिति के पाँच सदस्य होते हैं। ये दोनों समितियाँ प्रबन्धकर्त्री (कार्यकारिणी) सभा के 
प्रति और प्रबन्धकर्ती सभा साधारण संभा के प्रति उत्तरदायी है। 
वर्तमान समय में गुरुकुल अयोध्या में १२५ ब्रह्मचारी शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं, 
और उन्हें पढ़ाने के लिए १० अध्यापक नियुक्त हैं। श्री शीलमित्र पाण्डेय गुरुकुल के 
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आचार्य हैं, ग्रौर उनके साथ जो भ्रन्य & महानुभाव अध्यापन का कार्य कर रहे हैं, वे सभी 
सुथोग्य विद्वान्‌ हैं। गुरुकुल में १४ कक्षाएँ हैं, जिनका पाठ्यक्रम शिक्षा समिति द्वारा 
निर्धारित किया जाता है| इस पाठ्यक्रम के श्रनुसार परीक्षाएँ ग्ुरुकुल स्वयं लेता है, भर 
विविध स्तर की परीक्षाओं को उत्तीर्ण कर लेने पर विद्याथियों को मेधावी, विद्यावागीश, 
विद्यामातंण्ड, विद्यावारिघि और व्याख्यानवाचस्पति की उपाधियाँ प्रदान की जाती हैं। 
हिन्दी साहित्य सम्मेलन, प्रयाग द्वारा इन उपाधियों को मान्यता भ्राप्त है। ग्रुरुकुल का 
पाठ्यक्रम इस ढंग से बताया गया है, कि विद्यार्थी श्री सम्पूर्णानद संस्क्ृत विश्वविद्यालय, 
वाराणसी की शास्त्री व आचाय॑ पर्यन्त विविध परीक्षाओं में बेठ सकें। संस्कृत विश्व- 
विद्यालय, वाराणसी द्वारा गुरुकुल को व्याकरण, साहित्य, सर्वेदर्शन तथा सांख्य विषयों में 
आ्ाचाये स्तर तक स्थायी मान्यता प्राप्त है। इस प्रकार गुरुकुल अयोध्या के विद्यार्थी 
गुरुकुलीय उपाधियों के साथ-साथ शास्त्री व आचार्य सदृश संस्कृत की उच्चतम उपाधियाँ 
भी प्राप्त कर लेते हैं, जो भावी जीवन में उनके लिए बहुत उपयोगी सिद्ध होती हैं। 
गुरुकुल में ब्रह्मचारियों के निवास, पठन-पाठन तथा भोजन आदि की समुचित 
व्यवस्था है। निवास के लिए छह बड़े-बड़े भवन हैं, और भ्रध्ययन के लिए चार कमरे हैं। 
पुस्तकालय, भोजन-भण्डार, गौशाला, अ्तिथिशाला, आचायें निवास, यज्ञशाला और 
आषधालय की इमारतें इनसे पृथक्‌ हैं। ब्रह्मचारियों की संख्या में जिस प्रकार निरन्तर 
वृद्धि हो रही है, उसके कारण ये इमारतें कम पड़ गई हैं। गुरुकुल के पास ६० वीघे के 
लगभग कृषि योग्य भूमि भी है। उसकी सम्पूर्ण भू-भवन सम्पत्ति का आनुमानिक मूल्य 
एक करोड़ रुपये के लगभग है। यह सब सम्पत्ति जनता द्वार। दान से ही प्राप्त हुई है । 
गुरुकुल में शिक्षा पूर्णतया निःशुल्क है, पर भोजन-वस्त्र आदि का व्यय संरक्षकों को देना 
होता है। मेघावी विद्यार्थियों को छात्रवृत्तियाँ भी दी जाती हैं, जिससे भोजन आदि भी 
वे निःशुल्क रूप से प्राप्त कर सकते हैं। यद्यपि गुरुकुल का खच्च प्रधानतया दान से चलता 
है, पर अब उसे सरकार द्वारा अनुदान भी दिया जाने लगा है। भारत की केन्द्र सरकार से 
१८,००० रुपये वाधिक श्र उत्तरप्रदेश सरकार से ५३,००० रुपये वाषिक गरुरुकुल को 
श्रनुदान प्राप्त होता है। 
गुरुकुल का वातावरण धामिक है, और ब्रह्मचारियों की दिनचर्या ग्रुरुकुलीय ' 
श्राश्रम पद्धति के अनुसार है। दोनों समय सन्ध्या-हवन होते हैं, जिनमें ब्रह्म चारियों के अति- 
रिक्त अन्य सब गुरुकुलवासी भी अनिवार्य रूप से सम्मिलित होते हैं। पाठयक्रम में मह॒षि 
दयानन्द सरस्वती के ग्रन्थों को समुचित स्थान दिया ग्रया हैँ, और धर्म की शिक्षा सबके 
लिए अ्रनिवाय॑ है । “वेद-वेदांगों के पठन-पाठन्‌ से घामिक, सामाजिक व नैतिक विद्वान 
उत्पन्न” करने का जो उद्देश्य इस संस्था के लिए निर्धारित किया गया था, उसकी पूर्ति के 
लिए यथीचित प्रयत्न गुरुकुल के संचालकों द्वारा किया जा रहा है ।यही कारण है, कि 
इस ग्रुरुकुल में शिक्षा प्राप्त कर अनेक स्नातकों ने वैदिक धर्म के प्रचार तथा शिक्षा, 
विद्त्ता और समाज सेवा के क्षेत्रों में उल्लेखनीय कार्य किये हैं। डा० श्रजयमित्र नागपुर 
यूनिवर्सिटी में प्राच्य इतिहास विभाग के अध्यक्ष रह चुके हैं, और भव राजस्थान' यूनि- 
वर्सिटी, जयपुर में विभागाध्यक्ष हैं। डा० ब्रह्ममित्र भ्रवस्थी राष्ट्रीय संस्कृत संस्थान, 
दिल्‍ली में रीडर हैं, और देश-विदेश में संस्कृत के प्रसार के लिए ,प्रयत्नशील रहते हैं। 
अखिल भारतीय दर्शन परिषद्‌ के वृन्दावन अधिवेशन (१९६७०) में धर्म-दर्शन विभाग की 
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ओर शोरियण्टल कांग्रेस के पृना अधिवेशन (१६७८) में पालि-बौद्ध विद्या विभाग की वह 
अध्यक्षता कर चुके हैं। डा० ज्योत्तिमित्र हिन्दू यूनिवर्सिटी, वाराणसी के झ्ायुर्वेद महा- 
विद्यालय में रीडर हैं। वैदिक घर्म के प्रचार-प्रसार में पण्डित वसुमित्र ने प्रशंसनीय कार्य 
किया है। ग्ुरुकुल के भ्रन्य भी कितने ही स्नातक अपने-अपने क्षेत्र में प्रतिष्ठित स्थान 
प्राप्त कर धर्म तथा समाज की सेवा में उत्साह के साथ कार्य रत हैं। श्री सत्यमित्र शास्त्री 
तथा श्री विश्वमित्र मेघावी आरयंसमाज के कर्मठ कार्यकर्ता हैं। 

स्वामी त्यागरानन्द सरस्वती आजीवन गुरुकुल अयोध्या के आचाये एवं कुलपति 
रहे। १७ मार्च, १६६० को उनके देहावसान के पश्चात्‌ ब्रह्मचारी अखिलानन्द ग्रुरुकुल 
के कुलपति नियुक्त हुए । इनके बाद स्वामी केशवानन्द ने कुलपति के रूप में इस संस्था 
का संचालन किया | इस समय डा० ज्योतिमित्र ग्ुरुकुल के कुलपति पद पर हैं। 

इस संस्था के बहुत-से विद्याथियों तथा अध्यापकों ने आरयंसमाज के विविध 
आन्दोलनों (हैदरावाद सत्याग्रह, गौरक्षा आन्दोलन आदि) में सक्रिय रूप से भाग लिया था, 
और वे यथाशक्ति आर्यसमाज के कार्यकलाप में हाथ बठाने के लिए सदा उद्यत रहते हैं। 

श्रायं गुरुकुल महाविद्यालय, तिरसागंज (मेलपुरी) --उत्तरप्रदेश के मैनपुरी जिले 
में सिरसागंज से डेढ़ मील की दूरी पर स्थित इस गुरुकुल की स्थापना सन्‌ १६५३ में 
हुई थी। इसके संस्थापक कैरावली के निवासी श्री दुर्गंपालसिह थे । ग्रुरुकुल के लिए भूमि 
श्री अ्ंगनलाल लोघी ने प्रदान की थी, और सेठ ब्रजमोहन लाल ने भवन-निर्माण के लिए 
उदारतापूर्वक दान दिया था। शुरू के पाँच वर्ष इस संस्था की दशा डाँवाडोल रही, क्योंकि 
कोई ऐसा सुयोग्य कार्यकर्ता इसे नहीं मिला था, जो सव कार्यों को भली-भाँति संभाल 
सकता । सन्‌ १६५८ में आचाय॑ देवस्वामी के सिरसागंज आकर इस गुरुकुल के संचालन 
को अपने हाथों में ले लेने पर इसकी दशा में सुधार प्रारम्भ हो गया, और स्थानीय जनता 
का सहयोग. भी संस्था को प्राप्त होने लगा । 
| गुरुकुल के पास २०० वीघे के लगभग भूमि है, जो खेती के योग्य है। इस पर 
खेती से गुरुकुल को २० हजार रुपये वाधिक आमदनी भ्राप्त होती है। सिंचाई के लिए 
संस्था के अपने दो नलकूप हैं, जो विजली से चलते हैं। २८ कमरे ब्ह्मचारियों के निवास 
तथा पढ़ाई के लिए विद्यमान हैं। इनके भ्रतिरिक्त यज्ञशाला, स्वानागार आदि अन्य भवन 
भी वहाँ हैं। गुरुकुल की पाठविधि में संस्कृत व्याकरण, साहित्य, दर्शन आदि का प्राधान्य 
है। पाठ्यक्रम प्रायः वही है, जो सम्पूर्णानन्‍्द संस्कृत विश्वविद्यालय, वाराणसी द्वारा 
निर्धारित है। विद्यार्थी परीक्षाएँ भी उसी विश्वविद्यालय की देते हैं, भौर उत्तीर्ण होकर . 
शास्त्री और झाचाय॑ की उपाधियाँ प्राप्त करते हैं। विद्याथियों की संख्या १६० के लगभग 
रहती है। ये सब.गुरुकुल के छात्रावास में निवास करते हैं। दस अध्यापक तथा सात अन्य 
कर्मचारी संस्था के का में रत हैं। चार कार्यकर्ता अवेतनिक भी हैं। 

भुरुकुल सिरसागंज में शिक्षा प्राप्त कर जो विद्यार्थी स्नातक. हुए हैं;'उनमें बहुत- 
से ऐसे हैं, जिन्हें विद्गता, शिक्षा तथा समाज सेवा के क्षेत्रों में प्रतिष्ठित स्थान भ्राप्त है। 
श्री विज्ञानभिक्षु मैंगलूर (मैधुर राज्य) में वैदिक साहित्य विद्यालय का संचालन कर रहे 
हैं, और श्री वलदेव तैष्ठिक गुरुकुल कालवा (जींद) के प्रधानाचारय हैं। ततारपुर गुरुकुल 
के श्री घनश्यामसिह.भी इसी गुरुकुल के स्नातक हैं । 

गरुरुकुल की शोर से एक वानप्रस्थी तथा एक भजनोपदेशक धमंप्रचार. के कार्य 
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पर नियुक्त है। ये समीप के क्षेत्र में वैदिक धर्म के प्रचार-प्रसार में तत्पर रहते हैं। आये 
वीर दल और आय कुमार सभा भी गरुरुकुल में विद्यमान है, जिनके माध्यम से ब्रह्मचारियों 
को आयंसमाज की सेवा के योग्य वनने का श्रवसर प्राप्त होता है। आयंसमाज द्वारा जो 
आन्दोलन समय-समय पर चलाये जाते रहे हैं, उनमें इस ग्रुरुकुल के शिक्षकों तथा 
ब्रह्मचारियों ने सदा अपने कतंव्य का पालन किया। संस्था के प्रधानाचाय श्री देवस्वामी 
ने ३० ब्रह्मचारियों के साथ सन्‌ १६६७ के गौरक्षा आन्दोलन में भाग लिया था, और वे 
एक मास तक अम्बाला जेल में भी रहे थे । 
इस संस्था में केवल उत्तरप्रदेश के ही नहीं, अपितु कर्णाटक, विहार, राजस्थान, 
सध्यप्रदेश, हरियाणा तथा नेपाल के भी विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं। संस्क्ृत व्याकरण 
का अ्रध्ययन वहाँ भ्रष्टाध्यायी द्वारा कराया जाता है । 
दयानन्द महाविद्यालय गुरुकुल, डोरली --मेरठ नगर से दो मील के लगभग दूरी 
पर स्थित इस गुरुकुल की स्थापना सन्‌ १६२४ में हुई थी। इसकी स्थापना व संचालन में 
मेरठ के प्रसिद्ध नेता चौधरी मुख्तारसिह का विशेष कतृ त््व था। इसके प्रवन्ध के लिए 
स्थानीय व्यक्तियों की एक समिति बनायी गई थी, जिसके प्रधान चौधरी मुख्तारसिह और 
सन्‍्त्री पण्डित शिवदयालु थे। मुख्याधिष्ठाता के पद पर भी पण्डित शिवदयालु को ही 
नियुक्त किया गया था। इस ग्रुरुकुल की अपनी पृथक्‌ व स्वतन्त्र व्यवस्था थी, और पृथक्‌ 
पाठविधि थी। पाठ्यक्रम में संस्कृत व्याकरण, साहित्य, दर्शनशास्त्र और धर्मेशिक्षा के 
साथ-साथ हिन्दी, गणित, इतिहास, भूगोल, राजनीतिशास्त्र, श्रथेशास्त्र और अंग्रेजी भाषा 
को भी स्थान दिया गया था। संस्कृत व्याकरण, संस्कृत साहित्य, वेद तथा दर्शनशास्त्र का 
पाठ्यक्रम गवर्नमेण्ट संस्क्षत कॉलिज, वाराणसी (अब सम्पूर्णानन्द संस्कृत विश्वविद्यालय) 
की पाठविधि तथा मह॒थि दयानत्द सरस्वती द्वारा निर्दिष्ट पाठविधि को दृष्टि में रखकर 
बनाया गया था। इस वात का घ्यान रखा गया था, कि गुरुकुल के पाठ्यक्रम में श्राषं ग्रन्यों 
को ही स्थान दिया जाए। व्याकरण श्रादि के भ्रतिरिक्त अन्य विषयों का पाठ्यक्रम 
निर्धारित करते हुए गुरुकुल काँगड़ी, काशी विद्यापीठ तथा हिन्दी साहित्य सम्मेलन की 
परीक्षाओं की पाठविधि को दृष्टि में रखा गया था। इस प्रकार इस ग्रुरुकुल की पाठविधि 
न भरुरुकुल काँगड़ी के पाठ्यक्रम के अ्नुस्तार थी, और न सरकारी शिक्षणालयों की पाठविधि 
के अनुसा र। वह एक स्वतन्त्र पाठविधि थी, और उसमें कतिपय शिल्पों (सिलाई, कपड़ा 
बुनना आदि) तथा अस्त-शस्त्र चलाने की शिक्षा का भी समावेश कर लिया गया था। 
शिक्षा के लिए कोई शुल्क नहीं लिया जाता था। विद्यार्थी छात्रावास में रहते हुए अनु- 
शासित जीवन व्यतीत करते थे। भोजन व्यय के लिए शुल्क लिये जाने की व्यवस्था थी। 
स्वराज्य के समय (सन्‌ १६४७) तक यह ग्रुरुकुल सरकारी नियन्त्रण से मुक्त रह कर 
स्वतन्त्र रूप से चलता रहा। पर देश में अपनी सरकार के स्थापित हो जाने पर इसे हायर 
संकेण्डरी स्कूल के रूप में परिवर्तित कर दिया गया | 
गुरुकूल सहाविद्यालय, ततारपुर--इस गुरुकुल का संक्षेप से उल्लेख ग्यारहवें 
भ्रध्याय में भी किया जा चुका है। पर इसकी प्रगति को दृष्टि में रखते हुए इस पर कुछ 
भ्रधिक विस्तार से प्रकाश डालना उपयोगी है। उत्तरप्रदेश के गाजियाबाद जिले में हापुड़ 
से गढ़मुक्तेश्वर जाने वाले मार्ग पर यह गुरुकुल स्थित है । १३ जुलाई, १६६४५ को श्री 
स्वामी मुनीश्व रानन्द द्वारा इसकी स्थापना की गई थी। शुरू में इसका नाम व्यास विद्या- 
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पीठ रखा गया था, और इसका उद्घाटन स्वामी श्रोमातन्दजी ने किया था। धीरे-धीरे 
इसमें विद्यार्थियों की संख्या बढ़ती गईं, और साथ ही संस्था के लिए भूमि तथा धन की 
भी प्राप्ति होती गई। सन्‌ १६६८ में यह आवश्यकता अनुभव होने लगी, कि इस संस्था 
को सुव्यवस्थित रूप देने के लिए एक प्रवन्च समिति संगठित कर ली जाए और उसका 
संविधान बनाकर उसे रजिस्टर्ड भी करा लिया जाए। इसी समय इस संस्था को गुरुकुल 
महाविद्यालय का नाम दिया गया, और उसके ये उद्देश्य निर्धारित किये गये--देववाणी 
संस्कृत के माध्यम से वेद, ब्राह्मण, उपनिषद्‌, दर्शन, निरुकत भौर व्याकरण झादि विषयों के 
प्रौढ़ और प्रामाणिक विद्वान्‌ तैयार करना; वेद, वैदिक घर्मं तथा वैदिक साहित्य का जनता 
में प्रचार-प्रसार करना; गुरुकुल शिक्षा प्रणाली और आर पाठविंधि को प्रचलित व 
प्रोत्साहित करना, एक विशाल पुस्तकालय की स्थापना करना और अनुसन्धान विभाग 
को संचालित करना । । ः 
शुरुकुल ततारपुर श्रीमहयानन्द आर्ष विद्यापीठ, भज्कर तथा सम्पूर्णानन्‍द संस्कृत 
विश्वविद्यालय, वाराणसी के साथ सम्बद्ध है, भर वहाँ का पाठ्यक्रम इस प्रकार वताया 
गया है कि उसे पढ़कर.विद्यार्थी इन दोनों (विद्यापीठ झौर विश्वविद्यालय) की प्रथमा से 
झाचार्य तक की परीक्षाओं में बैठ सकें भौर उन्हें उत्तीर्ण कर शास्त्री व श्ाचार्य सदृश 
उपाधियाँ प्राप्त कर सके । वर्तमान समय में इस संस्था में विद्यार्थियों की संख्या १२० है, 
और ८ शिक्षक वहाँ अध्यापनकाय के लिए नियुक्त हैं। यह एक आवासीय शिक्षणालय 
है, जिसमें छात्रावास का विशेष महत्त्व है। सब विद्यार्थी छात्रावास में कर रहते हैं। प्रातः 
ब्राह्ममुह॒र्ते काल से लेकर रात्रि तक की उनकी दिनचर्या सुनिश्चित है । दोनों समय सन्ध्या- 
. हवन होता है, और घरंशिक्षा सबके लिए अनिवार्य है । विद्यालय की प्रत्येक कक्षा में एक 
घण्ठा घर्मेशिक्षा के लिए नियत है। घर्मशिक्षा की पाठविधि इस ढंग से वनायी गई है, कि 
विद्यार्थियों को वैदिक धर्म के सिद्धान्तों का समुचित ज्ञान हो जाए और आयंसमाज का 
कार्य करने के लिए उन्हें प्रेरणा प्राप्त हो । ग्रुरकुल ततारपुर में केवल समीप के ग्रामीण 
क्षेत्र के विद्यार्थी ही प्रविष्ठ नहीं होते, अपितु विहार, उड़ीसा आदि सुदूरवर्ती प्रदेशों के 
विद्यार्थी भी वहाँ विद्याध्ययन के लिए गाते हैं। कुछ विद्यार्थी नेपाल सदृश विदेशों से भी 
वहाँ पढ़ने के लिए आये हैं। श्री गोपालप्रसाद उपाध्याय गुरुकुल ततारपुर के स्नातक हैं, 
और इस समय वह नेपाल में वैदिक धर्म का अ्रचार कर रहे हैं। इस गुरुकुल के एक अन्य 
स्‍्तातक श्री हरिक्ृष्ण शास्त्री ने विजनौर जिले में गुरुकुल महाविद्यालय कुण्डा (डाक- 
खाना-पावटी) की स्थापना की है । इसी प्रकार कितने ही अन्य स्नातक भारत के विविध 
प्रदेशों में वैदिक धर्म के प्रचार के लिए प्यत्नशील हैं। आयंसमाज द्वारा चलाये गये 
सत्याग्रह आन्दोलनों में भी इस गुरुकुल के विद्यार्थी एवं कार्यकर्ता सक्रिय रूप से भाग लेते 
रहे हैं । मद | 
। ग्ुरुकुल ततारपुर की सम्पत्ति का आनुमानिक मूल्य छंह लाख रुपये के लगभग है। 
यह सब सम्पत्ति प्रायः जनता के दान द्वारा ही प्राप्त हुई है। छात्रावास, विद्यालय आदि के 
संब भवन पक्के एवं सुन्दर बने हुए हैं॥ इस संस्था' की इमारतों में यज्ञगाला विशेष रूप 
से आकर्षक है। गुरुकुल के पुस्तकालय में ५,००० के लगभग पुस्तकें हैं; और वहाँ बेद, 
बाइबल, पुराण, कुरान आदि विविध धर्मों के मान्य ग्रन्थों का उत्तम संग्रह है। गुरुकुल का 
अपना प्रकाशन विभाग भी है, जिस द्वारा 'वैदिक सुमन संग्रह! सदृश भ्रवेक उपयोगी 
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ध्द८ । आयसमाज का इतिहास 


पुस्तकें प्रकाशित हो चुकी हैं। इस विभाग द्वारा' 'प्रेरणा' नामक एक मासिक पत्रिका भी 
प्रकाशित की जा रही है । इसमें सन्‍्देह नहीं, कि गाजियाबाद तथा मेरठ आदि जिलों के 
संस्कृत शिक्षणालयों में इस संस्था को सम्मानास्पद स्थान प्राप्त है, और इसे केन्द्र वनाकर 
आार्यंसमाज का कार्य सुचारु रूप से किया जा रहा है। ग्ुरुकुल के मुख्याधिष्ठाता श्री 
रामस्वरूप आय और प्राचार्य श्री घर्मपाल आये लगन तथा उत्साह से इस संस्था के 
संचालन में तत्पर हैं । 

सहषि दयानन्द सरस्दती संस्कृत गुरुकूल महाविद्यालय, गाजियाबाद--सन्‌ 
१६३६ में आर्यसमाज गाजियाबाद द्वारा एक शिक्षण-संस्था की स्थापना की गई थी, 
जिसका नाम 'दयानन्द वेद विद्यालय” रखा गया था। एक घर्मंशाला में इसके लिए स्थान 
लें लिया गया था, और श्री कर्णदेव शास्त्री के आ्राचाय॑त्व में वहाँ पठन-पाठन प्रारम्भ कर 
दिया गया था। पर यह विद्यालय देर तक कायम नहीं रह सका। श्राथिक कठिनाइयों के 
कारण सन्‌ १६४० में इसे बन्द कर देना पड़ा ! 

सार्वेदेशिक आर्य वीर दल के प्रधान संचालक श्री वाल दिवाकर हंस” की प्रेरणा 
से गाजियाबाद आयंसमाज मन्दिर में आधे ग्रुरुकुल' के नाम से सन्‌ १६७४ से पुनः एक 
शिक्षण-संस्था की स्थापना की गई, और श्री गणेश शंकर को उसका आचार्य नियुक्त किया 
गया। सन्‌ १६७७ में इस संस्था ने व्यंवस्थित रूप प्राप्त कर लिया | इसका' विधान वनाया 
गया, और 'महषि दयानन्द संस्कृत गुरुकुल महाविद्यालय, पटेल मार्ग, गाजियावाद' नाम 
से सरकार में उसका पंजीकरण करा लिया गया। विधान के श्रनुसार इस संस्था के मुख्य 
उद्देश्य निम्नलिखित हैं--(१) महषि दयानन्द सरस्वती के वेदोक्त (वैदिक) सिद्धान्तों के 
आधार पर देववाणी (संस्कृत भाषा) का प्रचार एवं प्रसार करना। (२) सम्पूर्णानन्द 
संस्क्ृत महाविद्यालय, वाराणसी के पाठ्यक्रम के आधार पर प्रथमा, मध्यमा, शास्त्री, 
श्राचाय॑ श्रादि परीक्षाएँ दिलाना। शिक्षाशास्त्री एवं शिक्षाचार्ये परीक्षाएँ भी दिलाना। 
(३) संस्कृत को सरल भाषा का रूप देना, वोलचाल की भाषा बनाना, मासिक-पाक्षिक 
व देनिक पत्र-पत्रिकाएँ प्रचलित करना । (४) संस्कृत प्रचारार्थ शिविर चलाना । ( ५) 
प्रारम्भिक शिक्षा में भी संस्कृत माध्यम रखना। (६) संस्कृत शिक्षा के माध्यम से ग्रामीण 
तथा शहरी जीवन का झाथिक, सामाजिक एवं धाममिक स्तर ऊँचा करना। 

इस महाविद्यालय की स्थापना प्रधानतया संस्क्षृत के श्रष्ययन-्ध्यापन तथा प्रचार 
के लिए ही की गई है। यथार्थ में यह एक संस्कृत महाविद्यालय है, जिसमें सम्पूर्णानन्‍्द 
संस्कृत विश्वविद्यालय, वाराणसी द्वारा निर्धारित पाठ्यक्रम के अनुसार पढ़ाई होती है, 
और विद्यार्थी उसी विश्वविद्यालय की परीक्षाओं को उत्तीर्ण कर शास्त्री, आचार्य आदि 
उपाधियाँ प्राप्त करते हैं । पर महाविद्यालय के साथ एक छात्रावास भी है, जिसमें ६० के 
लगभग विद्यार्थी निवास करते हैं। विद्यार्थियों की कुल संख्या ७६ है। महाविद्यालय में 
दोनों प्रकार के विद्याथियों को प्रविष्ट किया जाता है, छात्रावास में रहने वाले और केवल 
पढ़ाई के लिए आने वाले । जो विद्यार्थी छात्रावास में नहीं रहते, घमंशिक्षा उनके लिए भी 
अनिवार्य है, और वे भी सन्ध्या-हवन तथा प्रार्थना में उपस्थित होते हैं । गाजियाबाद शार्य- 
समाज के साप्ताहिक अधिवेशनों तथा उस द्वारा आयोजित सभा-सस्भेलनों में सब विद्यार्थी 
सम्मिलित होते हैं । छात्रावास में रहने वाले विद्याथियों की दिनचर्या ग्ुरुकुलों के समान 
है, और इसी कारण इस संस्था का 'गुरुकुल” नाम सार्थक है। महाविद्यालय के प्राचार्य 
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पद पर श्री समरभानुजी व्याकरणाचार्य नियुक्त हैं। उनके अतिरिक्त पाँच अन्य अध्यापक 
हैं। महाविद्यालय की श्रपनी भूमि, भवन' तथा छात्रावास आदि हैं । इनके लिए जहाँ 
आर्यंसमाज गाजियाबाद ने रुपया लगाया है, वहाँ ७५ हजार के लगभग घनराशि दान 
द्वारा भी प्राप्त हुई है। घन एकत्र करने में श्री परमानन्द झार्य और चौधरी अमरसिह का 
विशेष कर्त तत्व रहा है। ग्रुरुकुल महाविद्यालय का संचालन श्रार्यसमाज गाजियाबाद 
की अ्रन्तरंग सभा द्वारा होता है, जिसने इस प्रयोजन से एक उपसमितति बनायी हुई है । 
उप-समिति की सदस्य-संख्या पाँच है। 
सरकार द्वारा इस संस्था को कोई अनुदान प्राप्त नहीं होता। इसकी आमदनी 
के साधन विद्यार्थियों से लिया जाने वाला शुल्क और अन्न व धन के रूप में जनता द्वारा' 
दिया जाने वाला दान है। गुरुकुल के कार्यकर्ता समीपवर्ती ग्रामों और नगरों से अन्न एकत्र 
करते हैं, जिसकी मात्रा सन्‌ १६९८२ की रवी की फसल में २६९५१ किलोग्राम थी। विद्यार्थियों 
से ५० रुपये मासिक शुल्क लिया जाता है, जिससे उनके निवास, भोजन आदि को समुचित 
व्यवस्था हो जाती है। संस्था का वार्षिक व्यय ५५ हजार रुपये के लगभग है। कुछ 
विद्यार्थी ऐसे भी हैं, जिनसे कोई शुल्क नहीं लिया जाता या जिनसे आधा शुल्क लिया 
जाता है। 
वर्तमान रूप में इस शिक्षण-संस्था को स्थापित हुए केवल पाँच वर्ष हुए हैं। पर 
इस अवधि में ही इसने जो प्रगति कर ली है, उससे यह आशा की जा सकती है, कि भविष्य 
में यह संस्कृत के श्रध्ययन-अध्यापन का एक महत्त्वपूर्ण केन्द्र वर जाएगी। 
गुरुकुल प्रभात झ्राश्मम, टीकरी (मेरठ)--मेरठ से दस मील के लगभग दूर गंगा 
की नहर के तट पर यह गुरुकुल स्थित है। सन्‌ १६३६ में पण्डित बुद्धदेव विद्यालंकार 
(स्वामी समर्पणानन्द) ने वैदिक वर्णाश्रमव्यवस्था के पुनरुद्धार के उद्देश्य को सम्मुख रख- 
कर इसकी स्थापना की थी। वाद में स्वामी विवेकानन्द सरस्वती ने इसका कार्यभार 
संभाला, और उनके भ्रवथक परिश्रम से यह संस्था निरन्तर उन्नति के पथ पर अग्नसर 
होती गईं । इस गुरुकुल में न केवल शिक्षा ही निःशुल्क है, अपितु भोजन, निवास, वस्त्र 
आदि के लिए भी कोई खर्च नहीं लिया जाता। संस्था का सारा खर्च जनता के दान से 
चलता है। सरकारी भ्रनुदान का तो उसके लिए कोई शश्त ही नहीं है। ब्रह्मचारियों की 
दिनचर्या पूर्ण रूप से अनुशासित है। शिक्षा तथा श्राश्रम की व्यवस्था मह॒धि दयानन्द 
सरस्वती के मन्तव्यों के अनुसार है। भ्रमीर-गरीब, सवर्ण-हरिजन, ऊँच-नीच आदि का 
कोई भी भेद न कर सब ब्रह्मचारी वहाँ एक सदुश जीवन विताते हैं, और अपने विकास 
का समान अवसर प्राप्त करते हैं। गुरुकुल के ब्रह्मचारी अपने सव काम स्वयं करते हैं, 
जिससे उन्हें स्वावलम्वी वनने की शिक्षा प्राप्त होती है। पाठविधि में संस्कृत, वेदशास्त्र 
तथा श्रार्ष ग्रन्थों के साथ-साथ अंग्रेजी की पढ़ाई की भी व्यवस्था है। स्वामी विवेकानन्द 
केवल शिक्षा-शास्त्री ही नहीं हैं, अपितु योगाभ्यास और साधना में भी उत्तकी गति है। 
उनके सात्विक व साधनामय जीवन का प्रभाव ब्रह्मचारियों पर पड़ता है, भ्ौर अनेक कमेंठ 
व्यक्ति उनसे प्रभावित होकर इस संस्था के लिए धन जुठाने व अन्य सब प्रकार से सहायतां 
करने में भी तत्वर रहते हैं। आय प्रतिनिधि सभा, उत्तरप्रदेश के मनत्री श्री इन्द्राज इस 
गुरुकुल की उन्नति के लिए विशेष रूप से प्रयत्नशील हैं । 
श्री सर्वेदानन्द संस्कृत महाविद्यालय, साधु आश्रम, अलीगढ़ --यह संस्था अलीगढ़ 
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भ६० आर्यसमाज का इतिहास 


शहर से १० मील के लगभग दूर काली नदी के तट पर स्थित है। सन्‌ १६१० में झार्य- 
समाज के प्रसिद्ध वीतराग संन्‍्यासी स्वामी सर्वेदानन्द सरस्वती ने इसे स्थापित किया था। 
कहा जाता है कि जब मह॒षि दयानन्द सरस्वती छलेसर में निवास कर रहे थे, तो काली 
नदी के पुल पर बैठे हुए भक्त-जनों से उन्होंने कहा था, कि इस नदी के तट पर गुहकुल की 
स्थापना की जानी चाहिये । मह॒थि की इस इच्छा को दृष्टि में रखकर ही स्वामी स्वंदानन्द 
ने अपने चार शिष्यों को साथ लेकर इस विद्यालय का प्रारम्भ किया था। इस संस्था के 
उद्देश्य निम्नलिखित हैं--(१) प्राचीन ग्रुरुकुल शिक्षा प्रणाली की पुत्र: स्थापना। (२) 
संस्क्ृत भाषा के उच्च स्तरीय अध्ययन ब अ्रध्यापन का केन्द्र स्थापित करना । (३) छात्रों 
का चरित्र निर्माण कर देश को सभ्य नागरिक प्रदान करना । (४) बेदिक धर्म व संस्कृति 
का प्रचार-प्रसार करना । (५) घामिक शिक्षः की भ्रतिवार्य व्यवस्था द्वारा नैतिक मूल्यों की 
स्थापना । (६) छात्रों के उज्ज्वल भविष्य के लिए विश्वविद्यालय की मान्य परीक्षाश्रों की 
' व्यवस्था करना । (७) वेदिक विद्वानों को समय-समय पर आमन्त्रित कर छात्रों का ज्ञान- 
वर्धन करना । (८) वैदिक साहित्य का उच्च स्तरीय अ्रनुसन्धान व प्रकाशन करना। (६) 
आवासीय शिक्षा व्यवस्था द्वारा छात्रों में ग्रनुशासन की भावना भरना। (१०) समान 
शिक्षा का अभ्रवसर प्रदान कर समतामूलक समाज की संरचना करना | 
यद्यपि इस शिक्षा-संस्था के नाम के साथ ग्रुरुकुल शब्द प्रयुक्त नहीं किया गया है, 
पर यथार्थ में यह एक ग्रुरुकुल ही है। इसमें विद्याथियों के लिए छाव्ावास में रहना 
आवश्यक है और वहाँ उनकी दिनचर्या नियत है| प्रात: ४ बजे सो कर उठ कर वे मन्न्रपाठ 
करते हैं, और फिर शौच, दन्तथावन, योगासन और स्नान से निवृत्त होकर सन्ध्याव 
अग्निहोत्र करते हैं। विद्यालय में पढ़ाई, स्वाध्याय, भोजन श्रादि सव नियत समय पर 
किये जाते हैं। रात को सोने का समय & वजकर ४० मिनट पर रखा गया है। विद्यार्थियों 
के लिए वेश नियत है। वे धोती-कुर्ता पहनते हैं। सिर के वाल छोटे रखते हैं। सिर पर 
चोटी रखना तथा यज्ञोपवीत घारण करना उनके लिए अनिवाय है। महाविद्यालय में 
शिक्षा निःशुल्क है। पर भोजन के खर्च के लिए ५० रुपये मासिक शुल्क लिया जाता है। 
वस्त्रों की व्यवस्था भी ब्रह्मचारियों के संरक्षकों को करनी होती है। घ॒म्नपान करना, मद्य- 
मांस का सेवन तथा सिनेमा देखना केवल विद्याधियों के लिए ही नहीं, श्रपितु सब कुल- 
वासियों के लिए वर्जित है। प्रध्ययन काल में विद्याथियों को घर जाने के लिए अवकाश 
नहीं दिया जाता। पर किसी विशेष परिस्थिति में प्रधानाचार्य इसके लिए अनुमति दे सकते 
हैं। यह सव व्यवस्था वही है, जो ग्रुरुकुल काँगड़ी व अन्य गुरुकुलों में अ्रपनायी गईं थी। 
इस महाविद्यालय में सम्पूर्णानन्‍्द संस्कृत विश्वविद्यालय, वाराणसी द्वारा निर्धारित 
पाठविधि के अनुसार पढ़ाई की व्यवस्था है। विद्यार्थी विश्वविद्यालय की परीक्षाओं में बैठते 
हैं, भोर उन्हें उत्तीर्ण कर शास्त्री, आचार्य श्रादि की उपाधियाँ प्राप्त करते हैं। ये उपाधियाँ 
सरकार द्वारा मान्यता प्राप्त हैं, अतः इन्हें प्राप्त कर लेते पर श्री सर्वदानन्द संस्कृत महा- 
विद्यालय के स्नातकों को जीविकोपार्जन तथा जीवन संघ में श्रागे बढ़ने के समुचित 
अवसर प्राप्त हो जाते हैं। पर वाराणसी के संस्कृत विश्वविद्यालय के पाठयक्रम के साथ- 
साथ विद्यार्थियों को धर्मशिक्षा का विषय भी अनिवार्य रूप से पढ़ता होता है। उच्च 


कक्षाओं में वेद-वेदांगों व उपांगों की भी शिक्षा दी जाती है। इनके कारण विद्यार्थी वैदिक 
सिद्धान्तों में भी निष्णात हो जाते हैं। 
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गुरुकुल पद्धति की श्रन्य शिक्षण-संस्थाएँ ५६१ 


जबतक स्वामी सर्वंदानन्द सरस्वती जीवित रहे, इस महाविद्यालय का संचालन 
वही करते रहे। उनके देहावसान के वाद स्वामीजी के सुयोग्य शिष्य स्वामी ध्रुवानन्द 
सरस्वती ने इसका कार्यभार सँभाला और सफलतापूर्वक इसका संचालन किया। अब 
इसकी सव व्यवस्था एक प्रबन्ध समिति द्वारा की जाती है। आर्यसमाज के क्षेत्र में इस 
शिक्षण-संस्था का स्थान श्रत्यन्त महत्त्व का है, और सैकड़ों विद्यार्थी वहाँ से शिक्षा प्राप्त 
कर देश, घर्म व समाज की सेवा में तत्पर हैं । 

श्रीमद्दयानन्द झाषे गुरुकुल, नगला कटीला--उत्तर॒प्रदेश के एटा जिले में नगला 
कटीला के समीप सन्‌ १९७३ में इस गुरुकुल की स्थापना हुईं थी। इस प्रदेश के एक सज्जन 
श्री पन्‍नालाल कट्टर भ्रायंसमाजी थे। सन्‌ १६५४८ में उन्होंने ही नगला कटीला में भ्रायंसमाज 
की स्थापना की थी । श्री पन्‍नालाल ने इच्छा प्रकट की थी, कि मेरी मृत्यु के उपरान्त 
अमुक स्थान पर एक यज्ञशाला का निर्माण करा दिया जाएं। उनकी इस अन्तिम इच्छा 
को उनकी पत्नी श्रीमती तारायणी देवी तथा पुत्र श्री मलखानसिंह 'मधुर' ने पूरा करने 
का निश्चय किया । २० मार्च, १९७३ को नगला कटीला झायंसमाज की भ्रन्त रंग सभा के 
सम्मुख जब यज्ञशाला के निर्माण का प्रश्न उपस्थित हुआ, तो वहाँ यह निर्णय किया गया, 
कि यज्ञशाला के साथ एक ग्रुरुकुल भी स्थापित कर दिया जाए, ताकि विद्यार्थी संस्कृत 
पढ़कर घ॒र्मं तथा समाज का कार्य कर सकें । श्रीमती वारायणी देवी ने ४१५५ रुपये प्रदान 
कर इस निर्णय को क्रियान्वित करने का मार्ग प्रशस्त कर दिया। नगला कटीला के 
निवासियों ने इस योजना का हृदय से स्वागत किया, और उसे सफल बनाने में कोई कसर 
शेष नहीं छोड़ी'। श्री मलखानथिह 'मघुर' ने अपना तन-मन-धन सव इसके लिए न्‍्यौछावर 
कर दिया । गुरुकुल के सम्मुख जब भी भ्राथिक संकट उपस्थित हुआ, उसके निवारण के 
लिए उन्होंने घर के जेवर तक बेच डालने में संकोच नहीं किया । उन्हीं की लगन तथा 
उत्साह का यह परिणाम है, कि दस वर्ष से भी कम समय में यह गुरुकुल अपने पेरों पर 
खड़ा हो गया है, और ५० के लगभग विद्यार्थी इसमें संस्कृत तथा सत्शास्‍्त्रों की शिक्षा 
प्राप्त कर रहे हैं। भ्राचायं दिवाकर शर्मा इस संस्था के प्रधानाचार्य पद पर नियुक्त हैं। 
सम्पूर्णानन्‍द संस्कृत विश्वविद्यालय, वाराणसी द्वारा निर्धारित पाठविधि का ग्रुरुकुल में 
अनुसरण किया जा रहा है, और विद्यार्थी उसी की परीक्षाएं देते हैं। उत्तर मध्यमा तक 
की परीक्षाश्रों के लिए गुरुकुल को मान्यता मिल चुकी है। संस्कृत विश्वविद्यालय, वाराणसी 
के पाठ्यक्रम के साथ-साथ सत्याथश्रकाश, संस्कार-विधि प्रादि आर्ष ग्रन्थों का अ्रध्ययन भी 
सब विद्यार्थियों के लिए अनिवाय है। जब किसी विद्यार्थी को ग्रुरुकुल में प्रविष्ठ किया 
जाता है, तो सबसे पहले उसे ईश्वरोपासना और सन्ध्या के मन्त्र तथा आयंसमाज के दस 
मियम कण्ठस्थ कराये जाते हैं, और इन्हें कण्ठस्थ कर लेने पर ही उसका प्रवेश मान्य 
माना जाता है। गुरुकुल में शिक्षा निःशुल्क है, पर भोजन-वसुत्र आदि का व्यय विद्याथियों 
से लिया जाता है । छात्रावास में विद्याथियों की दिनचर्या पूर्णतया गुरुकुलीय पद्धति के 
भ्रनुसार है । 

श्री महानन्द संस्कृत महाविद्यालय, लाक्षागृह, बरनावा -उत्तरप्रदेश के मेरठ 
जिले में वड़ौत वगर से १० मील के लगभग दूर यह संस्था उस स्थान पर स्थित है, जहाँ 
महाभारत की कथा के भ्नुसार पाण्डवों के दाह के प्रयोजन से कौरवों ने एक लाक्षागृह 
का निर्माण कराया था। यह स्थान बरनावा ग्राम के समीप एक टीले के रूप में है। झायें 
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भर श्रार्यंसमाज का इतिहास 


विद्वान्‌ ब्रह्मचारी ऋृष्णदत्त का ध्यान इसकी ओर आ्राकृष्ट हुआ, और उन्होंने उसे अपने 
कार्यकलाप का केन्द्र बनाने का निश्चय किया। उनका विचार था, कि वेद-शास्त्रों के 
अध्ययन-प्रव्यापन तथा बैदिक धर्म के प्रचार के उद्देश्य को सम्मुख रखकर इस स्थान पर 
एक गुरुकुल की स्थापता की जाए। स्थानीय जनता ने उनके इस विचार का स्वागत 
किया। जुलाई, १६७७ में ब्रह्मचारी जी का विचार क्रिप्रान्वित हो गया, और महानन्द: 
संस्कृत महाविद्यालय नाम से वहाँ एक गुरुकुल की स्थापता कर दी गई। आये गुरुकुल महा- 
विद्यालय सिरसागंज (मैनपुरी) के स्नातक श्री अनिलकुमार शास्त्री को इस शिक्षण-संस्था 
का झाचार्य नियुक्त किया गया, भर चार अन्य विद्वान्‌ (जो विभिन्‍न गुरुकुलों के स्नातक 
थे) अध्यापन के लिए रखे गये। महाविद्यालय को सम्पूर्णानन्‍द संस्कृत विश्वविद्यालय, 
वाराणसी के साथ सम्बद्ध किया गया, और झआाष॑ पद्धति से पठन-पाठन हेतु यह व्यवस्था की 
गई कि इस संस्था के विद्यार्थी वाराणसीय संस्कृत विश्वविद्यालय के पाठ्यक्रम में 'प्राच्य 
व्याकरण' विंषय का अ्रष्ययन किया करें। सन्‌ १६७७ से इस महाविद्यालय को सरकार 
द्वारा अनुदान भी दिया जाने लगा, जिसके कारण इसकी आर्थिक दशा पर्याप्त रूप से 
सन्तोषजनक हो गई। वर्तमान समय में इस संस्था में ७५ विद्यार्थी हैं । बे सब छात्रावास 
में निवास करते हैं। उनकी दिनचर्या गुरुकुलीय आश्रम-पद्धति के अनुसार है। वे प्रातः ४ 
बजे सोकर उठते हैं, फिर नित्य कर्मों से निवृत्त होकर ग्रासन, प्राणायाम तथा सन्ध्या-हवन 
करते हैं। धार्मिक प्रवचन प्रतिदिन होते हैं। प्रातः ४ बजे से लगा कर रात साढ़े £ वजे 
तक विद्याथियों का सारा समय नियमित कार्यक्रम के अनुसार व्यतीत होता है । विद्यार्थियों 
से शिक्षा का कोई शुल्क नहीं लिया जाता । भोजन का शुल्क केवल ३० रुपये मासिक है। 
महाविद्यालय के पुस्तकालय में ५००० के लगभग पुस्तकें हैं, जिनमें वैदिक एवं आर ग्रन्थों 
का बाहुल्‍य है। 
महानन्द संस्कृत महाविद्यालय, लाक्षागृह की स्थापना एवं संचालन में ब्रह्मचारी 
कृष्णदत्त का प्रमुख करत तत्व है । ब्ह्मचारीजी विलक्षण प्रतिभा के धनी हैं, और याज्ञिक 
कर्मेकाण्ड तथा वैदिक घ॒र्मे में उतकी अ्गाघ श्रास्था है । लाक्षायूह में वह प्रतिवर्ष चतु्वेद- 
पारायण यज्ञ कराते हैं, और उनकी प्रेरणा से अन्यत्र भी याज्ञिक अनुष्ठान होते रहते हैं। 
गुरुकुल बनत (सुजप्फरनगर)--यह गुरुकुल मुजफ्फरनगर जिले में वनत के 
समीप स्थित है। श्री स्वामी सदानन्द यती ने जून, सन्‌ १६५४ में इसकी स्थापता की थी, 
और इसके प्रथम आचार्य श्री महेन्द्रकुमार शास्त्री थे। स्वामी सदानन्द के देहावसान के 
पश्चात्‌ सन्‌ १९६६ से १६७६ तक यह गुरुकुल बन्द रहा। अब श्री हरिश्चन्द्र भास्कर त्ते 
इसे पुनः स्थापित किया है। श्री हरिश्चच्ध गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर के स्तातक 
हैं। १६६६ में पुनः स्थापित होकर यह संस्था घीरे-घीरे उत्तति कर रही है। वर्तमान 
समय में इसमें २०० के लगभग विद्यार्थी हैं, और झाठ अ्रध्यापक हैं॥ पर छात्रावास में 
रहने वाले विद्यार्थियों की संख्या चार-पाँच से अधिक नहीं है। आठवीं कक्षा तक इसमें 
सरकारी स्कूलों के पाठ्यक्रम के भ्रनुसार पढ़ाई होती है, और सम्पूर्णानन्‍्द संस्कृत विश्व- 
विद्यालय, वाराणसी की प्रथमा और मध्यमा परीक्षाश्रों की भी तैयारी करायी जाती है । 
धर्मशिक्षा सवके लिए अनिवाय है। आ्ार्यंसमाज शिक्षा सभा, भ्रजमेर ने धर्मशिक्षा की 
विविध कक्षाओं के लिए जो पुस्तकें प्रकाशित की हैं, उन्हीं के श्रनुसार इस विषय की 
सबको शिक्षा दी जाती है। दैनिक प्रार्थना, सल्ध्या और हवन में उपस्थित होता न कैवल 
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विद्यार्थियों, श्रपितु अध्यापकों के लिए भी.अनिवारय है। जिन महानुभावों ने इस गुरुकुल 
के लिए भूमि प्रदान की है, उनमें वावा भवरसिंह प्रमुख हैं। 

गुरुकुल घासीपुरा --यह ग्रुरकुल मुजफ्फरनगर से छह मील की दूरी पर स्थित 
है । इसकी स्थापना सन्‌ १६३४ में स्वामी कल्याणदेव द्वारा एक पाठशाला के रूप में की 
गई थी। पाँच वर्ष पश्चात्‌ इसे गुरुकुल का रूप दे दिया गया। परिस्थितियाँ श्रनुकूल न 
होने के कारण सन्‌ १६६८ में यह गुरुकुल वच्द हो गया। पर सन्‌ १६७१ में. आयुर्वेद के 
शिक्षणालय के रूप में इसे पुनःस्थापित किया गया, और स्वामी कल्याणदेव के प्रयत्न से 
आयुर्वेद महाविद्यालय के रूप में गुरुकुल घासीपुरा का सुव्यवस्थित रूप से संचालन होने 
लगा। वर्तमान समय में इस संस्था में ७० के लगभग विद्यार्थी हैं, और पाँच अ्रध्यापक हैं । 
इस गुरुकुल की पुनःस्थापता में श्री हरिश्चन्द्र भास्कर का उल्लेखनीय कत्‌.त्त्व था । 

गीताराम गुरुकुल महाविद्यालय, नगवा सरोरा--इस गुरुकुल की स्थापता सन्‌ 
१६७८ में श्री ब्रह्मचारी गीताराम और श्री हरिश्चन्द्र भास्कर द्वारा मेरठ-सरघना रोड 
पर नगवा सरौरा ग्राम के समीप हिण्डन नदी के तट पर एक सुरम्य स्थान पर की गईं थी। 
गुरुकुल के लिए ब्रह्मचारी गीताराम ने ३० बीघा भूमि और ८ बीघे का एक बाग प्रदान 
किया था। यह गुरुकुल अभी प्रारम्भिक भ्रवस्था में है। ८५ ब्रह्मचारी वहाँ शिक्षा प्राप्त 
कर रहे हैं, जिनमें २० छात्रावास में रहते हैं। अध्यापकों की संख्या चार है। ब्रह्मचारी 
ओमपाल गुरुकुल के मुख्याधिष्ठाता हैं। ग्रुरुकुल काँगड़ी द्वारा निर्धारित पाठ्यक्रम के 
अनुसार शिक्षा की व्यवस्था है। अ्रध्यापकों तथा ब्रह्मचारियों के लिए देनिक प्रार्थना, 
सन्ध्या तथा हवन में सम्मिलित होना अनिवायं है। 

झार्ये महाविद्यालय, किरठल (जिला मेरठ)--इस संस्था की स्थापना मई, 
१६२० में स्वामी विचारानन्दजी द्वारा की गई थी। शुरू के ६ वर्षों में यह एक साधारण 
संस्कृत पाठशाला रही । पर सन्‌ १६२६ में जब पण्डित जगदेव सिद्धान्ती ने इसका 
कार्यभार संभाला, तो इसकी निरन्तर उन्नति होती गई। विद्यार्थियों के निवास के लिए 
छात्रावास खोला यया,भौर उसमें रहन-सहन व दिनचर्या आदि की प्राय: वही व्यवस्था की 
गई जो ग्रुरुकुलों में होती है । सिद्धान्तीजी के प्रयत्न से यह महाविद्यालय संस्कृत भाषा तथा 
वेदशास्त्रों के अ्ध्ययन-अध्यापन का महत्त्वपूर्ण केन्द्र वत गया। विद्याथियों को पंजाब 
यूनिवर्सिटी की प्राज्, विशारद भौर शास्त्री परीक्षाएँ दिलायी जाने लगीं, पर साथ ही 
घसंशिक्षा का विषय अ्रनिवायें रूप से सबको पढ़ाया जाता रहा । इस काल में जिन 
विद्यार्थियों ने आये महाविद्यालय, किरठल में नियमपूर्वक शिक्षा प्राप्त की, उनमें पण्डित 
रघुवीरसिंह शास्त्री का नाम उल्लेखनीय है। वह आर्यंसमाज के सुयोग्य विद्वान्‌ एवं सूच॑त्य 
नेता ये। तीन साल वह ग्रुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय के कुलपति भी रहे थे, और लोक 
सभा के सदस्य भी चुने गये थे। सन्‌ १६४४ में पण्डित जगदेव सिद्धान्ती आर्यंसमाज के 
व्यापक क्षेत्र में कार्य करने के लिए जब दिल्ली चले गये, तो पण्डित रघुवीरसिंह शास्त्री 
उनके स्थान पर इस संस्था के मुख्याधिष्ठाता तथा आचाय॑ नियुक्त हुए। उन द्वारा इस 
महाविद्यालय की और भी अधिक उन्नति हुईं। सन्‌ १६५१ में श्री शिवपूजनर्सिह शास्त्री 
ने इस संस्था का कार्यभार संभाला, और सन्‌ १९६८० तक वह योग्यतापूर्वक इसका 
संचालन करते रहे। उन्होंने पंजाब यूनिवर्सिटी के स्थान पर श्री सस्पूर्णानन्द संस्कृत 
विश्वविद्यालय, वाराणसी की प्रथमा, मध्यमा, शास्त्री और आचार्य परीक्षाएँ दिलाना 


एिंधरांएंट84 0५ #9/व 59] +0पफ्राधद्रांणा (राशाशावां 970 8597900 
भ््ष्ड आर्यसमाज का इतिहास 


शुरू किया, पर धर्मशिक्षा की अनिवाय रूप से पढ़ाई को पूर्ववत्‌ जारी रखा। उनके 
सुप्रबन्ध से महाविद्यालय में विद्याथियों की संख्या १५० के लगभग हो गईं थी, और 
उसमें शिक्षा प्राप्त कर अनेक विद्यार्थियों ने विद्वत्ता, समाज सेवा और धर्मग्रचार के क्षेत्र 
में म्रच्छा नाम पैदा किया। वर्तमान समय श्री शिवदत्त शास्त्री महाविद्यालय के आचार्य 
हैं, और प्रवन्ध का कार्य श्री चन्द्रप्रकाश शास्त्री के हाथ में है। ' 

इस संस्था के पास ८० बीघा भूमि है। विद्यालय, छात्रावास, यज्ञशाला, 
पुस्तकालय आदि की सब इमारतें पवक्‍की बनी हुई हैं। भू-भवन' सम्पत्ति का मूल्य २५ 
लाख रुपये के लगभग है। संस्था के श्री मुंशीसिह पुस्तकालय में पाँच हजार के लगभग ' 
पुस्तकें हैं। महाविद्यालय में प्रातः झौर साय॑ दोनों समय सन्ध्या-हवन किये जाते हैं, 
जिनमें सब विद्याथियों और प्रध्यापकों की उपस्थिति आवश्यक होती है। हैदराबाद 
सत्याग्रह श्रादि में इस संस्था के विद्यार्थी और कार्यकर्ता भाग लेते रहे हैं । 

गुरुकुल रोहणियाँ (जिला बरेली)--यह ग्रुरुकुल बरेली नगर के उत्तर-पू्व में 
बहेड़ी के समीप स्थित है। इसकी स्थापना सन्‌ १९७४ में पण्डित ओमप्रकाश वेदालंकार 
द्वारा की गई थी । वही कुलपति के रूप में इसका संचालन कर रहे हैं। आचारयें के पद 
पर पण्डित वलवी रसिंह व्याकरणाचार्य नियुक्त हैं। मह॒षि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रति- 
पादित पाठविधि के अ्रनुसार शिक्षा देना और वैदिक घर्मं के प्रचार-प्रसार के लिए प्रयत्न 
करते रहना इस गुरुकुल के उद्देश्य हैं। यह ग्ुरुकुल श्रीमद्दयानन्द आर्ष विद्यापीठ, 
भज्भर के साथ सम्बद्ध है। उसी द्वारा निर्धारित पाठविधि के अनुसार यहाँ पढ़ाई होती 
है, भौर विद्यार्थी उसी की परीक्षाएँ देते हैं। सन्‌ १६८२ तक इस संस्था में विद्यार्थियों की 
संख्या ८२ हो गईं थी। विद्याथियों और अ्रध्यापकों--सवको दैनिक सब्ध्या-हवन में 
अनिवार्य रूप से सम्मिलित होना होता है। शनिवार तथा रविवार को ग्रुरुकुल के आचार्य 
विद्यार्थियों को साथ लेकर समीप के प्रामों में जाते हैं, ओर वहाँ झो ३म्‌ की घ्वजा फहरा 
कर वैदिक धर्म का प्रचार करते हैं। संस्था २३ बीघे भूमि में है, और उसकी भू-भवन 
संम्पत्ति का मूल्य दो लाख रुपये के लगभग है। ग्रुरकुल रोहणियाँ के संस्थापक श्री 
श्रोमृप्रकाश वेदालंकार रोहतक (हरयाणा) जिले के निवासी हैं, और गुरुकुल काँगड़ी विश्व- 
. विद्यालय के स्नातक हैं । । 

उत्तरप्रदेश के कतिपय श्रन्य गुरुकुल---वहराइच जिले में गिलौला नामक स्थान 
पर श्री सुरभारती निगम विद्यापीठ ग्रुरुकुल चाम की एक संस्था है, जिसकी स्थापना सन्‌ 
१६४३ में स्वामी त्यागानन्द सरस्वती द्वारा की गई थी। इसमें विद्याथियों की संख्या 
२५० के लगभग है, और मध्यमा स्तर तक संस्कृत की शिक्षा की व्यवस्था है। विजनौर 
जिले के कुण्डा ग्राम में एक गुरुकुल महाविद्यालय है, जो सन्‌ १६८० में स्थापित हुआ था। 
वहाँ भी मध्यमा स्तर तक संस्कृत की शिक्षा दी जाती हैं, और २०० के लगभग विद्यार्थी 
शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं। देवरिया का श्री घनश्यामदास आर्य बंदिक महाविद्यालय गुरुकुल 
सन्‌ १६२६ में स्थापित हुआ था। इस संस्था में आचार्य स्तर तक की शिक्षा की व्यवस्था 
है। सिकन्दरावाद और विरालसी में स्वामी दर्शनानन्द द्वारा ग्रुरुकुलों की स्थापना की 
गई थी। वहाँ भ्रव भी गुरुकुल विद्यमान हैं। श्रार्योला (बरेली) में भी एक गुरुकुल था, 
जिसका संचालन डा० श्यामस्वरूप के हाथों में था | 
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(३) आ्रान्श्र प्रदेश के गुरुकुल 

गुरुकुल घटकेइवर--आन्ध्र प्रदेश की राजधानी हैदराबाद से १४ मील की दूरी 
पर घटकेश्वर ग्राम के समीप यह गुरुकुल स्थित है। इस संस्था की स्थापता सन्‌ १६३८ 
में भ्रनन्‍्तगिरि के एक मन्दिर में की गई थी । पर वहाँ की जलवायु गुरुकुल के लिए अनुकूल 
नहीं थी। चार वर्ष तक यह संस्था वहाँ रही। फिर सन्‌ १६४२ में इसे घटकेश्वर में ले 
आया गया । गुरुकुल की स्थापना भ्रायंसमाज के तपस्वी नेता पण्डित वंशीलाल व्यास ने की 
थी, और इसके लिए उन्होंने अपनी सव सम्पत्ति प्रदान कर दी थी। अपने श्वसुर से प्राप्त 
एसंगड्ढे की ६०० एकड़ भूमि भी उन्होंने संस्था के नाम कर दी थी। हैदराबाद के समीप 
गुरुकुल के आ जाने पर वहाँ की निजामशाही सरकार का ध्यान उसकी ओर झाक्ृष्ट 
हुआ, और वहाँ के घर्मान्ध मुसलमान भी इससे आशंकित हो गये । उन्होंने गुरुकुल को 
बन्द करवाने के लिए भरसक प्रयत्न किया, और इसी प्रयोजन से व्यासजी पर वम्ब द्वारा 
आक्रमण भी किया गया। पर इस वम्ब से हत्यारा स्वयं घायल हो गया, और व्यासजी 
बाल-वाल बच गये । सरकार तथा धर्मान्ध मुसलमानों की कूर दृष्टि की परवाह न करके 
पण्डित वंशीलाल व्यास गुरुकुल को उन्‍नति के लिए निरन्तर प्रयत्न करते रहे, और उन्हीं 
की लगन व आस्था के कारण इस गुरुकुल ने हैदराबाद की शिक्षण-संस्थाश्रों में अपने लिए 
समुचित स्थान बना लिया । । 

गुरुकुल घटकेश्वर में शिक्षा का माध्यम हिन्दी था। हैदरावाद आ्रान्ध्र भ्रदेश भें 
है, और वहाँ की भाषा तेल्‌ यू है । पर क्योंकि वहाँ का शासन निजाम के हाथों में था, अतः 
उर्दू वहाँ की राजभाषा थी, भर सब सरकारी कार्य उद्दू में हुआ करते थे। हैदराबाद की 
प्रधान शिक्षण-संस्था उस्मानिया यूनिवर्सिटी में पढ़ाई भी उर्दू के माध्यम से होती थी। 
इस दशा में हिन्दी के माध्यम से किसी शिक्षण-संस्था को चलाना सुगम नहीं था। पर 
झायंसमाज हिन्दी को सम्पूर्ण भारत की राष्ट्रभाषा बनाने के पक्ष में है। महषि दयानन्द 
सरस्वती की मातृभाषा गुजराती थी, पर उन्होंने अपने सभी ग्रन्थ हिन्दी में लिखें और 
वैदिक धर्म के प्रचार के लिए भी उन्होंने इसी भाषा को प्रयुक्त किया। आयेसमाज के क्षेत्र 
में हिन्दी को आय भाषा कहा जाता है। इस दशा में यह सर्वेधा. स्वाभाविक था, कि झाये- . 
समाज द्वारा स्थापित गुरुकुल घटकेश्वर में हिन्दी के माध्यम से पढ़ाई हो। सन्‌ १६४७ 
तक इस संस्था में वाराणसी के गवर्न॑मेण्ट संस्कृत कॉलिज की पाठविधि के अनुसार पढ़ाई 
होती थी, भौर विद्यार्थी उसी की प्रथमा, मध्यमा और शास्त्री परीक्षाओं में बैठा करते 
थे। स्वराज्य के पश्चात्‌ कुछ समय तक गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय का पाठ्यक्रम वहाँ 
चलाया गया । हु 

सत्‌ १९४८ में गुरुकुल घटकेश्व॒र को भयंकर संकट का सामता करना पड़ा । उस 
समय हैदराबाद में रजाकारों ने बहुत अ्रव्यवस्था' मचायी हुई थी। कासिस रिजवी के 
नेतृत्व में वे हिन्दुओं पर अत्याचार करने में तत्पर थे। उनका प्रयत्त था, कि हैदराबाद 
रियासत भारत के गणराज्य के अन्तरगंत न होने पाए; या तो वह पाकिस्तान के अन्तर्गत 
हो जाए और या सम्पूर्ण-प्रभुत्व-सम्पन्त पृथक्‌ राज्य की स्थिति' प्राप्त कर ले। निजाम- 
शाही सरकार का समर्थन रजाकारों को भ्राप्त था। वे यह कसें सहन कर सकते थे, कि 
हैदराबाद के समीप एक ऐसी संस्था फूले-फले, जो भारतीय संस्कृति तथा बैदिक धर्म कां 


एं9ा260 0५ ४५३ 5ग्ाव +0फ्राएद्याणा (ाशा।वा ॥06 60वद्यापण/ 
च्ः 
५६६ आयंसमाज का इतिहास . . 


केन्द्र थी। सरकार समभती थी, कि गुरुकुल वम्ब बनाने का केन्द्र है। भ्रफसरों की उस 
पर कर दृष्टि थी। दूसरी भोर हजारों रजाकार चारों ओर से घेर कर उसे नण्ट-प्रष्ट 
कर देने की तैयारी कर रहे ये । इस दशा में पण्डित बंशीलाल व्यास ने यह उचित समभा, 
कि गुरुकुल को सामयिक रूप से किसी सुरक्षित स्थान पर ले जाया जाए। इसीलिए सब 
ब्रह्मचारियों तथा शिक्षकों को छह मास के लिए गुरुकुल होशंगाबाद (मध्यप्रदेश) भेज 
दिया गया। भारत सरकार द्वारा की गईं पुलिस कार्यवाही से जब हैदराबाद में शान्ति 
और व्यवस्था स्थापित हो गई, तो ब्रह्मचारी और शिक्षक घटकेश्वर वापस झा गये । 
जिन कारणों से गुरुकुल सूपा, गुरुकुल सोनगढ़ भादि शिक्षण-संस्थाश्रों ने गुरुकुल 
काँगड़ी विश्वविद्यालय के पाठ्यक्रम के स्थान पर सरकारी शिक्षणालयों की पाठविधि 
को अपनाया था, उन्हीं से गुरुकुल घटकेश्वर में भी श्रान्ध्र प्रदेश के स्कूलों के पाद्यक्रम के 
अनुसार शिक्षा का प्रारम्भ किया गया। जिसके परिणामस्वरूप इस संस्था में विद्यार्थियों 
की संख्या में निरन्तर वृद्धि होती गई। इस ग्रुरुकुल का प्रारम्भ ४ विद्यार्थियों से हुआ था, 
पर अरब वहाँ विद्यार्थियों की संख्या ६०० के लगभग है। २७ अध्यापक वहाँ अध्यापन का 
कार्य कर रहे हैं। हिन्दी और तेलूगू भाषाओ्रों के माध्यम से हाईस्कूल तक की पढ़ाई का 
वहाँ प्रवन्ध है। विज्ञान की शिक्षा के लिए उपयुक्त उपकरण भी वहाँ विद्यमान हैं । 
विद्यालय के साथ एक पुस्तकालय भी है, जिसमें विभिन्‍न विषयों की ६,००० के लगभग 
पुस्तकों का संग्रह है। श्री व्यासजी के प्रयत्न से इसमें वे सब भवन विद्यमान हैं, जो किसी 
समुन्नत शिक्षण-संस्था के लिए झावश्यक होते हैं । छात्रावास, विद्यालय, भोजनशाला, 
परिवार गृह, व्यायामशाला, पुस्तकालय, भ्रतिथिशाला झ्रादि की सब इमारतें वहाँ हैं, 
जिनके लिए व्यासजी ने बड़े परिश्रम से घन एकत्र किया था। गुरुकुल घटकेश्वर में जो 
६०० विद्यार्थी हैं, वे सब छात्रावास में नहीं रहते । पर छात्रावास की वहाँ सत्ता है, जिसमें 
भोजन, निवास झ्रादि का समुचित प्रवन्ध है। जो विद्यार्थी केवल पढ़ने के लिए गुरुकुल 
आते हैं, उनके लिए भी धर्मशिक्षा भ्रनिवाय॑ है। छात्रावास में रहने वाले विद्यार्थियों की 
दिनचर्या ग्रुरुकुल प्रणाली के अनुसार है। प्रात:-साय॑ वे सन्ध्या-हवन करते हैं। हवन के 
पश्चात्‌ वेदोपदेश भी होता है। चरित्र-निर्माण पर ग्रुरुकुल में विशेष ध्यान दिया जाता है। 
जब तंक पण्डित वंशीलाल जीवित रहे, वही इस संस्था का संचालन करते रहे । 
सन्‌ १६४५६ में उनका देहावसान हो जानें पर श्री वी० किशनलाल अग्रवाल ने इसका 
कार्यभार अपने ऊपर लें लिया । उनकी देंख-रेख में यह संस्था निरन्तर उन्नति कर रही 
है। आन्श्र प्रदेश के भार नेता पण्डित बन्देमातरम्‌ रामचन्द्रराव इस गुरुकुल के संचालन में 
श्री श्रग्नवाल के प्रमुख सहयोगी हैं। यह प्रयत्व किया ज। रहा है, कि गुरुकुल की शिक्षा 
हाईस्कूल से आगे वढ़कर जूनियर कॉलिज तक हो जाए। कं 
विरजानन्द गुरुकूल गद्वाल, महबूबपुर (भान्क्र प्रवेश)--सन्‌ १६७२ में श्री 
लक्ष्मीनन्द नरसिहाचाय द्वारा इस गुरुकुल की स्थापना की गई थी। श्री नरसिहाचार्य ने 
उत्तर भारत की यात्रा करते हुए वहाँ के भ्रभेक गुरुकुलों का भ्रवलोकन किया और उन्हें 
देख कर यह निश्चय किया कि दक्षिण में भी एक ऐसी शिक्षण-संस्था की स्थापना की 
जाये, जिसमें आप॑ प्रणाली से वेदशास्त्रों के पठन-पाठन की व्यवस्था हो। इसी के 
परिणामस्वरूप उन्होंने हैदराबाद से ३६ मील दूर गदवाल नामक स्थान पर ग्रुरुऊ॒ल 
स्थापना की । इस संस्था का सब खचे उस ४० एकड़ भूमि से चलता है; जो ग्रुरुकुल के 
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पास है। सरकार से कोई सहायता इसे प्राप्त नहीं होती। अभी ग्रुरुकुल में केवल १३ 
वालक हैं, जो छात्रावास में रहकर महर्षि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित पद्धति से 
विद्याध्ययन में तत्पर हैं । 


(४) दिल्‍ली संघ-क्षेत्र के गुरुकुल 

श्रीमद्दयानन्द बेद विद्यालय, गौतस नगर, नयी दिल्ली--इस संस्था की स्थापना 
२४ अगस्त, सन्‌ १६२४ को महात्मा नारायण स्वामी की प्रेरणा से झ्रचाय॑ राजेन्द्रनाथ 
शास्त्री द्वारा की गईं थी। चिरकाल तक उन्हीं द्वारा इसका संचालन किया जाता रहा। 
श्री राजेन्द्रनाथ शास्त्री का आये जगत्‌ में वहुत ऊँचा स्थान है। संन्यास शआश्चम में प्रवेश 
के अन्तर वह स्वामी सब्चिदानन्द सरस्वती के नाम से प्रसिद्ध हुए, भर योग-साधना के 
अनेक केन्द्रों की उन्होंने स्थापना की । इस संस्था का उद्देश्य युवकों को सदाचारी बनाने के 
साथ साथ वेद-वेदांगों की शिक्षा एवं मह॒षि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित आष॑ 
पाठविधि के अनुसार पठन-पाठन की व्यवस्था करना है। श्रीमद्दयातन्द आषे विद्यापीठ, 
गुरुकुल भज्कर (रोहतक) के साथ यह विद्यालय सम्बद्ध है, और उसी की प्रथमा, 
मध्यमा, शास्त्री तथा आचाय॑ परीक्षाएँ इसमें दिलायी जाती हैं। विद्यापीठ द्वारा 
निर्धारित पाठ्यक्रम का ही इसमें अनुसरण किया जाता है। इस विद्यालय में शिक्षा प्राप्त 
कर अनेक व्यक्तियों ने ध्म, विद्वत्ता, शिक्षा, साहित्य और देश व समाज की सेवा के क्षेत्रों 
में उच्च स्थिति प्राप्त की है। भ्रायंसमाज के ग्रर्यात नेता एवं परोपकारिणी सभा, अजमेर 
के प्रधान स्वामी ओोमानन्‍्द सरस्वती भी इस विद्यालय के विद्यार्थी रहे हैं। इसके अन्य 
स्नातकों में पण्डित वेदभूषण (हैदराबाद), पण्डित सुरेन्द्र शास्त्री तथा पण्डित विश्वप्रिय 
शास्त्री के नाम उल्लेखनीय हैं । । 

वर्तमान समय में इस विद्यालय में १०० ब्रह्मचारी शिक्षा भाष्त कर रहे हैं और 
छह शिक्षक वहाँ अध्यापन के लिए नियुक्त हैं। श्री हरिदेव व्याकरणाचार्य एम० एु० 
वहाँ के झाचाय॑ हैं, जो वड़ी लगन, त्याग और योग्यता से इस संस्था का संचालन कर रहे 
हैं। सब विद्यार्थी छात्रावास में रहते हैं, और गुरुकुल झ्राश्नमों की दिनचर्या के अनुसार 
नित्य कर्म, व्यायाम, योगाभ्यास, सन्ध्या-हवन आदि करते हैं। यह विद्यालय नयी दिल्‍ली 
के एक ऐसे स्थान पर स्थित है, जिसके चारों झोर झ्ाधुनिक वस्तियाँ विकसित हो गई हैं । 
इन बस्तियों में सम्पन्न लोगों का निवास है, ओर उन्तके रहन-सहन झादि पर पाश्चात्य 
सभ्यता का प्रभाव है। पर इस संस्था के विद्यार्थी, शिक्षक एवं अन्य कमंचारी आधुनिक 
भौतिकवाद से प्रभावित न हो कर अपने धर्म, संस्कृति एवं प्राचीन आये परस्पराझों पर 
दृढ़ हैं, और इसका स्वरूप एंक आरण्यक झाश्रम के सदृश ही है। अनेक सुप्रेसिद्ध गुरुकुलों 
की तुलना में इस विद्यालय का वातावरण बहुत अधिक 'गुरुकुलीय' है, और इसमें रहन- 
सहन आदि की प्रययः उसी पद्धति का झनुसरण किया जा रहा है, बीसवीं सदी के प्रथम 
चरण में जिसकी ओर आय जनता विशेष रूप से आक्ृष्ठ हुआ करती थी। विद्यालय के 
विद्यार्थी और कार्यकर्ता आयंसमाज के कार्यकलाप में उत्साहपूर्वक भाग लेते हैं, और 
हैदराबाद सत्याग्रह तथा पंजाब के हिन्दी सत्याग्रह में उन्होंने जेलयात्रा भी की थी। 
संस्था का वार्षिक व्यय दो लाख रुपये के लगभग है, जिसकी व्यवस्था जनता द्वारा प्रदत्त 
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दान से की जाती है। वेदपाठ तथा चतुर्वेद पारायण यज्ञ इस विद्यालय की अनुपम 
विशेषताएँ हैं। इसके एक ब्रह्मचारी को सम्पूर्ण यजुर्वेद कण्ठस्थ है। 
श्रीमदयानन्द गुरुकुल संसक्ृत महाविद्यालय, खेड़ा खुर्द (दिल्ली)--यह संस्था 
दिल्‍ली संघ-क्षेत्र में खेड़ा खुद ग्राम के समीप स्थित है। श्री स्वामी वेदानल्द वेदतीथ से 
प्रेरणा प्राप्त कर इसकी स्थापना स्वामी झ्रोमाश्रित तथा आचार्य राजेन्द्रनाथ शास्त्री 
(संन्यास आश्चेम में प्रवेश के पश्चात्‌ स्वामी सच्चिदानन्द सरस्वती) द्वारा १५ अगस्त, 
सन्‌ १६६७ को की गयी थी। इसके उद्देश्य वैदिक धर्म का प्रचार-प्रसार, भारतीय संस्कृति 
की रक्षा तथा भ्ार्य संस्कृति व घर्मं के वातावरण में संस्कृत व्याकरण, साहित्य एवं प्राचीन 
शास्त्रों की शिक्षा देना है। यह महाविद्यालय सम्पूर्णानन्‍द संस्क्ृत विश्वविद्यालय, वाराणसी 
के साथ सम्बद्ध है। उसी के पाठ्यक्रम के अनुसार वहाँ शिक्षा की व्यवस्था है, और उसी की 
प्रथमा, मध्यमा, शास्त्री तथा आचाये परीक्षाएँ दिलायी जाती हैं। विद्यार्थियों की संख्या 
१०० के लगभग है, और १३ शिक्षक अ्रध्यापन के लिए नियुक्त हैं। आ्राचायं के पद पर 
श्री स्मेशचन्द्र शास्त्री हैं। अन्य सब शिक्षक भी सुयोग्य हैं। सभी विद्यार्थी छात्रावास में 
रहते हैं, और उनकी दिनचर्या गुरुकुलों की झ्राश्नम पद्धति के भ्रनुसार है । धमंशिक्षा सवके 
लिए अनिवायं है। सन्ध्या-हवन में उपस्थित होना सबके लिए श्रावश्यक हैं। शनिवार को 
सभा होती है, जिसमें वैदिक सिद्धान्तों पर प्रवचन होते हैं। विद्यार्थी एवं कार्य कर्ता 
आयंसमाज के कार्यकलाप में उत्साहपूर्वक भाग लेते हैं । गुरुकुल का मासिक व्यय १६,००० 
के लगभग है। सरकार द्वारा भी इस संस्था को आथिक सहायता प्राप्त होती है। 
गुरुकुल इन्द्रप्रस्थ--गुरकुल काँयड़ी के एक अंश या विभाग के रूप में दिल्ली के 
समीप गुरुकुल इन्द्रप्रस्थ किस प्रकार स्थापित हुआ, किस ढंग से उसका विकास हुआ, भौर 
फिर किन परिस्थितियों में उसे बन्द कर देना पड़ा, इन सब बातों पर पिछले एक 
भ्रध्याय में प्रकाश डाला जा चुका है। सन्‌ १६६३ से १६७४ तक यह ग्रुरुकुल बन्द रहा, 
जिसके परिणामस्वरूप उसके भवनों की भी अत्यधिक दुर्देशा हो गई, ओर गरुरुकुल का 
सुन्दर परिसर पुराने खण्डहर-सा दिखायी देने लगा। यह दशा थी, जवकि एप्रिल, १६७४ 
में स्वामी इंन्द्रवेश और उनके सहयोगियों ने इस संस्था को पुनरज्जीवित करने का प्रयत्त 
प्रारम्भ किया । इसी प्रयोजन से २४ एप्रिल को वहाँ आ्रार्य सम्मेलन का आयोजन किया 
गया, जिसमें दिल्‍ली तथा हरयाणा के बहुत-से झ्रायें नर-तारी सम्मिलित हुए । सन्‌ १६७३ 
के अन्तिम दिलों में स्वामी इन्द्रवेश आर्य प्रतिनिधि सभा पंजाब के प्रधान निर्वाचित हो 
चुके थे, और वह वड़ी लगन तथा उत्साह से आयंसमाज के कार्यकलाप को ग्रति देने में 
तत्पर थे। उनकी प्रेरणा से गुरुकुल इन्द्रप्रस्थ के परिसर में आयोजित आय सम्मेलन में 
* इस संस्था के पुतंरुद्धार का निश्चय किया गया, और खण्डहर होती हुई इमारतों की 
मरम्मत कर दिसम्बर, १६७४ में वहाँ एक उपदेशक विद्यालय खोल दिया गया। पर 
उसे विशेष सफलता प्राप्त नहीं हुईं। श्रत: यह्‌ निश्चय किया गया,.कि उपदेशक विद्यालय 
के साथ-साथ गुरुकुल को भी पुनरुज्जीवित किया जाए। एप्रिल, १६७६ में वहाँ फिर 
एक आर्य सम्मेलन किया गया, और उस अवसर पर ग्रुरुकुल का कार्य भी प्रारम्भ कर 
दिया गया | क्रियात्मक दृष्टि से यह उचित समझा गया, कि समीप के क्षेत्र के बालकों 
को भी गुरुकुल में प्रविष्ट होने की भ्रनुमति दे दी जाए, जिससे कि वे भी इस शिक्षा-पद्धति 
से लाभ उठा सकें । स्वामी व«णवेश को गुरुकुलं का आचार्य नियुक्त किया गया, और 
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प्रथम कक्षा से श्राठवीं कक्षा तक की पढ़ाई की व्यवस्था कर दी गई। कुछ ऐसे विद्यार्थी 
भी गुरुकुल में प्रविष्ट हुए, जो छात्रावास में रहते थे और गुरुकुलों की भ्राश्रम पद्धति के 
अनुरूप जिनकी दिनचर्या होती थी। प्रथम सत्र में ही विद्याथियों की संख्या १५० हो गई, 
और मृतप्राय गुरुकुल इन्द्रप्रस्थ में पुनः जीवन का संचार हो गया। उपदेशक विद्यालय 
भी वहाँ कायम था, भौर १४ युवक उसमें प्रशिक्षण प्राप्त कर रहे थे। 

स्वामी वरुणवेश के पश्चात्‌ कुछ समय स्वामी सुधानन्द गुहुकुल के श्राचाय रहे । 
उनके वाद स्वामी चल्धवेश भ्राचार्य पद पर नियुक्त हुए। फरवरी, १६७८ में स्वामी 
शक्तिवेश आर्य युवक परिषद्‌ के प्रधान पद पर आारूढ़ हुए, भर उन्होंने गुरुकुल इन्द्रप्रस्थ 
में परिषद्‌ का मुख्य कार्यालय स्थापित किया। स्वामीजी सदु्श कमेंठ तथा उत्साहसम्पत्न 
श्रार्य नेता के गुरुकुल इन्द्रप्स्थ को अपना केन्द्र बना लेने के परिणामस्वरूप इस संस्था का 
कार्य भली-भाँति सुव्यवस्थित हो गया, और वह निरन्तर उन्नति के पथ पर अग्रसर होने 
लगी। वर्तमान समय में इस गुरुकुल में २९३ विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं, जिनमें 
१३३ विद्यार्थी गुरुकुल के छात्रावास में निवास करते हैं। भ्रव इस संस्था में गुरुकुल 
काँगड़ी विश्वविद्यालय के पाठ्यक्रम के अनुसार पढ़ाई हो रही है । 


(५) बंगाल तथा कर्नाठक के गुरुकुल 

गुरुकूल काउड्चण्डी, मेदिनीपुर (सिदनापुर)--यह गुरुकुल पश्चिम बंगाल में है। 
सन्‌ १६५६ में बंगाल में प्रान्तीय झारय महा सम्मेलन हुआ था, जिसकी अध्यक्षता आरय॑- 
समाज के प्रसिद्ध विद्वान्‌ स्वर्गीय पण्डित गंगाभ्रसाद उपाध्याय ने की थी । उनके निवास की 
व्यवस्था रूपनारायण नदी के तट पर एक वेंगले में की गयी थी। यह स्थान अत्यन्त रमणीक 
है। बहाँ के प्राकृतिक दृश्य से श्री उपाध्याय बहुत प्रभावित हुए, भौर उन्होंने आये प्रतिनिधि 
सभा वंगाल के प्रधान श्री मिहिरचन्द घीसान्‌ से बातचीत करते हुए यह विचार प्रकट किया 
कि यह स्थान गुरुकुल के लिए बहुत उपयुक्त है, और यहाँ एक गुरुकुल की स्थापना की जानी 
चाहिये । उपाध्यायजी से प्रेरणा प्राप्त कर श्री घीमान तथा सभा के मन्‍्त्री श्री वटकृष्ण 
बमंन गुरुकुल की स्थापना के लिए प्रयत्तशील हो गये, जिसके परिणामस्वरूप श्रीमती लाल 
सामन्‍्त, श्रीकान्त चरणदेव वर्मन एवं उनके भाइयों ने गुरुकुल के लिए भूमि दान में दे 
दी। १० एप्रिल, १९४८ के दिन बंगाल के सुप्रसिद्ध विद्वान्‌ पण्डित दीतवन्धु वेदशास्त्री 
्वारा इस भूमि पर गु कुल काउड़्चण्डी की श्राधारशिला रखी गई और पष्डित शिवनन्दन 
प्रसाद सिद्धान्तभूषण को गुरुकुल का झाचाय॑ नियुक्त किया गया। बंगाल के झायें सज्जनों 
ने इस संस्था के विकास एवं उन्‍तति पर समुचित ध्यान दिया । झाय॑ प्रतिनिधि सभा, 
बंगाल द्वारा इसकी व्यवस्था व संचालन के लिए गुर्कुल विद्यालय ट्रस्ट का निर्माण कर 
दिया गया । गुरुकुल की भूमि इसी द्ृस्ट के नाम रजिस्टर्ड है। वर्तमान समय में इस ट्रस्ट 
के प्रधान श्री रघृवीरप्रसाद गुप्त हैं, भर मन्त्री श्री गजाचन्द आय॑ हैं। इनके पहले इन पदों 
परक्रमश: श्री मिहिरचन्द घीमान तथा श्री वकृष्ण बमन चिरकाल तक कार्य करते रहे हैं। 

गुरुकुल काउड्चण्डी के दो विभाग हैं--विद्यालय विभाग तथा भ्राश्रम विभाग । 
विद्यालय में विद्याथियों की संख्या १५० के लगभग हैं। अध्यापनकार्य के लिए आठ 
शिक्षक नियुक्त हैं। विद्यालय पश्चिम बंगाल शिक्षा बोर्ड के साथ सम्बद्ध है, भर शिक्षकों 
का वेतन सरकार द्वारा दिया जाता है। सरकारी शिक्षा बोडं द्वारा निर्धारित पाठ्यक्रम 


एछीॉंप्रा|ं280 0५ #9घ 5च्याब] 70फ्रापांणा एाशा।वां दया 852ादवणा। 


दे आर्यसमाज का इतिहास 


के अनुसार ही शिक्षा की व्यवस्था है। आश्रम विभाग '“गुहकुल ब्रह्मचयय आश्रम के नाम 
से जाना जाता है। इसमें ३० ब्रह्मचारी निवास करते हैं। उनकी दिनचर्या गुरुकुलों को 
श्राश्नम प्रणाली के अनुरूप है । ब्राह्ममुह॒तं में जाग कर और नित्यकर्मों से निवृत्त होकर सव 
ब्रह्मचारी तथा आश्रमवासी अ्रध्यापक सन्ध्या-ह॒वन करते हैं । ग्रुरुकुल के भवनों में यज्ञ- 
शाला विशेष रूप से आकर्षक है। उसका निर्माण स्वर्गीय श्री शरच्चन्द्र वर्न्जी की घर्मपत्नी 
श्रीमती लीलावती देवी द्वारा कराया गया है। सन्ध्या-हवन के पश्चात्‌ वंदिक सिद्धान्तों 
पर प्रवचन भी किये जाते हैं। श्राश्नम विभाग का खर्च प्रधानतया दान द्वारा चलता है। 
अनुसूचित जातियों के भी कुछ वालक झाश्रम में रहकर विद्याध्ययन कर रहे हैं। उनके 
भरण-पोषण के लिए सरकार द्वारा भी आर्थिक सहायता दी जाती है । 
सहर्षि दयातन्द मठ, आलनहल्‍ली, सेसूर (कर्नादक)--इस संस्था की स्थापना 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती द्वारा की गई है। सत्यानन्दजी दयाननद मठ, दीनानगर 
(पंजाब) के संचालक स्वामी सर्वातिन्दजी महाराज के शिष्य हैं, और दीनानगर के 
दयानन्द मठ से प्रेरणा प्राप्त करके ही उन्होंने कर्नाटक में इस मठ की स्थापना की है। 
मठ का उद्देश्य श्रनाथ एवं असहाय बच्चों को श्रार्ष पद्धति द्वारा शिक्षित कर वैदिक 
धर्म के प्रचारक, वेद-शास्त्रों के विद्वान्‌ तथा देशभक्त वनाना है। अभी इस संस्था का 
प्रारम्भ ही है। ग्यारह वालक उसमें प्रविष्ट हो चुके हैं। मेंसूर श्रायंसमाज का सहयोग व 
संरक्षण मठ को प्राप्त है । ह 


(६) गुजरात के गुरुकुल 

जिस प्रकार गुजरात में स्त्रीशिक्षा के लिए श्रार्ये कन्या गुरुकुल, पोरवन्दर और 
आये कत्या महाविद्यालय बड़ौदा सदृश ग्रुरुकुल पद्धति की शिक्षण-संस्थाएँ विद्यमान हैं, 
बैंसे ही वालकों की शिक्षा के लिए भी वहाँ दो प्रसिद्ध ग्रुरुकुल . हैं--गुरुकुल सूपा और 
ग्रुरुकुल सोनगढ़। ग्रुरुकुल सूपा की स्थापना गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय की शाख्रा के 
रूप में हुई थी, और गुरुकुल सोनगढ़ में भी पहले गुरुकुल काँगड़ी की पाठविधि का अनुस रण 
किया जाता था । इसलिए ग्रुरुकुल काँगड़ी के विस्तार का वर्णन करते हुए इनका पहले 
भी उल्लेख किया जा चुका है । पर क्योंकि गुजरात की झ्रार्य शिक्षण-संस्थाओ्ं में इनका 
बहुत ऊँचा स्थान है, और इन द्वारा हजारों विद्यार्थी वैदिक बर्म तथा आयें संस्क्ति के 
वातावरण में शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं, गत: इन पर कुछ भ्रधिक विस्तार के साथ प्रकाश 
डालना श्रावश्यक है। 

गुरुकल सोनगढ़--यह संस्था सौराष्ट्र (काठियावाड़) में सोनगढ़ के समीप एक 
सुरम्य व स्वास्थ्यप्रद स्थान पर स्थित है । काठियावाड़ में ग्ुरुकुल खोलने का विचार श्री 
मनुभाई पाताभाई चेर के मन में उत्पन्त हुआ था । वह महर्षि दयानन्द सरस्वती के परम 
भक्त थे और अपने प्रदेश में वैदिक धर्म के प्रचार के लिए: निरन्तर प्रयत्नशील रहते थे । 
सन्‌ १६२४ में जब महषि के जन्मस्थात टंकारा में उनकी जन्मशताब्दी मनायी' गयी, श्री 
चेर ने उसकी सफलता के लिए प्रनथक परिश्रम किया, और उस पुण्य अ्रवसर पर उन्होंने 
प्रतिज्ञा की, कि “जब तक काठियावाड़ में गुरुकुल स्थापित नहीं हो जायगा, तब तक मैं 
मिष्ठान्त ग्रहण नहीं करूँगा और भूमि पर ही शयन करूँगा ।” श्री चेर का संकल्प तो दृढ़ 
था, पर उनके पास साधनों का अभाव था । पर वह इससे घबराये नहीं। शीघ्र ही बम्बई 
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के प्रसिद्ध व्यापारी सेठ मनसुखलाल छगनलाल देसाई धन द्वारा गुरुकुल की योजना को 
क्रियान्वित करने के लिए उद्यत हो गये । उन्होंने सोनगढ़ में गुरुकुल के लिए जमीन और 
उस पर वने हुए मकान खरीद लिये, और काम शुरू करने के लिए बीस हजार रुपये नकद 
भी प्रदात कर दिये । गुजरात में आर्यसमाज के कार्यकलाप का प्रधान केन्द्र बड़ौदा नगरी 
थी, जहाँ पण्डित आ्रानन्दप्रिय न केवल कन्या महाविद्यालय का ही संचालन कर रहे थे, 
अपितु उसे केन्द्र ववा कर गुजरात में सर्वेत्र शुद्धि, दलितोद्धार, समाजसुधार तथा शिक्षा 
के प्रसार के महत्त्वपूर्ण कार्यों में भी सक्रिय रूप से भाग ले रहे थे । सोनगढ़ में गुरुकुल की 
स्थापना तथा उसके संचालन में पण्डित आनन्दप्रियजी ने भी पूरा-पूरा सहयोग देना 
स्वीकार किया, और इस प्रकार गुरुकुल के लिए भूमि-भवन तथा घन की प्राप्ति हो जाने 
पर और पण्डित आनन्दप्रियजी जैसे कमेंठ आर्य नेता का सहयोग मिल जाने पर १० माचें, 
सन्‌ १६९२६ को शिवरात्रि (ऋषिवोधोत्सव) के पुण्य पर्व के दिन सोनगढ़ में ग्रुरकुल की 
स्थापना कर दी गयी । इस प्रकार श्री मनुभाई पाताभाई चेर की प्रतिज्ञा पूरी हुई। शुरू 
में १५ ब्रह्मचारी गुरुकुल में प्रविष्द हुए। ग्ुरुकुल की व्यवस्था तथा संचालन का कार्ये 
श्रारयकुमार महासभा बड़ौदा के सुपुर्द किया गया, और श्री चतुरभाई को उसका मुख्या- 
धघिष्ठाता बनाया गया। य़ुरुकुल में शिक्षा निःशुल्क थी, पर भरण-पोषण के लिए दस रुपये 
मासिक शुल्क लिया जाता था, जिससे ब्रह्मचारियों की भोजन, वस्त्र, निवास तथा पुस्तकों 
आदि की सब आवश्यकताएँ पूरी की जाती थीं । पाठ्यक्रम वही अपनाया गया था, जो 
उस समय गुरुकुल काँगड़ी में प्रचलित था और ब्रह्मचारियों की दिनचर्या भी काँगड़ी गुरुकुल 
के अनुसार निर्धारित की गई थी। गुरुकुल का वार्षिकोत्सव प्रतिवर्ष शिवरात्रि के अवसर 
पर बड़ी घूमधाम के साथ हुआ करता था, जिसमें हजारों नर-तारी सस्मिलित होते थे। 
इस झवसर पर गुरुकुल के ब्रह्मचारी भाषण, वाद-विवाद, संगीत तथा व्यायाम आदि में 
अपनी निपुणता का प्रदर्शन करते थे, जिससे जनता बहुत प्रभावित होती थी। तव सरकार 
से कोई आथिक सहायता इस संस्था को प्राप्त नहीं होती थी। जनता के दान द्वारा ही 
गरुरुकुल का सब खर्चे चलता था। 

सन्‌ १९४७ में स्व॒राज्य के पश्चात्‌ गुरुकुलों की लोकप्रियता में सर्वत्र क्लास होने 
लग गया था| स्वतन्त्र भारत की सरकार द्वारा तब स्थाव-स्थान पर स्कूल खोले जा रहे 
थे, जिनमें शिक्षा की सव सुविधाएँ उपलब्ध थीं । जनता का भुकाव इन स्कूलों की ओर 
होने लगा। इस नयी परिस्थिति में गुरुकुल सोनगढ़ के संचालकों ने विचार किया, कि उन्हें 
भी समय के अनुसार अपनी संस्था की रीति-तीति में परिवतंत करता चाहिये। इसीलिए 
उन्होंने गुरुकुल को एक ऐसे स्कूल के रूप में परिवर्तित कर देने का निश्चय किया, जिसमें 
सरकार द्वारा निर्धारित पाठ्यक्रम के अनुसार पढ़ाई होती हो । पर साथ ही, उन्होंने यह्‌ 
भी ध्यान में रखा कि जिन उद्देश्यों को सम्मुख रखकर इस संस्था की स्थापना की गई 
थी, उन्हें भी हानि न पहुँचे । इसीलिए उन्होंने गुरुकुल के आश्रम (छात्रावास) को जारी 
रखा। जो विद्यार्थी छात्रावास में रहते थे, गुरुकुल प्रणाली के अनुरूप उनका रहंन-सहन 
होता था, और उनकी दिनचर्या भी पूर्ववत्‌ गुरुकुलीय ही रहती थी। पर अब ऐसे विद्यार्थी 
बहुत बड़ी संख्या में गुरुकुल में प्रविष्ट किये जाने लगे, जो छात्रावास में नहीं रहते थे और 
केवल पढ़ाई के लिए वहाँ आया करते थे । सरकार से प्राथिक सहायता भी अब गुरुकुल 
को प्राप्त होने लगी, जिससे उसकी झाथिक समस्या का समाधान हो गया । 
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सन १६५४४ में गुरुकुल सोनगढ़ की रजत जयन्ती बड़े समारोह के साथ मनायी 
गई, और उसके दो वर्ष पश्चात्‌ कृषि और गौपालन के दो नये विभाग वहाँ खोल दिये 
गये। कुछ ही समय में यह गुरुकुल एक बहु-उद्देश्यीय हाईस्कूल के रूप में विकसित हो 
गया । पर सरकारी पाठ्यक्रम को अपना लेने पर भी गुरुकुल शिक्षा-पद्धति की कतिपय 
विशेषताएँ उसमें कायम रहीं। वहाँ के छात्रावास में वर्तमान समय में ५०० से भी अधिक 
विद्यार्थी निवास कर रहे हैं, जिनका रहन-सहन, खान-पान और, दिनचर्या गुरुकुलों के 
अनुरूप है, और जो प्रात:-सायं नियमपूर्वेक सन्ध्या-हवन करते हैं। इन विद्याथियों को 
नियमित रूप से धर्मशिक्षा भी दी जाती है। गुरुकुल में विद्यार्थियों की कुल संख्या सन्‌ 
१६८२ में २१६७ थी । 
गुरुकूल सुपा--गुजरात की इस प्रसिद्ध भरा शिक्षण-संस्था की स्थापना गुरुकुल 
काँगड़ी की शाखा के रूप में सन्‌ १६२४ में हुई थी। इस स्थिति में इस गुरुकुल कीजों 
प्रगति हुई, उस पर इस ग्रन्थ में पहले प्रकाश डाला जा चुका है। सन्‌ १६४७ में भारत 
के स्वतन्त्र हो जाने पर ग्रुरकुल काँगड़ी की डिप्रियों को राज्य सरकारों द्वारा मान्यता 
प्राप्त होनी शुरू हो गई थी, और वम्वई की सरकार ने भी उन्हें मान्यता प्रदान कर 
दी थी। इस दशा में यह प्रयत्न किया गया, कि ग्रुरुकुल सूपा में भी महाविद्यालय की 
कक्षाएँ खोल दी जाएँ, और उनमें गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय द्वारा महाविद्यालय 
विभाग के लिए निर्धारित पाठ्यक्रम के श्रनुसार पढ़ाई होने लगे। उस समय गरुरुकुल 
सूपा के झ्राचार्य पण्डित चन्द्रकान्त वेदालंकार थे। वह सुयोग्य शिक्षाशास्त्री, वेदशास्त्रों 
के प्रकाण्ड विद्वान्‌ तथा कर्मठ कार्यकर्ता थे। वह चाहते थे, कि गुरुकुल सूपा में 
महाविद्यालय विभाग भी सुव्यवस्थित रूप से स्थापित हो जाए। कुछ समय वहाँ इस 
विभाग की पढ़ाई हुई भी । पर भ्रनेक कठिनाइयों के कारण इस नये विभाग को शीघ्र ही 
बन्द कर देना पड़ा । सन्‌ १६९५२ में पण्डित चन्द्रकाल्त का स्वगंवास हो गया, और उनके 
स्थान पर पण्डित केशवदेव वेदालंकार की श्राचायं पद पर नियुक्ति हुईं। केशवदेवजी 
प्राचीन वेदशास्त्रों के साथ साथ अर्थशास्त्र के भी गम्भीर विद्वान्‌ थे। उनके श्रयत्न 
से कृषि का एक पृथक्‌ विभाग ग्रुरुकुल में खोला गया, और वहाँ के विद्यालय विभाग में 
बम्बई की सरकार द्वारा निर्धारित पाठ्यक्रम के अनुसार शिक्षा की व्यवस्था की गई। पर 
ग्रुरुकुल का छात्रावास पूर्ववत्‌ विद्यमान रहा, और उसमें विद्यार्थियों के रहन-सहन, * 
खान-पान और दिनचर्या को गुरुकुलीय पद्धति के अनुसार कायम रखा गया । इससे गुरुकुल 
सूपा की लोकप्रियता में बहुत वृद्धि हुई, क्योंकि वहाँ का पाठ्यक्रम वही था जो बम्बई 
राज्य की सरकार द्वारा मान्यता प्राप्त शिक्षण-संस्थाओं का था। पर साथ ही, वहाँ के 
विद्यार्थियों को गुरुकुल शिक्षा प्रणाली के सब लाभ भी प्राप्त हो जाते थे । सन्‌ १६६६ में 
पण्डित केशवदेव के सेवानिवृत्त हो जाने पर पण्डित विश्वबन्धु वेदालंकार सूपा ग्रुरकुल 
के आ्राचायं बने, और उनके पश्चात्‌ डा० दिलीप वेदालंकार । वर्तमान समय में इस संस्था 
का कार्यभार श्री भीम भाई मोरारजी देसाई ने सँभाला हुआ है, और ७०० से भ्रधिक 
ब्रह्मचारी वहाँ के छात्रावास में ब्रह्मचय॑पूर्वंक सदाचारमय जीवन विताते हुए शिक्षा प्राप्त 
कर रहे हैं। गुरकुल का प्रवन्ध 'गुजरात ग्रुरुकुल सभा' के भ्रधीन है, जिसके वर्तमान 
प्रधान श्री प्रभुभाई जोगीभाई पटेल हैं । ह 
दसवीं कक्षा तक सूपा गुरुकुल में शिक्षा प्राप्त कर जो विद्यार्थी वाद में ग्रुरुकुल 
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काँगड़ी में उच्च शिक्षा के लिए प्रविष्ट हुए और जिन्होंने वहाँ से विविध 'अलंकार' 
डिग्रियाँ प्राप्त कीं, उनमें से कतिपय ऐसे हैं, जिन्हें आर्यसमाज में अत्यन्त महत्त्वपूर्ण व 
प्रतिष्ठित स्थान प्राप्त है। दक्षिणी भ्रफ़्ीका में वैदिक घर्मं तथा हिन्दी भाषा के प्रचार के 
सम्बन्ध में अत्यन्त महत्त्वपूर्ण कार्य करने वाले पण्डित नरदेव बेदालंकार की दसवीं कक्षा 
तक की शिक्षा गुरुकुल सूपा में ही हुई थी । वड़ीदा कन्या महाविद्यालय द्वारा संचालित 
श्रायुवेदिक कॉलिज के आचारये पण्डित सुरेन्द्रनाथ श्रायुर्वेदालंकार तथा देश-विदेश में 
वैदिक धर्म के प्रचार में रत भौर सावंदेशिक आय॑ प्रतिनिधि सभा के उपमन्‍्ती डा० 
दिलीप वेदालंकार भी गुरुकुल सूपा के विद्यार्थी रहे हैं। * 

गुरुकुल ब्रह्मचर्याअ्रम, आणन्द--इस गुरुकुल की स्थापना सन्‌ १६१२ में हुई 
थी। इसके दो विभाग थे --प्राचीन विभाग तथा अर्वाचीन विभाग, और इसका संचालन 
आाय॑ प्रतिनिधि सभा, वम्बई द्वारा नियत की गयी झ्राय॑विद्यासभा के अधीन था । एप्रिल, 
सन्‌ १६३४ में गुरुकुल का प्राचीन विभाग चरोत्तर प्रदेश के आयंसमाज को सौंप दिया 
गया, भर उसी हारा इसका संचालन किया जाता रहा । पर आयंसमाज को इस संस्था 
को चलाने में कठिनाइयाँ भ्रनुभव होने लगीं, और मार्च, १६३७ में किये गये एक निश्चय 
के अ्रनुसार यह व्यवस्था की गईं कि गुरुकुल में केवल ब्रह्मचर्याश्रम रहे। वहाँ केवल 
संस्कृत तथा धमंशिक्षा की पढ़ाई का प्रवन्ध रहे, और गणित, इतिहास, भूगोल आदि की 
पढ़ाई के लिए ब्रह्मचारियों को भ्रन्य स्कूलों में भेज दिया जाया करे। पर यह व्यवस्था भी 
देर तक नहीं चल सकी, और आणन्द का ग्रुरुकुल वन्‍्द हो गया। पर उसका जो विभाग 
बम्बई में था, वह निरन्तर चलता रहा, और भव तक भी विद्यमान है। 

उपदेशक विद्यालय, टंकारा --मह॑षि दयानन्द सरस्वती के जन्मस्थान टंकारा 
(राजकोट) में एक उपदेशक विद्यालय स्थापित किया गया है, जिसका संचालन महर्षि 
दयानन्द स्मारक दृृस्ट, टंकारा' के हाथों में है। यह पूर्णतया निःशुल्क संस्था है, भोर इसमें 
संस्कृत, वेदशास्त्र तथा आरय॑ सिद्धान्तों की शिक्षा' की समुचित व्यवस्था है। विद्याथियों 
का रहन-सहन तथा दिनचर्या गुरुकुल पद्धति के अनुरूप है। 


(७) हरयाणा के गुरुकुल 

गुरुकुल भाज्मर, गुरुकुल भैसवाल, गुरुकुल कुरुक्षेत्र, आरष गुरुकुल संस्कृत महा- 
विद्यालय डिकाडला, भ्रुरुकुल आर्यंनगर हिसार आदि हरयाणा राज्य के उन सब गुरुकुलों 
का इस ग्रन्थ में पहले यथास्थान परिचय दिया जा चुका है जो श्रीमहयानन्द झाष॑ विद्यापीठ, 
भज्मर से सम्बद्ध हैं और या गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय से। पर उनके अतिरिक्त भी 
कुछ गुरुकुल हरयाणा में हैं, जिनका संक्षेप के साथ उल्लेख करना आवश्यक है। 

गुरुकुल घरोंडा (करनाल) --इंस गुरुकुल की स्थापना स्वामी रामेश्वरानन्दजी 
महाराज ने सन्‌ १६३६ में की थी । अंग्रेजी शासन के उस काल में हरयाणा में भी उर्दू 
भाषा का प्राधान्य था, और उसकी शिक्षा अ्रनिवाय॑ं थी । वहाँ के पाठ्यक्रम में संस्कृत का 
तो प्रश्त ही क्या, हिन्दी को भी समुचित स्थान प्राप्त नहीं था। माता-पिता अपनी सनन्‍्तान 
को हिन्दी-संस्कृत पढ़ाना निरंथंक समभते थे। इस दशा में प्रारम्भ के वर्षों में गुरुकुल 
घरोंडा को अनेकविध कठिनाइयों का सामना करना पड़ा । स्थानीय सरकारी पदाधिकारी 
तथा स्कूल के हेंडमास्टर भी इस संस्था के विरोधी थे और संदा घमकियाँ देते रहते थे। 
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पर स्वामीजी ने इनकी कोई परवाह नहीं की, और उन्हीं के भ्रयत्त का यह परिणाम हुआ 
कि कुछ ही समय में यह गुरुकुल अपने पेरों पर खड़ा हो गया । वहाँ शिक्षा तथा रहच- 
सहन आदि की व्यवस्था बहुत उत्तम थी। पढ़ाई मह॒धि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रति- 
पादित पद्धति के अनुसार होती थी, जिससे आक्ृष्ट होकर वालक वहाँ प्रविष्ट होने लगे, 
और यह संस्था निरन्तर उन्नति करती गई। भार पद्धति के अनुसार पाणिनीय श्रष्ठा- 
ध्यायी और पातञ्जल महाभाष्य की शिक्षा के अतिरिक्त इस गुरुकुल में सम्पूर्णानन्द संस्क्त , 
विश्वविद्यालय, वाराणसी की प्रथमा, मध्यमा और शास्त्री की परीक्षाओं के लिए पढ़ाई 
की भी समुचित व्यवस्था है। साथ ही, विद्याथियों को योगाभ्यास, प्राणायाम, व्यायाम 
और ह॒ठयोग की घौती, नेती, वस्ती झादि क्रियाओं की भी क्रियात्मक शिक्षा दी जाती है। 
गुरुकुल भ्रात्मशुद्धि आक्षम, बहाडुरगढ़ (हरयाणा)--र अक्तूबर, सन्‌ १६६८ 
को वैदिक धर्म के प्रचार व प्रसार के उद्देश्य को सम्मुख रखकर इस संस्था की स्थापना 
हुईं थी । श्री भात्मस्वामी ने इसे स्थापित किया था, भौर उनके शिष्य श्री धर्ममुनि द्वारा 
प्रारम्भ से ही इसका संचालन किया जा रहा है। विद्यार्थियों की संख्या वहाँ वहुत कम है । 
पर सब विद्यार्थी छात्रावास में रहते हैं, और विद्याध्ययन के साथ-साथ चरित्र-निर्माण 
तथा आात्मशुद्धि के लिए विशेष रूप से प्रयत्न करते हैं। गुरुकुल का वातावरण धामिक 
एवं आध्यात्मिक है। समय-समय पर वहाँ योग-साधना शिविर, ब्रह्मचर्य शिक्षण शिविर, 
और भाय॑ वीर दल शिविर लगाये जाते हैं, जिनसे गुरुकुल के विद्यार्थियों के अतिरिक्त भ्रन्य 
लोगों को भी लाभ उठाने का अवसर प्राप्त होता है । ग्ुरुकुल का अपना पुस्तकालय है, 
जिसमें १५०० के लगभग पुस्तकें हैं। वैदिक साहित्य, आयुर्वेद तथा प्राकृतिक चिकित्सा 
की पुस्तकों का वहाँ अच्छा संग्रह है। इस संस्था ने अनेक पुस्तकें भी प्रकाशित की हैं, 
जिनमें प्राणायामविधि, श्रात्मज्योति, फल-सब्जियों द्वारा रोग नष्ट, झ्ात्मशान्ति, और 
स्वस्थ जीवन आदि उल्लेखनीय हैं । 'आात्मशुद्धि पथ” नामक एक मासिक पत्र भी इस 
संस्था द्वारा प्रकाशित किया जाता है। स्वामी घर्मंमुनि इसके सम्पादक हैं। 
अन्य गुरुकूुल--गुड़गाँवा जिले में सुढाना, जीन्द जिले में मुलकनी और सोनीपत 
जिले में सांदल क्लाँ नामक स्थानों पर भी गुरुकुल विद्यमान हैं । इनके अतिरिक्त कतिपय 
* ऐसे कन्या गुरुकुल भी हरयाणा में हैं, जों हर॒याणा विद्यापीठ भैंसवाल तथा श्रीमहयानन्द 
आरा विद्यापीठ के साथ सम्बद्ध नहीं हैं। ये कन्या गुरुकुल करनाल जिले में वला, मो र- 
माजरा भौर पाढ़ा नामक स्थानों पर, जीन्द जिले में खरल, रोहतक जिले में लोवांकलाँ 
और सिद्दीपुर लोवां और महेन्द्रगढ़ जिले में मजेठी (कुण्डा) नामक स्थानों पर स्थित हैं । 
हरयाणा न कन्या गुरुकुलों का परिचय देते हुए इनमें से कुछ का विवरण पहले दिया भी 
जा चुका है। 
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इक्कीसवाँ अ्रध्याय 


गुरुकुल विश्वविद्यालय वृन्दावन को प्रगति 


(१) शिक्षा तथा प्रबन्ध की व्यवस्था 


संयुक्त प्रान्त (उत्तरप्रदेश) की आये प्रतिनिधि सभा द्वारा किस प्रकार गुरुकुल 
की स्थापना की गई, और कैसे उसे सिकन्‍्दरावाद से फर्रुखावाद और वहाँ से वृन्दावन ले 
जाया गया, इसका विवरण पहले दिया जा चुका है। भ्राय॑ प्रतिनिधि सभा का गठन जिन 
उद्देश्यों को सम्मुख रख कर किया गया था, उनमें प्रथम उद्देश्य निम्नलिखित था --बेद- 
बेदांग तथा प्राचीन संस्कृत शास्त्रों को पढ़ानें तथा आर्योपदेशक बनाने के लिए विद्यालय 
स्थापन करना ।” गुरुकुल की स्थापना इसी उद्देश्य की पूर्ति के लिए की गई थी। इसीलिए 
गुरुकुल के विद्यालय विभाग के पाठ्यक्रम में संस्कृत को मुख्य स्थान दिया गया था। पर 
अंग्रेजी भाषा तथा झाधुनिक विज्ञान की पढ़ाई की भी उसमें उपेक्षा नहीं की गई थी। 
प्रतिनिधि सभा की अन्तरंग सभा द्वारा सन्‌ १६१० में ग्रुरुकुलं विद्यालय के लिए जो नियम 
बनाये गये थे, उनके अनुसार “विद्यार्थियों को निम्न विषय अध्ययन करने होंगे--(१) 
साज़ोपाजु वेद तथा अन्य सच्छास्त्र, (२) अंग्रेजी भाषा तथा अंग्रेजी साहित्य, (३) वर्तमान 
कालिक पदार्थ विद्या (सायन्स) अंग्रेजी भाषा या झा भाषा द्वारा जहाँ तक कि वेदादि की 
पढ़ाई में विष्मकारी हुए बिना सम्भव हो ।” साथ ही, यह भी तय कर दिया गया था कि 
शिल्प तथा वृत्ति सम्बन्धी नियत शिक्षाएँ इस विद्यालय की उच्च श्रेणी के विद्यार्थियों के 
लिए स्वेच्छानुसारिणी होंगी।” .इन नियमों को दृष्टि में रख कर गुरुकुल विद्यालय के 
लिए जो पाठ्यक्रम निर्धारित किया गया था, उसमें पहली श्रेणी से ही गणित, भूगोल _ 
तथा वस्तुपाठ की शिक्षा प्रारम्भ कर दी गई थी। चौथी श्रेणी से इतिहास को और छठी 
श्रेणी से भ्र॑ग्रेजी तथा पदार्थ विज्ञान (सायन्स) की पढ़ाई को भी पाद्यक्रम में सम्मिलित 
कर लिया गया था। संस्कृत की शिक्षा तो प्रथम श्रेणी से थी ही । 

सन्‌ १६१४ में गुरुकुल वृन्दावन के सबसे पहले विद्यार्थी विद्यालय विभाग की 
शिक्षा पूरी कर चुके थे। भ्रवे महाविद्यालय विभाग के लिए पादुयक्रम निर्धारित करना 
था। अतः प्रतिनिधि सभा की अन्तरंग सभा ने २२ जून, सन्‌ १६१४ को अपनी बेठक में 
यह निश्चय किया, कि “महाविद्यालय की पढ़ाई का काल चार वर्ष हो। तदुपरान्त स्नातक 
परीक्षा हो। महाविद्यालय में ऐसे विषयों की शिक्षा देने का प्रबन्ध किया जावे जिनमें 
विशेष यन्त्रादि साधनों (497ध7०६०७) की आवश्यकता न पड़े । सम्प्रति निम्नलिखित 
विषयों में से सब का भ्रथवा कुछेक के पढ़ाने का भ्रवन्ध किया जावे -- (१) वेद साज्जोपाऊु 
(प्रत्येक दशा में), (२) संस्क्ृत साहित्य, (३) अंग्रेजी, (४) पूर्वीय व पश्चिमीय फिलासफी, 
(५) प्राचीन व अर्वाचीन इतिहास, (६) अथेशास्त्र (९0॥8०६] 2९०7०॥५), (७) झायें 
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भाषा साहित्य, (५) 0णाएशथ्यक्राए० 8709 रण फिशॉड्ठांणा5। भावश्यकता पड़ने पर 
और विषय बढ़ा दिये जावेंगे।”” इस प्रस्ताव से स्पष्ट है, कि प्रारम्भ काल से ही गुरुकुल 
वुन्दावन के संचालक उसमें वेदःवेदांगों और संस्कृत के साथ-साथ अंग्रेजी, हिन्दी तथा 
इतिहास, फिलासफी और अर्थशास्त्र जेसे आधुनिक विषयों की पढ़ाई को भी समुचित 
महत्त्व दे रहे थे । यही कारण है, कि सन्‌ १६१८ में इस संस्था की शिक्षा को पूर्ण कर जो 
ब्रह्मचारी स्तातक बने, वह केवल संस्कृत तथा वेदशास्त्रों के ही विद्वान नहीं थे, अपितु 
अंग्रेजी तथा झ्राघुनिक ज्ञान में भी उनकी समुचित गति थी। यह क्रम बाद में भी जारी 
रहां, और गरुरुकुल वृन्दावन एक ऐसा महत्त्वपूर्ण बिद्यापीठ या विश्वविद्यालय वन गया, 
जिसके पाठ्यक्रम में प्राच्य और पाश्चात्य तथा प्राचीन और अर्वाचीन ज्ञान-विज्ञान का 
समुचित समन्‍्वय था। विद्याथियों की आ्राजीविका की समस्या का समाधान करने के लिए 
अन्तरंग सभा ने गुरुकुल की उच्च श्रेणियों में शिल्प तथा वृत्ति-सम्बन्धी शिक्षा प्रारम्भ 
करने का भी निश्चय किया था, यह ऊपर लिखा जा चुका है। इसीलिए सन्‌ १६१४ में 
वहाँ ग्रायुवेंद की भी पढ़ाई प्रारम्भ कर दी गईं थी, श्लौर समयान्तर में आयुर्वेद की कक्षाएँ 
ही एक पृथक महाविद्यालय के रूप में विकसित हो गई थीं । 
जिस समय यह गुरुकुल फरुंखाबाद में था, महात्मा भगवानदीन उसके मुख्या- 
धिष्ठाता थे, और श्री देवदत्त संस्कृत व्याकरण के भ्रध्यापक थे । श्री देवदत्त मह॒षि दयानन्‍्द 
सरस्वती के शिष्य थे, और उन्होंने मह॒षि से ही व्याकरण का अ्रध्ययन किया था। जब 
गुरुकुल को फरुखावाद से वृन्दावन लाया गया, तो ये दोनों भी बह्मचारियों के साथ वहाँ 
आा गये थे। इसमें सन्देह नहीं, कि इस गुरुकुल के प्रारम्भिक विकास में महात्मा भगवानदीन 
का कत्‌ त्त्व भ्रत्यन्त महत्त्व का था। वह आ्रायेसमाज के श्रौढ़ विद्वान्‌ और कमठ कार्यकर्ता 
थे। सन्‌ १८६० से ६६ तक वह संयुक्त प्रान्त की झाये प्रतिनिधि सभा के मन्‍्त्री रहे थे, श्रोर 
१८९८ से १६९०० तक तथा १६०२ से १६०७ तक प्रधान । गुरुकुल को सुदृढ़ आधार पर 
स्थापित करना उन्हीं का कार्य था । वह जब तक जीवित रहे, इस संस्था की अवेतनिक 
सेवा करते रहे । गुरुकुल के लिए घन एकत्र करने में भी उनका योगदान महत्त्व का था। 
महात्मा भगवानदीन के पश्चात्‌ महात्मा नारायणप्रसाद ग्रुरुकुल के मुख्याधिष्ठाता बने 
थे। इस संस्था के विकास में उन्होंने जो कार्य किया, उस पर पहले प्रकाश डालाजा 
चुका है। , 
सन्‌ १६१८ से १६२४ तक जो ब्रह्मचारी शिक्षा को पूर्ण कर स्नातक बने, वे सब 
फरुंखाबाद से वृन्दावन आये थे। इन स्नातकों की' संख्या २३ है। इनमें श्री घर्मन्द्रनाथ 
तकंशिरोमणि, श्री ह्विजेन्द्रनाथ सिद्धान्तशिरोमणि, श्री वृहस्पति वेदशिरोमणि, ओऔी 
विद्याधर आयुर्वेदशिरोमणि, श्री रुद्रदेव वेदशि रोमणि, श्री रमेशचन्द्र सिद्धान्तशिरोमणि, 
भर श्री गौतम आयुर्वेदशिरोमणि के नाम उल्लेखनीय हैं । इन सबने विद्वत्ता तथा घर्मं की 
सेवा के क्षेत्रों में श्रच्छी ख्याति प्राप्त की। जिस प्रकार गुरुकुल काँगड़ी के स्तातकों को 
अंलंकार' (विद्यालंकार, वेदालंकार, सिद्धान्तालंकार और आयुर्वेदालंकार) की डिग्रियाँ 
दी जाती थीं, वैसे ही गुरुकुल वृन्दावन के स्नातकों को 'शिरोमणि' डिग्री देने की व्यवस्था 
की गई थी। सन्‌ १९२० से १९२४ तक जो ब्रह्मचारी गुरुकुल वृन्दावन से स्वातक हुए, 
उनमें 'आयुर्वेदेशिरोमणि” ८० प्रतिशत से भी अधिक थे। आजीविका की समस्या को 
दृष्टि में रख कर ही वृन्दावन ग्रुरुकुल में आयुर्वेद का विषय बहुत लोकप्रिय हुआ था । 
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फर्रुखावाद से जो विद्यार्थी ग्ुरुकुल वृन्दावन भ्राये थे, पर परिस्थितियों से विवश होकर 
स्नातक वनने से पहले ही वहाँ से चले गये थे, उनमें श्री मंगलदेव, श्री महेन्द्रभताप और 
श्री मेधाब्रत के नाम उल्लेखनीय हैं। श्री मंगलदेव संस्कृत वाडः मय के प्रकाण्ड पण्डित थे, 
और वर्षों तक वाराणसी के संस्कृत विश्वविद्यालय के कुलपति पद पर रहे थे । संस्कृत 
के विद्वानों में उन्हें मू॑न्य स्थान प्राप्त था। श्री महेन्द्रप्रताप ने शिक्षाविज्ञ तथा आार्यंसमाज 
के नेता के रूप में उच्च स्थिति प्राप्त की । वह वर्षों तक डी० ए० वी० कॉलिज, लखनऊ 
और वड़ौत कॉलिज के प्रिंसिपल रहे, और फिर गुरुकुल काँगड़ी यूनिवर्सिटी के कुलपति 
भी नियुक्त हुए। श्री मेघाव्नत संस्कृत के महाकवि हैं । उन्होंने 'दयानन्द दिग्विजय” नामक 
महाकाव्य तथा अनेक अ्रन्य संस्कृत ग्रन्थों की रचना की है। ये महानुभाव संस्कृत तथा 
वेद-वेदांगों में जो गम्भीर योग्यता प्राप्त कर सके, उसका प्रधान श्रेय गुरुकुल वृन्दावन को 
ही दिया जाना चाहिये । 

सन्‌ १६१६ तक गुरुकुल वृन्दावन सुव्यवस्थित रूप प्राप्त कर चुका था और 
उन्नति के पथ पर निरन्तर अग्रसर हो रहा था। उसी वर्ष भारत की यात्रा करते हुए 
महात्मा गांधी जब वृन्दावन आये, तो गुरुकुल में भी पधारे थे । इस संस्था का अवलोकन 
कर इसके सम्बन्ध में उन्होंने लिखा था --“इस गरुरुकुल में आते ही मेरा हृदय द्रवित हो 
गया। यह बड़े पवित्र तथा एकान्त स्थान में स्थित है। इसे देख कर मुझे बहुत आनन्द 
हुआ। ” 

गुरुकुल वृन्दावन के प्रारम्भिक काल में उसकी सब व्यवस्था आर्य प्रतिनिधि सभा 
संयुक्त प्रान्त की अन्तरंग सभा द्वारा की जाती थी। मुख्याधिष्ठाता और आचार्य आदि 
पदाधिकारियों की नियुक्ति यह सभा ही करती थी, और उसके लिए नियमों आदि का 
निर्माण भी उसी द्वारा किया जाता था। पर संस्था के विकास के साथ-साथ उसकी प्रवन्ध- 
व्यवस्था में भी परिवर्तन होते गये। वर्तमान समय में जिस ढंग से उसका प्रवन्ध व 
संचालन किया जा रहा है, उसका कुछ परिचय देना उपयोगी है। गुरुकुल वृन्दावन की 
सर्वोच्च व्यवस्थापिका सभा भाय॑ प्रतिनिधि सभा है! गुरुकुल के सम्बन्ध में उसकी वही 
स्थिति है जो यूनिवर्सिटियों में सीनेट या कोर्ट की होती है। आाय॑ प्रतिनिधि सभा की 
अन्तरंग सभा को गुरुकुल विश्वविद्यालय की एक्जीक्यूटिव कॉंसिल कहा जा सकता है। 
इनके अतिरिक्त गुरुकुल की प्रवन्ध-व्यवस्था के लिए तीन भ्रन्य समितियाँ हैं--विद्या सभा, 
शिक्षा समिति और परीक्षोपसमिति। ग्रुरुकुल वृन्दावन की प्रवन्ध-व्यवस्था मुख्यतया 
विद्या सभा के भ्रधीन है, जिसका गठन आये प्रतिनिधि सभा करती है। विद्यासभा के 
सदस्य निम्तलिखित होते हैं --(क) प्रतिनिधि सभा के मन्‍्त्री, कोषाध्यक्ष तथा गुरुकुल का 
मुख्याधिष्ठाता । (ख) कुलपति , जिसे अन्तरंग सभा निर्वाचित करती है। वह विद्यासभा 
का प्रधान या सभापति होता है। (ग) आय॑ प्रतिनिधि सभा द्वारा निर्वाचित छह सदस्य । 
(घ) संरक्षकों के दो प्रतिनिधि । (ड) स्नातक मण्डल के छह प्रतिनिधि । विद्यासभा अपने 
सन्‍्त्री तथा उपग्रधान को स्वयं चुनती है, कार्य के संचालन के लिए उपसमितियों का 
निर्माण करती है, और प्रबन्ध-व्यवस्था के लिए नियम बनाती है। विद्यासभा द्वारा बनाये 
गये नियम-उपनियमों का अन्तरंग सभा द्वारा स्वीकृत किया जाना आवश्यक है। आये 
प्रतिनिधि सभा का प्रधान ग्रुरुकुल का' कुलाधिपति (चान्सलर ) होता है। उसे अधिकार 
है, कि वह विद्यासभा के किसी भी निर्णय को वीटो कर सके । पर इसके विरुद्ध अन्तरंग 
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द्ण्ष आझार्यसमाज का इतिहास . 


सभा में भ्रपील की जा सकती है । गुरुकुल के विविध पदाधिकारी विद्यासभा द्वारा नियुक्त 
किये जाते हैं। शिक्षा-समिति की वही स्थिति है, जो यूनिवर्सिटियों में एकेडेमिक कौंसिल 
की होती है। पाठ्यक्रम निर्धारित करना इसी समिति का काम है। 

महात्मा नारायणप्रसाद (श्री नारायण स्वामीजी) के पश्चात्‌ जिन महानुभावों ने 
गुरुकुल वृन्दावन का संचालन किया, उनमें पण्डित शिवनारायण शुक्ल (१६२२-२५), 
बावू श्रीराम (१९२५-२६), वावू घासी राम (१६२६-३१), पण्डित वृहस्पति वेदशिरोमणि 
(१६३४-३७), श्री कर्णसिंह छोंकर (१६४०-४५ ), पण्डित द्विजेद्धनाथ सिद्धान्तशिरोमणि 
(१६५१-५२) और श्री नरदेव आयुर्वेदशि रोमणि (१६५४-६४) के नाम उल्लेखनीय हैं। . 


(२) आयुर्वेद महाविद्यालय 


सन्‌ १६१८ से १६८२ तक ६४ वर्षो में गुहकुल विश्वविद्यालय से १५८ विद्यार्थी 
स्नातक हुए हैं। उनमें १२१ आायुर्वेदशिरोमणि हैं । वेदशिरोमणि ८ और सिद्धान्त- 
शिरोमणि २० हैं। अन्य स्नातक तकंशिरोमणि आदि हैं। इतने भ्रधिक आयुर्वेद 
शिरोमणियों का होना इस वात का स्पष्ट प्रमाण है, कि गुरुकुल वृन्दावन में आयुर्वेद 
विषय सर्वाधिक प्रिय है, और वहुसंख्यक विद्यार्थी इसी की शिक्षा प्राप्त करते रहे हैं। 
गुरुकुल के महाविद्यालय विभाग में आयुर्वेद की शिक्षा सन्‌ १६१६ में प्रारम्भ कर दी गई 
थी और सन्‌ १६१६ में वहाँ आयुर्वेद महाविद्यालय पृथक्‌ रूप से स्थापित कर दिया गया 
था। इसका पाठ्यक्रम इस ढंग से वनाया गया था, जिससे कि विद्यार्थियों को आयुर्वेद के 
साथ साथ पाश्चात्य या आधुनिक चिकित्सा पद्धति से भी परिचय हो जाता था। इस 
महाविद्यालय में वाहर के विद्यार्थी भी प्रविष्ट किये जा सकते थे। मेट्रिक्युलेशन या तत्सम 
पूबे-मध्यमा परीक्षा उत्तीर्ण विद्यार्थी इसमें प्रवेश पा सकते थे । ये विद्यार्थी केवल आयुर्वेद 
या चिकित्सा-शास्त्र की ही शिक्षा प्राप्त करते थे, और इन्हें 'आगुर्वेदभूषण' डिग्री दिये 
जाने की व्यवस्था की गई थी। पर जो विद्यार्थी ग्रुरकुल विद्यालय की दसवीं परीक्षा 
उत्तीर्ण कर श्रायुवेंद के साथ संस्कृत, वेद और दर्शन आदि भी पढ़ें, उन्हें आयुर्वेदशिरो- 
मणि' उपाधि दी जाती है। ये यथार्थ रूप में भुरकुल वृन्दावन के स्थातक होते हैं, और 
संस्कृत आ्रादि में इनकी योग्यता प्रायः अन्य शिरोमणियों के वरावर हो जाती है। आयुर्वेद 
भूषण और भ्रायुवेंदशि रोमणि दोनों डिप्रियाँ इण्डियन मेडिसन बोर्ड (भारतीय चिकित्सा 
परिषद्‌) उत्तरप्रदेश द्वारा चिकित्सक के रूप में रजिस्ट्रेशन से लिए स्वीकृत हैं । 

आयुर्वेद की क्रियात्मक शिक्षा देने एवं प्रामाणिक व शुद्ध आयुर्वेदिक झोषधियों के 
निर्माण व प्रचार के प्रयोजन से गुरुकुल में एक प्रयोगशाला (27809) भी स्थापित 
है। इसमें भस्म, रस, आ्रासव, श्ररिष्ट, चूर्ण, रसायन आदि सब भ्रकार की आयुर्वेदिक 
ओषधियाँ शास्त्रीय. विधि से तैयार की जाती हैं। प्रमुख तथा अनुभवी वैद्य गरुरुकुल में 
निर्मित इन ओषधियों की सराहना करते हैं । गुरुकुल की श्राथिक आमदनी का भी वह 
आायुवेंदिक प्रयोगशाला का एक साधन है। भायुर्वेद महाविद्यालय के साथ सम्बद्ध एक 
धर्मार्े चिकित्सालय भी है, जिस द्वारा जहाँ गुरुकुल के ब्रह्मचारियों की चिकित्सा की 
जाती है, वहाँ पाँच हजार के लगभग वाह्न व्यक्ति भी प्रति वर्ष उससे लाभ उठते हैं। 

गुरुकुल विश्वविद्यालय में भ्रायुर्वेद महाविद्यालय का स्थान कितना महत्त्वपूर्ण है, 
इसे स्पष्ट करने के लिए इतना लिख देना ही पर्याप्त है, कि वर्तमान समय में १८० विद्यार्थी 
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उसमें शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं, जवकि महाविद्यालय विभाग की अन्य कक्षाश्रों (ग्यारहवीं 
से चौदहवीं तक) में विद्याथियों की संख्या केवल ११ है। 


(३) ग्रुरुकुल वृन्दावन की प्रगति 

श्रारय॑ प्रतिनिधि सभा संयुक्त प्रान्त (उत्तरप्रदेश) द्वारा जब अपना ग़रुरुकुल 
फरुंखावाद से वृन्दावन लाया गया, तो 5८२ ब्रह्मचारी वहाँ आये थे। इनमें से ६ वृन्दावन 
आकर घर चले गये थे । इस प्रकार प्रारम्भ में वहाँ ब्रह्मचारियों की संख्या ७३ थी। 
इसके वाद श्रेणियों में वृद्धि के साथ और ग्रुरुकुल की दशा के सुव्यवस्थित हो जाने के 
परिणामस्वरूप वहाँ ब्रह्मचारियों की संख्या भी बढ़ती गई । जहाँ तक गुरुकुल में ब्रह्मचा- 
रियों की संख्या का सम्बन्ध है, गुरुकुल वृन्दावन के इतिहास में सन्‌ १६३७-३८ विशेष 
रूप से उल्लेखनीय है। इस वे श्रवागढ़ (जिला एटा) के राजा श्री सूयंपालसिंह ने २० ० 
विद्यार्थी अपने व्यय से गुरुकुल में प्रविष्ठ कराये थे, जिसके कारण वहाँ ब्नह्मचारियों की 
संख्या में अ्रसाघारण वृद्धि हो गई थी । आवागढ़ के राजा साहव के घर्मादा कोष में 
इक्कीस लाख के लगभग घनराशि जमा थी। राजा श्री सुयंपालसिह ने निश्चय किया, 
कि इसका उपयोग शिक्षा के प्रसार के लिए किया जाए। इसीलिए वह शान्ति निकेतन 
(बोलपुर, बंगाल) गये, और उन्होंने सात लाख रुपये श्री रवीन्द्रनाथ ठाकुर को प्रदान कर 
दिये। शेष घन को शिक्षा के कार्य में खचें करने के लिए उन्होंने निश्चय किया, कि अपने 
राज्य (जमींदारी) के वालकों को गुरुकुल में पढ़ने के लिए भेज दें और उनका सब खर्चे 
धर्मादे से प्रदान किया जाता रहे । इसीलिए सन्‌ १६३७ में उन्होंने २०० वालक ग्रुरुकुल 
में प्रविष्ट करा दिये थे। यदि श्री सूयेपालसिह अपने संकल्प पर दृढ़ रहते, तो ग्रुरुकुल 
वुन्दावन में न ब्रह्मचारियों की समस्या रहती और न घन की । पर उन्होंने कुछ ऐसी शर्तें 
प्रस्तुत करनी प्रारम्भ कर दीं, जिन्हें स्वीकार कर सकना आये प्रतिनिधि सभा के लिए 
सम्भव नहीं हुआ । वह शिक्षा की व्यवस्था श्रपनी इच्छा के अनुसार कराना चाहते थे। 
उनकी यह शर्तें भी थी, कि उन्हें आये प्रतिनिधि सभा का प्रघान भी नियुक्त कर दिया 
जाए। राजा लोग प्रायः मुसाहिबों से घिरे रहते हैं, और उनकी बातों को वे बहुत महत्त्व 
देते हैं। राजा सुयंपालसिह भी इसके अपवाद नहीं थे । उन्होंने श्रपने मुसाहिवों के प्रभाव 
में आकर गुरुकुल की आन्तरिक व्यवस्था में इस ढंग से हस्तक्षेप करना प्रारम्भ किया, जो 
सभा के श्रधिकारियों को सहन नहीं हुआ । फलस्वरूप इस प्रकार की परिस्थितियाँ बन 
गईं, कि आवागढ़ के सव विद्यार्थी राजा साहव द्वारा गुरुकुल से वापस बुला लिये गये। ये 
छात्र तीन वर्ष से भी कम समय गुरुकुल में रहे थे । 

आवागढ़ से २०० विद्यार्थियों के एक साथ ग्रुरुकुल में प्रविष्ट हो जाने पर अन्य 
बालकों को प्रविष्ट कर सकना सम्भव नहीं रह गया था। गुरुकुल के छात्रावास में २५० 
से अधिक विद्यार्थियों के लिए स्थान नहीं था। २०० स्थान केवल आवागढ़ के बालकों ने 
ही घेर लिये थे, भ्रतः श्रन्य आय॑ परिवारों के वालकों को प्रविष्ट करना बन्द कर दिया 
गया था। ग्रुरुकुल में दूर-दूर से विद्यार्थी आया करते थे। सन्‌ १९१७ में जो ७३ विद्यार्थी 
वहाँ शिक्षा प्राप्त कर रहे थे, उनमें महाराष्ट्र, विहार, हरयाणा, मध्यभारत और बरमा 
के वालक भी थे | बाद में दूरवर्ती प्रदेशों के छात्रों की संख्या में निरन्तर वृद्धि होती गई, 
और वहाँ के आर्य नर-तारियों से इस संस्था के लिए झाथिक सहायता भी प्राप्त होने 
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लगी। पर झावागढ़ से एक साथ इतने भ्रधिक बालकों के झा जाने के कारण गुरुकुल रा 
आ्रार्यें जनता से सम्पर्क कम होने लग गया, क्योंकि भ्रव अन्य आय॑ परिवारों के वालकों के 
प्रवेश के लिए वहाँ गुंजाइश ही नहीं रह गई थी | इसी का यह परिणामहुश्रा, कि जब राजा 
सूर्यपालसिह ने अपने राज्य के बालकों को ग्रुरुकुल से हठा लिया, तो वहाँ व्रह्मचारियों 
की संख्या केवल ४० रह गई । गुरुकुल वृन्दावन के लिए यह एक प्रवल आधात था। पर 
उस स्थिति को सँभालने में देर नहीं लगी। दो-तीन वर्षों में ही वहाँ ब्रह्मचारियों की 
संख्या १५० तक पहुँच गई, और दूर-दूर के विद्यार्थी वहाँ शिक्षा के लिए आने लगे। 
गुरुकुल वृन्दावन के घार्मिक वातावरण, उत्तम आश्रम-व्यवस्था तथा शिक्षा- 
पद्धति से आाकृष्ट होकर विदेशों में बसे हुए भारतीय मूल के बहुत-से परिवारों ने भी अपने 
बालक वहाँ भेजने शुरू कर दिये । इस प्रकार प्रवासी भारतीयों के जो विद्यार्थी वहाँ भव 
तक शिक्षा प्राप्त कर चुके हैं, उनकी संख्या ५५ है । इनमें से १९ फीजी के, २६ थाईलेंण्ड 
के, ६ सिन्ध (पाकिस्तात) के, २ ग्रेट ब्रिटेन के, १ डच गायना का और १ अ्रफीका का्‌ 
है। बैंकाक (थाईलैण्ड) के श्री सुशीलकुमार और श्री भगवतशंकर सन्‌ १६७५ में गुरुकुल 
बन्दावन से स्नातक हुए थे, और भव अपने देश में जाकर जीविकोपाज॑न' के साथ-साथ 
वैदिक घर्मं तथा हिन्दी के प्रचार में भी तत्पर हैं। फीजी के श्री कमलाप्रसाद मिश्र सन्‌ 
१६३६ में स्तातक हुए थे। बह अव लटौका (फीजी) के प्रसिद्ध पत्रकार हैं, और वहाँ 
झायंसमाज तथा हिन्दी की सेवा में संलग्न हैं। फीजी के साहित्यकारों तथा कवियों में उन्हें 
प्रतिष्ठित स्थान प्राप्त है। द्वितीय विश्व हिन्दी सम्मेलन, नागपुर के अवसर पर भारत 
सरकार ने हिन्दी की सेवा के लिए उनका अभिननन्‍्दन भी किया था। 
इसमें सन्देह नहीं, कि गुरुकुल वृन्दावन आर्यसमाज में पर्याप्त रूप से लोकप्रिय 
है, भौर बहुत-से भार्य परिवार भ्रपने वालकों को वैदिक धर्म तथा भ्ार्य॑ संस्कृति के वहाँ के 
वातावरण से लाभान्वित कराने के लिए उद्यत हैं। यह इसीसे स्पष्ट है, कि वहाँ के 
विद्यालय विभाग की पहली आठ कक्षाओं में ब्रह्मचारियों की संख्या २६६ है, और तवीं- 
दसवीं कक्षाओं में २७॥ इस प्रकार ३०० के लगभग ब्रह्मचारी गुरुकुल के छात्रावास में 
रहते हुए शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं । यह संख्या कम नहीं कही जा सकती, विशेषतया जब यह 
दृष्टि में रखा जाए कि गुरुकुल में प्रवेश के कतिपय विशिष्ट नियम हैं, और ब्रह्मचारियों 
की दिनचर्या अत्यन्त नियन्त्रित व अनुशासित है। क्योंकि गुरकुल की दसवीं श्रेणी की 
परीक्षा को सरकारी मैट्रिक्युलेशन परीक्षा के समकक्ष मान्यता प्राप्त है, अतः विद्यालय 
विभाग में वालकों को पढ़ाने से सांसारिक दृष्टि से भी कोई नुकसान नहीं रहता । गुरुकुल 
से दसवीं कक्षा की परीक्षा को उत्तीर्ण कर विद्यार्थी अन्यत्र इण्टर कक्षा में प्रविष्ट ही 
सकते हैं। पर गुरुकुल की वेदशिरोमणि, सिद्धान्तशिरोमणि श्रादि परीक्षाओं के 
विद्यार्थी बहुत कम हैं। स्नातकों के सम्मुख आजीविका की जो समस्या रहती है, वही 
इसका कारण है। । 
भुरुकुल वुन्दावत एक विश्वविद्यालय हैं। वहाँ के विद्यार्थी किसी प्रन्य यूनिवर्सिटी 
ब बोर्ड की परीक्षाओं में नहीं बैठते । उसकी अपनी परीक्षाएँ हैं, भधिकारी (मैट्रिक्युलेशन), 
पण्डित (इण्टरमीडिएट), शिरोमणि (वी० ए०), झ्राचार्य (एम० ए०) और वाच 
(पी० एच-डी०) | गुरुकुल की श्रविकारी परीक्षा को उत्तरप्रदेश की माध्यमिक शिक्षा 
परिषद्‌ (0. ?. 80% ० प्लांडा] 8000] थाते पराशागरढतां॥व० एतप्रण्थागा) ने 
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मेट्रिक्युलेशन परीक्षा के समकक्ष स्वीकृत किया हुआ है। इस कारण वहाँ से अधिकारी 
परीक्षा उत्तीर्ण कर विद्यार्थी उत्तरप्रदेश के इण्टर कॉलिजों में प्रवेश पा सकते हैं। श्रागरा 
यूनिवर्सिटी, गोरखपुर यूनिवर्सिटी और कानपुर यूनिवर्सिटी ने 'शिरोमणि' को वी० ए० 
के समकक्ष स्वीकृत कर गुरुकुल वृन्दावन के स्तातकों को संस्कृत, हिन्दी, दर्शन, राज- 
नीतिशास्त्र तथा भ्रथंशास्त्र विषयों में एम० ए० करने के लिए अ्रपने कॉलिजों में प्रवेश की 
अनुमति दी हुई है। इसी प्रकार की ग्रनुमति दिल्‍ली यूनिवर्सिटी से हिन्दी, संस्कृत तथा 
दर्शन विषयों और उस्मानिया यूनिवर्सिटी हैदराबाद द्वारा संस्कृत विषय में एम० ए० के 
लिए प्राप्त है। इस अनुमति के कारण ग्रुरुकुल वृन्दावन के स्नातक वी० ए० परीक्षा 
उत्तीर्ण किये बिना ही हिन्दी और संस्कृत सदुश केतिपय विषयों में एम० ए० कर सकते 
हैं, जिससे कि उनके लिए विविध सबिसें प्राप्त करना सम्भव हो जाता है। इस सुविधा 
का उपयोग कर गुरुकुल के कितने ही स्नातक एम० ए० तथा पी-एच० डी० करके विविध 
कॉलिजों तथा यूनिवसिटियों में श्रध्यापन का कार्य कर रहे हैं । 


(४) गुरुकुल वुन्दावन का देश तथा श्रार्यंसमाज के 
विविध संघषों में योगदान 


गुरुकुल वृन्दावन की स्थापना एक आयें एवं राष्ट्रीय शिक्षण-संस्था के रूप में हुई 
थी। वहाँ का वातावरण सदा राष्ट्रीय और धामिक भावनाओं से ओंतग्रोत रहा है। यही 
कारण है, कि भारत की स्वतन्त्रता के लिए जो विविध संघर्ष हुए, और घर्म की रक्षा के 
लिए आयंसमाज ने जो भी आन्दोलन किये, इस संस्था के ब्रह्मचारियों तथा' कार्यकर्ताओं 
मे उन सबमें उत्साहपुरवंक भाग लिया। सन्‌ १९२१-२२ के असहयोग आन्दोलन में गुरुकुल 
के श्री रामचन्द्र शास्त्री ने विदेशी वस्त्रों की होली जलायी थी, और इसके लिए उन्हें जेल- 
यात्रा करनी पड़ी थी। वाद के सत्याग्रह आ्रान्दोलन में गुरुकुल के ब्रह्मचा री देवदत्त, यज्ञवत्त 
. तथा' चन्द्रदेव ने जेलयथात्रा की थी, और उन्हें चिर काल तक फंजाबाद के कारागार में बन्द 
रखा गया था। सन्‌ १९४२ के 'अंग्रेजो, भारत छोड़ो" भ्रान्दोलन में ब्रह्मचारी नरदेव 
तथा श्री चन्द्र त्यागी जेल गये थे । ब्रिटिश सरकार के विरुद्ध दुर्घष॑ संघर्ष के इस काल में 
कितने ही राष्ट्रीय नेताओं ने ग्रुरकुल में आश्रय ग्रहण किया हुआ था। जनता के नाम 
प्रकाशित होने वाली बहुत-सी विज्ञप्तियाँ गुरुकुल में ही साइकलोस्टाइल की जाती थीं, 
और वहीं से उन्हें वितरण के लिए विविध केन्द्रों में पहुचाया' जाता था। इस कायें में 
ब्रह्मचा री कृष्णस्वरूप और स्नातक नरदेव आदि का विशेष कतृ त्त्व था। गुरुकुल वृन्दावन 
के कितने ही स्नातक विविघ स्थानीय कांग्रेस कमेटियों के अ्रध्यक्ष रहे और खादी ग्रामोद्योग 
संगठन आदि में कार्य करते रहे । स्तातक नरदेव सन्‌ १६९५२ से लगा कर बीस वर्ष से भी 
झ्धिक समय तक भारत की लोकसभा के सदस्य निर्वाचित होते रहे, और संसद्‌ में रहते 
हुए वह सदा आायंसमाज की सेवा में तत्पर रहे । ह 

पंजाब में जब झ्रायंसमाज द्वारा हिन्दी के लिए सत्याग्रह का प्रारम्भ किया गया, 
तो उसमें भी गुरुकुल के अनेक ब्रह्मचारी मथुरा' श्रायंसमाज के उस जत्थे में सम्मिलित 
थे, जिसका नेतृत्त्व श्री ईश्वरी प्रसाद 'प्रेम' ने किया था। 
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(५) शिक्षा, बिद्त्ता तथा धर्सेप्रचार के कार्यों में 
गुरुकुल वृल्दावन का योगदान 


गुरुकुल वृन्दावन के प्रथम स्नातक डा० पर्मेन्द्रनाथ तकेशिरोमणि चिर काल 
तक आगरा और मेरठ यूनिवर्सिटियों में संसक्षत विभाग के अध्यक्ष रहे हैं। प्राचीन 
भारतीय दर्शन पर उन्होंने अंग्रेजी तथा हिन्दी में भ्नेक मौलिक व प्रामाणिक ग्रन्थ लिखे 
हैं। भ्रार्यंसमाज के प्रचार-प्रसार में भी उनका महत्त्वपूर्ण कतृ तत्व रहा है। भाये प्रतिनिधि 
सभा, उत्तरप्रदेश एवं सार्वदेशिक सभा के वह पदाधिकारी रह चुके हैं, और मेरठ में 
उन्होंने जाँत-पाँत तोड़क मण्डल की स्थापना की थी। अनेक साप्ताहिक तथा देनिक 
समाचारपत्नों के भी वह सम्पादक व संचालक रहे हैं। श्री द्विजेन्द्रनाथ सिद्धान्तशि रोमाण 
संस्कृत के प्रकाण्ड पण्डित हैं। संस्कृत में उन्होंने श्रनेक मौलिक ग्रन्थों की रचना की है। 
बह आशु कवि भी हैं। महाराष्ट्र में आर्यंसमाजों की स्थापना तथा संगठन में उनका कार्य 
महत्त्व का था। आ्राचायं विश्वेश्वर सिद्धान्तशिरोमणि चिर काल तक ग्रुरुकुल वृन्दावन 
में प्राध्यापक रहे, और उन्होंने २२ से भी अधिक पाण्ित्यपूर्ण भ्रन्थों की रचना की। ये 
सब ग्रन्थ वेद, दर्शन, साहित्य भ्रादि विषयों पर हैं। डा० विजयेन्द्र सिद्धान्तशिरोमणि चिर 
काल तक दिल्‍ली यूनिवर्सिटी में हिन्दी के प्राध्यापक तथा अध्यक्ष रहे हैं, भौर साहित्यिक 
आ्रालोचना विषयंक जो उच्च कोटि कें ग्रन्थ उन्होंने लिखे हैं, हिन्दी साहित्य में उन्हें 
प्रतिष्ठित स्थान प्राप्त है । उनके निर्देशन में चालीस के लगभग विद्यार्थियों ने पी-एच ० डी० 
के शोध ग्रन्थ लिखे हैं, और हिन्दी साहित्य सम्मेलन सदुश संगठनों के साथ उनका 
घ॒निष्ठ सम्बन्ध है। हिन्दी अकादमी तथा हिन्दी समिति उत्तरप्रदेश ने उन्हें भ्रनेक 
पुरस्कारों से सम्मानित किया है। श्री ब्रह्मदत्त स्नातक हिन्दी और अंग्रेजी के लब्धप्रतिष्ठ 
पत्रकार हैं। भारतीय सूचना सेवा, असरीकी सूचना सेवा तथा संयुक्त राष्ट्र सूचना केन्द्र 
के ब्रन्तगंत सम्पादक के रूप में वह कार्य कर चुके हैं। सा्वदेशिक आये प्रतिनिधि सभा के 
प्ंग्रेजी पत्र वैदिक लाइट के वह सम्पादक रहे हैं, और फीजी में कई वर्ष तक वैदिक धर्म के 
प्रचार के सम्बन्ध में उन्होंने महत्त्वपूर्ण कार्य किया है। गुरुकुल वृन्दावन के अनेक आायु्वेद- 
शिरोमणि जहाँ श्रच्छे चिकित्सक हैं, वहाँ भ्रायुर्वेदविषयक ग्रन्थों के रचयिता के रूप में 
भी उन्होंने भ्रच्छी ख्याति प्राप्त की है। श्री रत्नाकर कुशल चिकित्सक होने के साथ-साथ 
सुलेखक भी हैं। इनके ग्रन्थों में 'भारत के प्राणाचाय” का विशेष महत्त्व है। इसमें आयु- 
वेद का इतिहास अत्यन्त रोचक रूप से प्रस्तुत किया गया है। श्री वीरसेन वेदश्नमी बेदों 
के प्रसिद्ध विद्वान हैं, और उन द्वारा इन्दौर में स्थापित वेद संस्थान वेदविषयक शोध के 
लिए महत्त्वपूर्ण कार्य कर रहा है। ग्रुरुकुल वृन्दावन के कितने ही स्तातक विविध कॉलिजों 
तथा यूनिवर्सिटियों में प्राध्यापक हैं, और उन द्वारा साहित्य-रचना पर भी समुचित 
ध्यान दिया जा रहा है। डा० राजकिशोरसिंह साहित्यशिरोमणि श्रागरा कॉलिज, 
आगरा के हिन्दी विभाग में वरिष्ठ प्राध्यापक हैं। वह झ्रव तक ३२ पुस्तकें लिख चुके हैं, 
जिनमें 'प्राचीन भारतीय कला एवं संस्कृति” उत्तरप्रदेश सरकार द्वारा पुरस्कृत की जा 
चुकी है। इसमें सन्देह नहीं, कि शिक्षा, विद्वत्ता तथा साहित्य सृजन के सम्बन्ध में गुरुकुल 
वृन्दावन के स्नातकों ने जो कार्य किया है, वह अत्यन्त महत्त्व का है। 


बदेशों / छा» बाई 


विदेशों में वैदिक धर्म के प्रचार के लिए भी गुरुकुल वृन्दावन के अनेक स्नातकों 
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ने महत्त्वपूर्ण कार्य किया है। श्री सत्ययाल वेदशिरोमणि वर्तमान समय में अफीका 
महाद्वीप में आ्रायंसमाज के कार्य में तत्पर हैं। केनिया में वह कई वर्षों से वंदिक धर्म का 
प्रचार कर रहे हैं, और वहाँ के सुशिक्षित वर्ग को मह॒षि दयानन्द सरस्वती तथा आयेंसमाज 
के मन्तव्यों से परिचित कराने के लिए उन्होंने अंग्रेजी भाषा में अनेक पुस्तकों की रचना 
की है। इससे पूर्व वह भारत के भी अनेक प्रदेशों में वैदिक धर्म के प्रचारक का कार्य करते 
रहे हैं । श्री श्रुतिशील तकंशिरोमणि इज्जूलेण्ड में आयंसमाज के कार्य में संलग्न हैं। श्री 
कमलप्रसाद आयुर्वेदशिरोमणि ने मॉरीशस और फीजी में आयंसमाजों की स्थापना और 
संगठन तथा वैदिक धर्म के प्रचार के कार्यों में बहुत ख्याति प्राप्त की है। फीजी के श्रार्ये 
जगत्‌ में उनका प्रतिष्ठित स्थान है। ग्रुरुकुल के एक भूतपूर्व श्रध्यापक पण्डित गोपेन्द्र 
नारायण पथिक ने फीजी जाकर आरयंसमाज के कार्यकलाप की वृद्धि में विशेष तत्परता 
प्रदर्शित की थी और उनकी प्रेरणा से फीजी के अनेक विद्यार्थी ग्ुरुकुल वृन्दावन में अ्रष्ययन 
के लिए भेजे गये थे | श्रायंसमाज के प्रसिद्ध नेता . एवं विद्वान्‌ श्राचार्य विश्ववन्धु शास्त्री 
गुरुकुल वृन्दावन के स्नातक तो नहीं हैं, पर आठवीं कक्षा तक की उनकी शिक्षा वहीं पर 
हुई थी। वृन्दावन गुरुकुल के स्नातक श्री भूदेव ने हिमाचलप्रदेश में आरयंसमाज के प्रचार 
तथा संगठन के लिए बहुत काम किया है। इसी प्रकार कितने ही अन्य भी ऐसे स्नातक 


' हैं, जो अपने-अपने क्षेत्र में वैदिक धर्म के प्रचार तथा समाज की सेवा में उत्साहपूर्वक हाथ 


' बटाते रहते हैं। 


शोध तथा साहित्य-सूजन के कार्य --वेद-वेदांगों तथा संस्कृत के अ्रध्ययन-अध्यापन 
के अतिरिक्त गुरुकुल वृन्दावन में शोधकायं, साहित्य-सृजन तथा ग्रन्थ प्रकाशन को भी 
समुचित महत्त्व दिया जाता रहा है। सबसे पूर्व वहाँ 'बेदिक संस्थान” स्थापित करने की 
योजना बनायी गई थी, जिसमें झ्रार्य प्रतिनिधि सभा के भ्रनेक पदाधिकारियों के अतिरिक्त 
गुरुकुल के कतिपय स्तातकों को भी सदस्य के रूप में सम्मिलित किया गया था। इस 
संस्थान द्वारा सम्पूर्ण यजुर्वेद का हिन्दी भाषा में अनुवाद दो भागों में प्रकाशित हुआ था । 
कुछ समय पश्चात्‌ गुरुकुल में श्रीघर अनुसन्धान विभाग की स्थापना की गईं | इसके लिए 
उरई निवासी श्री श्रीवरदयालू ने वीस हजार रुपयों की धनराशि प्रदान की थी। इस 
विभाग के कार्य का श्री विश्वेश्वर द्वारा योग्यतापूर्वक सम्पादन किया गया, और शअ्रनेक 
उच्च कोटि के ग्रन्थ उसके तत्त्वावधान में तैयार हुए । इनमें बहुसंख्यक ग्रन्थ संस्क्ृत की 
गम्भीर व गूढ़ पुस्तकों की विशद हिन्दी व्याख्या के रूप में हैं। भ्राथिक साधनों की कमी 
के कारण इनमें से कुछ ग्रन्थ अन्य प्रकाशकों द्वारा प्रकाशित कराने पड़े, पर कुछ का 
प्रकाशन ग्रुरुकुल की ओर से भी किया गया । 

पटना जिले के श्री रामदास झारय॑ ने तीस हजार रुपये देकर गुरुकुल में 'रामदास 
दर्शन पीठ” की स्थापना करायी है। इस पीठ का उद्देश्य दर्शनशास्त्रों के सम्बन्ध में शोध 
कराना तथा उनका तुलनात्मक अध्ययन कर उच्च कोटि के ग्रन्थों को तैयार व प्रकाशित 
करना है। गुरुकुल के सुयोग्य स्नातक श्री विश्वेश्वर ने इस पीठ के तत्त्वावधान में अनेक 
ग्रन्थों का प्रणयन किया है, जिनमें तकंभाषा (भाष्य), न्‍्यायकुसुमाञ्जलि:(भाष्य), निरुक्त 
(भाष्य), नीतिशास्त्रमु, मनोविज्ञानमीमांसा और खगोलप्रकाश उल्लेखनीय हैं। इनमें 
कुछ अभी अप्रकाशित हैं। भारत सरकार द्वारा मान्यता प्राप्त एक संस्कृत अनुसन्धान केन्द्र 
भी गुरुकुल में स्थापित है। इस केन्द्र के तत्त्वावधान में अनेक विद्यार्थी वेदिक एवं 
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सांस्कृतिक विषयों पर शोधकार्य में रत हैं, और पण्डित श्यामसुन्दर चतुर्वेदी तथा श्री 
मुरारीलाल चतुर्वेदी के क्रशः 'देवीभागवतपुराणस्य दाशेनिक समीक्षा' भौर 'महाभाष्ये 
प्रयुक्तानां शब्दानां विवेचनम्‌'--ये दो शोधप्रबन्ध स्वीकार भी किये जा चुके हैं। 


(६) गुरुकुल वुन्दावन की वर्तमान दशा 


झ्र्य गुरुकुलों के समान गुरुकुल वृन्दावन ने भी अनेक उतार-चढ़ाव देखे हैं, और 
उसे भी अनेकविध समस्याओं का सामना करना पड़ा है। पर वर्तमान समय में उसको 
दशा पर्याप्त रूप से सभली हुई है। विद्यालय विभाग में वहाँ २६६ विद्यार्थी हैं, जो सब 
आश्रम (छात्रावास) में रहते हैं। इस संख्या को कदापि असन्तोषजनक नहीं कहा जा 
सकता । उसका आयुर्वेद महाविद्यालय किसी अन्य यूनिवर्सिटी के साथ सम्बद्ध नहीं है। 
फिर भी उसमें २०० के लगभग विद्यार्थियों का होना उसकी लोकप्रियता का प्रमाण है। 
सरकार से गुरुकुल वृन्दावन को विशेष आशिक अनुदान प्राप्त नहीं हो रहा है। सन्‌ 
१६४७ और सन्‌ १६४८ में उसे दस-दस हजार ओर बाद में एक वार बीस हजार रुपये 
आधथिक सहायता के रूप में उत्तरप्रदेश सरकार द्वारा प्रदान किये गये थे। सन्‌ १४६१-६२ 
में केन्द्रीय सरकार ने भी उसके भ्रध्यापकों के वेतनों के लिए अनुदान देना प्रारम्भ किया 
था, जिंसे १९६७ में बहुत कम कर दिया गया । संस्कृत पाठशालाञों के अध्यापकों के 
बेतनों के लिए सरकार ने श्राथिक अनुदान देने की जो व्यवस्था की हुई है, उसके भ्रनुसार 
ही वर्तमान समय में गुरुकुल वृन्दावन को बारह अध्यापकों के लिए २६,००० रुपये 
वाधिक दिये जा रहे हैं। संस्था का वाधिक व्यय सवा सात लाख रुपये से भी श्रधिक है। 
उसे दृष्टि में रखते हुए भारत सरकार द्वारा दिया जाने वाला यह अनुदान बहुत कम है। 
आमदनी की कमी के कारण ही इस गुरुकुल का समुचित रूप से विकास नहीं हो पा रहा 
है। महँगाई के इस युग में भी वहाँ पहली पाँच कक्षाओं के विद्यार्थियों से ७५ रुपये मासिक 
और छठी से दसवीं तक की कक्षाओं के विद्याथियों से ८५५ रुपये मासिक भोजन का 
शुल्क लिया जाता है। शिक्षा सर्वथा निःशुल्क है। साथ ही, निवास, चिकित्सा, विजली- 
पंखा, घोवी, नाई, खेल-कूद और पुस्तकालय झादि के लिए भी गुरुकुल में कोई शुल्क नहीं 
लिया जाता । गुरुकुल के पुस्तकालय में दस हजार के लगभग पुस्तकें हैं, वेद, वेदांग तथा 
संस्कृत साहित्य के ग्रन्थों का वहाँ भ्रच्छा संग्रह है। गुरुकुल का परिसर सुविस्तृत तथा 
रमणीक है। विद्यालय, महाविद्यालय, पुस्तकालय, यज्ञशाला, भोजन भण्डार आदि के 
सब उपयुक्त भवन वहाँ विद्यमान हैं। 
इस संस्था की प्रवन्ध व्यवस्था के सम्बन्ध में यह बात उल्लेखनीय है, कि उसकी , 

विद्यासभा के आधे के लगभग सदस्य ऐसे हैं, जो इसी गुरुकुल के स्नातक हैं या श्रध्यापक 
आदि के रूप में चिर काल तक इसके साथ सम्बद्ध रहे हैं। यही वात उसकी अन्य 
समितियों के विषय में भी कही जा सकती है। 
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वाईसवाँ अध्याय 


स्त्रीशिक्षा की आय शिक्षण-संस्थाएँ 


(१) कन्या शिक्षणालयों के दो वर्ग 


पहले यह बताया जा चुका हैं कि आर्यंसमाज की स्त्रीशिक्षा की संस्थाओं को दो 
' बड़े बर्गों में बाटा जा सकता है- पहला वर्ग उन संस्थाओं का है जो महषि दयानन्द 
सरस्वती द्वारा सत्यार्थ प्रकाश तथा श्रन्य ग्रस्थों में वणित पाठविधि का अनुसरण करती हैं, 
बेद-वेदांग, संस्कृत व्याक रण और प्राचीन धर्म ग्रन्थों की शिक्षा पर बल देती हैं और साथ 
ही आधुनिक ज्ञान-विज्ञान के पढ़ाने की व्यवस्था भी करती हैं। ये विशुद्ध रूप से श्रावासीय 
संस्थाएं हैं | इनमें छात्राओं को छात्रावासों में आवश्यक रूप से रहना पड़ता है और यहाँ 
उनका जीवन मह॒पि द्वारा बताये गये नियमों के अनुसार श्रनुशासित किया जाता है । इनकी 
एक निश्चित दिनचर्या होती है; जो प्रातः:छाल जागरण के समय वैदिक मन्‍्त्रों के उच्चारण 
के साथ शुरू होती है और रात के सोने के समय तक पूर्ण रूप से नियन्त्रित होती है। 
सन्ध्या-हवन करना प्रत्येक छात्रा के लिए अनिवायें होता है। इनका अपना स्व॒तन्त्र पाठ्य- 
क्रम होता है। ये संस्थाएँ सरकारी शिक्षा विभागों द्वारा किसी प्रकार नियन्त्रित न होकर 
उनसे सर्वंथा स्वतन्त्र होती हैं। स्वतन्त्रता प्राप्ति के पहले ये सरकार से किसी प्रकार की 
आशिक सहायता भी नहीं लेती थीं। इन संस्थाओं को सामान्य रूप से “'गुरुकुल” कहा 
जाता है। कुछ गुरुकुल ऐसे भी हैं, जिनमें सरकारों द्वारा मान्यता प्राप्त पाठविधि का 
अनुसरण किया जाता है, पर क्योंकि उनमें छात्रावास की व्यवस्था ग्रुरकुलीय पद्धति की 
होती है, अतः वे गुरुकुल कहाते हैं। 
दूसरे प्रकार की संस्थाएँ वे हैं, जिनमें सरकारी पाठ्यक्रम का श्रनुसरण करते हुए 
उसके साथ-साथ वैदिक घर्मं और संस्कृति तथा आर्यंसमाज से सम्बद्ध विषयों की घ्मे- 
शिक्षा के रूप में शिक्षा की व्यवस्था की जाती है। किन्तु इनमें छात्राह्नों का शिक्षणोलय 
के छात्रावास में रहना आवश्यक नहीं है, और वेद-वेदांगों की शिक्षा उतने विस्तृत और 
गम्भीर रूप में नहीं दी जाती, जितनी कि गुरुकुलों में दी जाती है। ये संस्थाएँ न केवल 
सरकारी शिक्षा-विभागों द्वारा निर्धारित पाठ्यक्रम के विषय पढ़ाने की व्यवस्था करती 
हैं, अपितु सरकारी नियमों का भ्रनुसरण करती हैं भौर सरकार से भ्रनुदान भ्राप्त करती 
हैं। ऐसी शिक्षण-संस्थाश्रों को शुरू करने में थोड़ी-बहुत कठिनाई अवश्य होती है, किन्तु 
बाद में सरकारी अनुदान मिल जाने पर और छात्राओं की फीस के कारण कोई झ्राथिक 
कठिनाई नहीं रहती है । 
संस्थाओं का' संचालन सुगम होने के कारण इनकी संख्या गुरुकुलों की तुलना में 
बहुत अधिक है। प्रायः सब जगह झायंसमाजों के भवन दातनियों की कपा से बने होते हैं, 
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जिनका उपयोग पहले केवल रविवार के दिन आयंसमाज के सत्संग के लिए किया जाता 
था, किन्तु इन संस्थाओं के खुल जाने से इन भवनों का पूरे सप्ताह भर सदुपयोग होने ' 
लगता है। कई स्थानों पर ऐसे शिक्षणालय आरयेंसमाज का अभिन्न अंग समभे जाते हैं। ये 
संस्थाएँ छात्राओं के लिए प्राथमिक कक्षाओं से एम० ए० ते की शिक्षा की व्यवस्था 
करती हैं। डी० ए० वी० कॉलिज मैंनेजिंग कमेटी द्वारा संचालित ऐसी संस्थाश्रों का अन्य 
भ्रध्यायों में उल्लेख हो चुका है । चूँकि इन शिक्षा-संस्थाओं की संख्या बहुत अधिक है, अतः 
इन सबका इस इतिहास में विस्तृत परिचय देना सम्भव नहीं है। अतः यहाँ विभिन्‍न 
प्रदेशों की कुछ महत्त्वपूर्ण संस्थाओं का ही संक्षिप्त उल्लेख किया जायेगा । 


(२) उड़ीसा, बंगाल और राजस्थान के कन्या गुरुकुल 
आ्रार्यंसमाज द्वारा ग्रुरुकुलीय पद्धति की जो अनेक कन्या शिक्षण-संस्थाएँ स्थापित 
हैं, उनमें से उत्तरप्रदेश, गुजरात, हृर्याणा और दिल्‍ली की अनेक संस्थाओं का परिचय 
पहले दिया जा चुका है। पर उनके आतिरिकत भी कन्याओं की शिक्षा के लिए गुरुकुल 
पद्धति के श्रनेक शिक्षणालय विद्यमान हैं, जिनका उल्लेख करना श्रावश्यक है । 
महपि दयानन्‍्द सरस्वती का जन्म भारत के पश्चिमी तट पर सौराष्ट्र में हुआ 
था। उड़ीसा भारत के पूर्वी तट पर अवस्थित है। यहाँ मह॒थि का कभी आगमन नहीं 
हुआ, और झ्रायंसमाज के प्रचारक भी शुरू में वहाँ नहीं पहुँचे। वहाँ के आदिवासियों में 
ईसाई प्रचारक शिक्षा के माध्यम से अपने धर्म का प्रचार और प्रसार करने में संलग्त थे । 
इस प्रदेश में आयैसमाज का सन्देश उसके साहित्य द्वारा सर्वप्रथम पहुँचा । 
उड़ीसा में सम्भवतः सर्वप्रथम भ्रायंसमाजी और महथि के परम भवत वैदिक धर्म 
के प्रचारक श्रीयुत वत्स पण्डा थे । वह लाला लाजपतरायथ द्वारा अंग्रेजी में लिखित भार्य- 
समाज नामक पुस्तक तथा सत्यायंप्रकाश पढ़कर मह॒षि के अनुयायी वन गये। उस समय 
उड़ीसा की स्थिति श्रतीव शोचनीय थी । जातपाँत, पाखण्ड और घामिक अआ्राडम्बर का 
वहाँ वोलवाला था। स्त्रियों में वाल-विवाह की कुप्रथा प्रचलित थी, और विधवा हो जाने 
पर वे इस जीवन में हीं नरक भोगने के लिए विवश हो जाती थीं। श्री वत्स पण्डा का 
हृदय विधवाओं की दु्दंशा से द्रवित हुआ । उन्होंने विधवा विवाह के प्रचलन के लिए 
प्रवल प्रयास किये । उन्होंने स्वयं कई विघवाओं का विवाह अपने पैसे से कराया; भ्रस्पृश्यों 
के उद्धार का प्रयत्न किया और मूर्तिपूजा तथा भूंठे जातिवाद के विरुद्ध लेखनी उठायी । 
कट्टर-पन्‍थी, दकियानूसी पौराणिकों को उनकी ये गतिविधियाँ भ्रसह्य प्रतीत हुईं। उन्होंने 
उनका सामाजिक वहिष्कार किया। पुरी के पण्डे उन्हें मध्य-युग में हिन्दुओं पर भीषण 
श्रत्याचार करके उन्हें मुसलमान बनाने वाले शासक---काला पहाड़ 'के' नाम से पुकारने 
लगे। किन्तु इस विरोध की परवाह न करके श्री वत्स पण्डाने मह॒षि के सुप्रसिद्ध ्रन्थों-- 
सत्यायंप्रकाश, संस्कारविधि आदि का उड़िया भाषा में अनुवाद किया, विधवाश्नमों की 
स्थापना की, स्वाधीनता संग्राम में भाग लिया और जीवन के :भ्रन्तिम दिनों में अपने 
जुन्मस्थान तनरड़ा (जिला गंजाम) की अपनी सम्पूर्ण सम्पत्ति आर्यंसमाज को दान कर 
दी । इसकी रजिस्ट्री सार्वदेशिक श्रार्य प्रतिनिधि सभा के नाम पर की गयी और यहाँ 
श्री वत्स गोरक्षा ग्राश्म तथा ब्रह्मचर्य भ्राश्नम स्थापित किये गये । 
श्रार्य कस्या गुरुकुल तनरड़ा, जिला गंजएम (उड़ीसा) -- श्री वत्स पण्डा की उड़ीसा 
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में कन्या गरुरुकुल स्थापित करने की इच्छा उनके निधन के वाद २७ वर्ष पश्चात पूरी हुईं। 
इस गुरुकुल की स्थापना का श्रेय स्वामी ब्रह्मानन्द सरस्वती को है। स्वामीजी उड़ीसा में 
सर्वेप्रथम गुरुकुलीय शिक्षा के संस्थापक, सूत्रधार और शुद्धि आन्दोलन के नेता थे । इनके 
सतत प्रयत्न से आर्य कन्या ग्रुरुकुल तनरड़ा की स्थापना हुईं । इसका उद्घाटन उड़ीसा के 
भूतपूर्व उप-राज्यपाल और डी० ए० वी० मैनेजिय कमेटी के उपप्रधान, पद्यश्नी डॉक्टर 
श्रयोध्यानाथ खोसला के करकमलों से २-७-१६७० को सोल्लास सम्पन्न हुआ । इस पवित्र 
अवसर पर उड़ीसा के गण्यमान्य नेता और स्थानीय जनता बड़ी संख्या में उपस्थित हुई । 
यह गुरुकुल १० कन्याओ्रों से आरम्भ हुआ । शुरू में इसके निर्माण में कई दानियों ने बहु- 
मूल्य सहयोग दिया । कलकत्ता निवासी श्रीयुत हंसराज चड्ढा ने १५ हजार रुपये के दान 
से एक श्रतिथिशाला का, और भू वनेश्वर निवासी श्रीयुत जगदीश बुद्धराज ने तीस हजार 
रुपये की लागत से कन्याओझ्रों के छात्रावास और आश्रम के भवनों का निर्माण कराया। 
कलकत्ता निवासी श्रीयुत रघुवी र दयाल गुप्ता ने ग्रुरुकुल में यज्ञणत ला वनवाई। इसी प्रकार 
स्त्री आर्यंसमाज, शक्तिनगर, दिल्‍ली आदि से इस गुरुकुल को बहुमूल्य सहायता मिली | 

इस गुरुकुल में उड़ीसा सरकार के शिक्षा विभाग द्वारा निर्घारित पाठ्यक्रम के 
श्रनुसार मैट्रिक तक ही शिक्षा दी जाती है। साथ ही, सिलाई और -ाकशास्त्र की कलाएँ 
भी सिखाई जाती हैं। घर्मशिक्षा, संस्कृत और हिन्दी का ज्ञान भी छात्राओं को कराया 
जाता है। छात्राओं में झ्रारम्भ से वैदिक संस्कृति के भावों को भरा जाता है। प्रतिदिन 
सन्ध्या-हवन' के साथ आ्राश्रम में व्यायाम, लाठी चलाना आदि भी सिखाये जाते हैं। इस 
समय ग्रुरुकुल में ढाई सौ कन्याएँ आ्राश्रम में रहकर अध्ययन कर रही हैं। शिक्षा का स्तर 
ऊँचा है। प्रतिवर्ष छात्राओं का परिणाम बहुत अच्छा रहता है। इसके साथ ही श्री वत्स 
गोरक्षा आश्रम तथा अ्रनाथ कन्याओं के लिए श्री वत्स वाल सदन भी चलाये जा रहे हैं। 
इनके संचालक भी स्वामी ब्रह्मानन्द सरस्वती ही हैं। 

यह गुरुकुल उड़ीसा की स्त्रीशिक्षा के क्षेत्र में कार्य करने वाली संस्थाओं में अ्रग्न- 
गण्य है । यहाँ उड़ीसा के सभी जिलों की छात्राएँ शिक्षा ग्रहण कर रही हैं। इस संस्था के 
उच्च शिक्षा स्तर और पवित्र वातावरण, सुव्यवस्था और चरित्र-निर्माण की विशेषताझों 
के कारण लोग अपनी कन्याओं को यहाँ शिक्षा देने के लिए लालायित रहते हैं। यहाँ 
लड़कियों की शिक्षा सर्वथा निःशुल्क है। इस समय यहाँ ग्यारह अध्यापिकाएँ अध्यापन- 
कार्य कर रही हैं। संस्था का वाषिक बजट तीन लाख रुपया है । सरकार से अनुदान के रूप 
में केवल एक लाख रुपया प्राप्त होता है। शेष घनराशि की पूर्ति इसके संचालक स्वामी 
ब्रह्मानन्द सरस्वती धन संग्रह द्वारा करते हैं । 

इसका प्रबन्ध एक स्थानीय प्रबन्ध समिति द्वारा होता है। इसके प्रधान श्री 
प्रतापचन्द्र पटनायक, मन्त्री श्री बालकृष्ण महापात्र, प्रधानाध्यापिका श्रीमती नमेंदा पट- 
नायक और अधिष्ठात्री कुमारी सुषमा मिश्र है। इतके श्रतिरिक्त इस समिति में संस्था के 
संचालक तथा संस्थापक स्वामी ब्रह्मानन्द सरस्वती एवं पाँच भ्रत्य सदस्य हैं। कन्या गुरुकुल 
में छात्राओं के ज्ञानवर्धन के लिए एक विशाल पुस्तकालय और वाचनालय भी है। 

शिक्षा की दृष्टि से पिछड़े हुए इस प्रदेश में यह संस्था शिक्षा के प्रसार का प्रशंस- 
नीय कार्य कर रही है । इसके कार्य की सराहना इस संस्था में आने वाले व्यक्तियों ने की 
है। उड़ीसा के भूतपूर्व मुख्यमन्त्री श्री विश्वनाथ दास ने इसे देखने के बाद यह लिखा था, 
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कि 'जिक्षा के क्षेत्र में यह एक अभिनव प्रयास है ।” इसकी आवासीय घन कि को 
बहुत प्रभावित किया है। उड़ीसा के सिंचाई और विद्युत्‌ विभाग के मन्त्री ने बल्ा आा, 
“जाम जिले के परिभ्रमण के समय श्राकस्मिक रूप से कन्या गुरुकुल मं में दा 
और यहाँ सभी कल्याओं तथा अध्यापिकामओं के सान्तिध्य का लाभ प्रात के मुझे विशेष 
ग़ग 

मे का कन्या गुरुकुल--वंगाल के मिदनापुर (मेदिनीपुर) जिले के वासुदेवधुर 
मामक स्थान पर एक कन्या गुरुकुल विद्यान हैं। यह झआाये प्रतिनिधि कह बंगाल द्वारा 
स्थापित किया गया है, और इसके अच्तर्गत एक ट्रस्ट द्वारा चलाया जा रहा ह। इप ३5ुल 
की स्थापना १६६७ में हुई थी। तत्कालीन सभा मन्‍्त्री श्री वुककृष्ण वर्मन एडवोकेट तथा 
स्थानीय आर्यसमाज वासुदेवपुर के उत्साही कार्यकर्ता श्री वेनीमाघव कोयला तथा पण्डित 
गोकुलचन्द्र आये के सत्पयत्वों से सभा इस संस्था की स्थापना के लिए उद्यत हुई । इस 
गुरुकुल के लिए श्री प्रमथनाथ जाना ने एक एकड़ भूमि प्रदान की, जिसका पंजीकरण 
झ्रार्य प्रतिनिधि सभा, बंगाल के नाम किया गया। इसके बाद श्री रसिकलाल माइती, 
श्री चण्डीचरण माइती तथा श्री फणीन्द्रनाथ माइती भ्रादि कई सज्जनों ने इस कन्या पुरुकुल 
के लिए भूमि का दान किया, झोर स्वामी भ्रभयानन्द का हे सहयोग इसे प्राप्त हुआ । 

*. इस कन्या गुरुकुल के दो विभाग हैं--(१) विद्यालय विभाग, और (२) आभाश्रम 
विभाग | विद्यालय विभाग पश्चिम बंगाल की शिक्षा परिषद्‌ द्वारा निर्धारित पाद्यक्रम के 
अनुसार कन्याश्रों को शिक्षा देता है। इसमें ६ प्रध्यापिकाएँ झौर २ शिक्षकेतर कर्मचारी 
हैं। इस समय इस विभाग में लगभग १०० कन्याएं अध्ययन कर रही हैं। । 

आश्रम विभाग में १९ के लगभग कत्याएँ निवास करती हैं। इनको संस्था के 
निर्धारित दैनिक कार्यक्रम का अनुस रण करना पड़ता है। इसका आरम्भ भातःकाल वैदिक 
मन्त्रों के उच्चारण के साथ होता है । सन्ध्या-हवन करना तथा शयन से पूर्व वैदिक मन्त्रों 
का पाठ अरध्यापिकाशों तथा आश्रमवासी कन्याओ्रों के लिए अनिवाय है। 2254: ऑजी 
विशाल यज्ञशाला में होता है। छात्राश्रों के साहित्यिक भर सांस्कृतिक कार्यक्रम का 
श्रायोजन प्रति शनिवार को किया जाता है। इसमें वाग्वधिनी सभा के माध्यम से छात्राओं 
को भाषण देने की कला सिखायी जाती है । 

गुरुकुल की वर्तमान अचल सम्पत्ति का मूल्य दो लाख रुयये से अष्स हे। 
आ्राश्रम विभाग का कार्य स्वामी अभयाननन्‍्द और श्री सुरेशचन्द्र की देखरेख में होता है । 
इस कन्या गुरुकुल की छात्राएँ तथा कार्यकर्ता पश्चिमी बंगाल में झ्ायंसमाज के प्रचा र- 
प्रसार एवं वैदिक धर्म की शिक्षा के विस्तार के लिए निरल्तर प्रयत्नशील हैं। 

राजस्थान में कन्याओ्रों को गुरुकुल पद्धतिं से शिक्षा देते के लिए अलवर जिले 
के दाधिया' नामक स्थान पर शआ्रार्ष कन्या ग्रुरुकुल नाम से एक शिक्षण-संस्था विद्यमान 
है, जिसकी स्थापना सन्‌ १६६२ में महाशय नन्‍्दलाल द्वारा की गई थी। आप पद्धति 
से प्रथमा से लगाकर श्राचार्य पर्यन्त शिक्षा की इस गुरुकुल सें व्यवस्था है। वर्तमान 
समय में छात्राओं की संख्या ५० है, जो सब छात्रावास में रहती हैं, और गुरुकुलीय 
दिनचर्या के श्रनुसार ब्रह्मचयंपूर्वक सदाचारमय अनुशासित जीवन विताती हैं। शु्ऊल 
किसी विश्वविद्यालय व शिक्षा परिषद्‌ से सम्बद्ध नहीं है। इसकी स्थापना की भेरणा 
पष्डित युधिष्ठिर विद्यालंकार (स्वामी ब्रताम्द) द्वारा प्रदान की गयी थी, श्रौर उन्हीं से 
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प्रेरणा प्राप्त कर महाशय ननन्‍्दलाल ने इसके लिए भूमि दान दी थी । इसकी भू-भवन 
सम्पत्ति का आनुमानिक मूल्य पाँच लाख रुपये है। संस्था का सत्र ख्े दान से चलता है। 
घर्मशिक्षा सवके लिए अनिवार्य है, और देनिक प्रार्थना, सन्ध्या, हवन तथा अन्य धामिक 
अनुण्ठानों में छात्राओं के साथ-साथ अ्रध्यापिकाशों को भी श्रनिवायं रूप से उपस्थित होना 
होता है। गुरुकुल का अपना पुस्तकालय है, जिसमें पुस्तकों की संख्या ५,००० से भी 
अधिक है। संस्था का संचालन श्रीमती सुशीला झ्राचार्या एम०ए० द्वारा किया जा रहा है। 

उत्तरप्रदेश के प्रमुख कन्या गुरुकुलों (सासनी, देहरादून, कबखल आदि) का 
परिचय पहले दिया जा चुका है। पर उनके भ्तिरिक्त भी वहाँ कतिपय कन्या ग्रुरुकुल 
विद्यमान हैं, जिनमें झ्ाय॑ ' कन्या गुरुकुल महाविद्यालय खाद गृूजर (मुरादाबाद) और 
मातृमन्दिर कन्या गुरुकुल, वाराणसी उल्लेखनीय हैं । 


(३) हरयाणा के आर्य गल्से कॉलिज शोर स्कूल 


स्त्रीशिक्षा के लिए जो सैकड़ों स्कूल और कॉलिज आर्यसमाज द्वारा स्थापित हैं, 
उनमें से कुछ का परिचय' यहाँ केवल इस प्रयोजन से दिया जा रहा है, ताकि इन शिक्ष- 
णालयों के माध्यम से जो महत्त्वपूर्ण कार्य आरयंसमाज द्वारा किया जा रहा है, उस पर 
प्रकाश पड़ सके । 

झाय॑ गलत कॉलिज, अ्म्बाला छावनी --इस संस्था की स्थापना जून, १६५६ में 
हुई थी। भ्रम्वाला छावनी के कुछ झ्राय॑ वन्धुओं के मन में अम्बाला में एक ऐसे महाविद्यालय 
को स्थापित करने की भ्राकांक्षा उत्पत्त हुई जिसमें वर्तमान सरकारी शिक्षा पद्धति के साथ- 
साथ कन्याओं को श्राय॑ संस्कृति के तत्वों और वैदिक घर्म के सिद्धान्तों का भी परिचय 
कराया जाये । इस प्रकार का विचार रखने वालें सज्जनों में श्रायं प्रतिनिधि सभा, पंजाब 
के मन्त्री स्वर्गीय श्री भीमसेन विद्यालंकार, स्वर्गीय दीवान अ्रलखघारी तथा स्वर्गीय बाबू 
रामस्वरूप तथा गुरुकुल काँगड़ी फार्मेंसी के व्यवस्थापक डा० हरिप्रकाश के नाम उल्लेख- 
नीय हैं। इन लोगों ने झाये गल्से मैंनेजिग कमेटी, भ्रम्बाला कैंट के नाम से एक सोसायटी 
स्थापित की । इसके उद्देश्यों में यह कहा गया था कि यह सोसायटी' आय॑ गल्स कॉलिज 
अम्बाला का नियन्त्रण और प्रवन्ध करेगी, इसके लिए झावश्यक वित्तीय साधनों की व्यवस्था 
करेगी और इस संस्था में वैदिक संस्कृति एवं भ्राघुनिक विचारों का समन्वय करते हुए पूरी 
क्षमता के साथ इसका संचालन करेगी। इस संस्था में भोतिकता और मानवीयता के 
सामान्य सिद्धान्तों की, और विशेष रूप से वैदिक संस्कृति की छात्राओं को शिक्षा दी 
जायेगी । इन उद्देश्यों को क्रियात्मक रूप देने के लिए यह संस्था पिछले २५ वर्षों से 
निरन्तर प्रयत्न कर रही है। 80 8 ५ ह 

इस समय इस संस्था में तीन प्रकार के पाठ्यक्रम पढ़ाये जाते हैं---प्राक्‌ विश्व- 
विद्यालय (प्री-यूनिवर्सिटी), त्रिवर्षोय स्नातक कक्षाओं का पाठ्यक्रम, तथा एम० ए० के 
कुछ विषय । यह संस्था कुरुक्षेत्र विश्वविद्यालय से सम्बद्ध है। उससे तथा हरयाणा के 
शिक्षा विभाग से इसे स्थायी मान्यता प्राप्त है। 

इस संस्था की सम्पत्ति का आनुमानिक मूल्य लगभग ५० लाख रुपये है। इस 
कॉलिज की भूमि ७० हजार रुपये में पुनरःस्थापना विभाग से खरीदी गयी थी और इसमें 
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भवन निर्माण का काम विश्वविद्यालय अनुदान भ्रायोग से तथा हरयाणा के शिक्षा विभाग 
से प्राप्त अनुदानों की सहायता से किया गया था। 

संस्था की आय का प्रधान त्नोत छात्राओ्रों से प्राप्त होने वाला शिक्षा शुल्क, तथा 
सरकार से प्राप्त होने वाली रख-रखाव की सहायता है। इसमें एक छात्रावास भी है, जिसमें 
लगभग ४० छात्राएँ रहती हैं। 

वर्तमान समय में इस कॉलिज में ५३६ छात्राएँ शिक्षा प्राप्त कर रही हैं, प्राध्या- 
पिकाओं की संख्या १५ है। इस शिक्षणालय में देनिक प्रार्थना होती है झौर साप्ताहिक 
यज्ञों का श्रायोजन किया जाता है। शिवरात्रि के श्रवसर पर अन्तःमहाविद्यालय बाद- 
विवाद प्रतियोगिताएँ आयोजित की जाती हैं । समय-समय पर छात्राओ्रों में प्रायंसमाज से 
सम्बन्ध रखने वाला साहित्य वितरित किया जाता है। छात्राएँ ग्रायंसमाज के सत्संगों एवं 
शोभा यात्राओं में अ्रध्यापिकाओं के साथ सम्मिलित होती हैं। 

छात्राओं में लेखन की रुचि बढ़ाने के लिए कॉलिज मैगजीन का प्रकाशन किया 
जाता है। इसके परिशिष्ट में म्रायंसमाज की शताब्दी जैसे महत्त्वपूर्ण समारोहों का विवरण 
छापा जाता है, ताकि छात्राओं को भ्रायंसमाज की गतिविधियों का पूरा परिचय मिलता 


रहे । 

छात्राओं के अध्ययन एवं ज्ञानवर्धन के लिए महाविद्यालय में एक विशाल पुस्तका- 
लय है। इसमें उच्च कोटि के १८,८२४ ग्रन्थों का उत्तम संग्रह है। 

इस महाविद्यालय से शिक्षा प्राप्त करने के वाद अनेक स्नातिकाएँ बैंकों, स्कूलों 
और कॉलिजों में काम कर रही हैं। वर्तमान समय में इसकी भिंसिपल डॉ० श्रीमती शान्ता 
मल्होत्रा हैं, जो वड़ी लगन से इस कॉलिज की उन्नति में तत्पर हैं। 

झायें कस्या सहाविद्यालय, नरवाणा--यह हर॒याणा की एक पुरानी शिक्षण-संस्था 
है, जिसकी स्थापना १६२८ में हुई थी। इसके संस्थापकों में सवंश्री जीवनकुमार, इन्द्रजीत, 
घमंपाल और राजकुमार के नाम उल्लेखनीय हैं। पहले इसमें मिडल और मैट्रिक तक की 
शिक्षा कन्याश्रों कों दी जाती थी । वाद में महाविद्यालय की कक्षाएँ भी खोली गयीं। इस 
संस्था के विद्यालय विभाग में ५८० तथा महाविद्यालय विभाग में ३३ छात्राएं शिक्षा प्राप्त 
कर रही हैं। यह महाविद्यालय हरयाणा के शिक्षा विभाग से सम्बद्ध है। 

इस संस्था की सम्पत्ति का आनुमानिक मूह्य ३० लाख रुपये के लगभग हैं। यह 
सारी सम्पत्ति दान से आप्त हुई है। इस संस्था को दान देते वालों में निम्तलिखित व्यवित 
उल्लेखनीय हैं --श्री नौरोताराम और लाला क्ृशनचन्द्र | मंतेजिंग कमेटी के सभी सदस्य 
इसकी उन्नति में सराहनीय सहयोग देते हैं। 

इस संस्था में घंशिक्षा की व्यवस्था है, और यह विषय सब छात्राओं के लिए , 
श्रनिवाये है। यहाँ दैनिक प्रार्थना, सन्ध्या तथा हवन होता है। इसमें उपस्थित होना 
छात्राओं तथा भ्रध्यापिकाओं के लिए अ्रनिवाय है। ड़ 

छात्राओं और अध्यापिकाझों को वैदिक धर्म श्लौर मह॒षि दयानन्द सरस्वती की 
शिक्षाश्रों से अवगत भर प्रभावित कराने के लिए झ्राय॑समाज के सुप्रसिद्ध विद्वानों के 
व्याख्यान कराये जांते हैं। छात्राश्रों से भाषणों, कविताञ्ों और गीतों की प्रतियोगिताएँ 
भी करायी जाती हैं। 

छात्राएँ श्रायंसमाज के जलसों भौर जूलूसों में सम्मिलित होती हैं। संस्था के 


ऐ 
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पुस्तकालय में लगभग ३००० पुस्तक हैँ। छात्राएँ इतसे वड़ा लाभ उठाती हैं। परीक्षा- 
परिणाम सनन्‍्तोषजनक रहता है, और शिक्षा का स्तर अच्छा है। इस समय इप्तकी 
प्रधानाचार्या श्रीमती चाँद मिगलानी हैं । 

शभ्रायं कन्या उच्च विद्यालय, करनाल (हरयाणा)--इस संस्था की स्थापना 
१६३० ई० में हुई थी। इसके संस्थापकों में स्वर्गीय चौधरी सिहराम, लाला गणपत राय, 
श्री शान्तिस्वरूप, श्री नरसिहृदास और वैद्य विद्यानन्द के नाम उल्लेखनीय हैं । 

इस संस्था का संचालन स्कूल की एक प्रवन्धक कमेटी द्वारा किया जाता है। प्रति 
तीन वर्ष बाद यह कमेटी बदल जाती है। इस कमेटी के सदस्यों का मनोनयन झआयंसमाज 
करनाल की श्रन्तरंग सभा द्वारा किया जाता है। इस समय इस समिति के प्रधान वेच्य 
रतिराम आयुवदाचायं, उपप्रधान श्री चमनलाल और मन्‍्त्री श्री हरिएचन्द्र गुलाटी हैं। 
यह संस्था आये विद्यापरिषद्‌ हरयाणा के तत्त्वावधान में संचालित हो रही है । इस संस्था 
में हर॒याणा वोड की मेट्रिक परीक्षा तक पढ़ाई की व्यवस्था है। 

इस संस्था की सम्पत्ति का भ्रानुमानिक मूल्य ५ लाख रुपये है। यह सारी सम्पत्ति 
दान द्वारा प्राप्त हुई है। इस संस्था को विशेष दान देने वाले महानुभावों के नाम हैं--- 
माता बसोदेवी तथा श्रीमती सरस्वती देवी | सायन्स ब्लाक के निर्माण के लिए दान देने 
वाले श्री शीतलदास हैं। 

इस संस्था में घामिक शिक्षा अनिवाय है। शिक्षणालय' में प्रतिदिन प्रात:-साय॑ 
सन्ध्या-हवन होता है और इसमें सव की उपस्थिति अनिवाय॑ है। छात्राओ्रों को वंदिक धर्म 
के सिद्धान्तों से परिचय कराने के लिए समय-समय पर वेद सम्बन्धी भाषण प्रतियोगिताओं 
और उपदेशों आदि का आयोजन किया जाता है। वह संस्था बँदिक धर्म के प्रचार तथा 
झायंसमाज के कार्यकलापों में गहरी दिलचस्पी लेती है । 

इस सकल की छात्राएँ सामाजिक कार्यों में गहरी दिलचस्पी लेती हैं। इसकी 
भूतपूर्व छात्रा श्रीमती शान्तिदेवी इस प्रदेश की सुप्रसिद्ध समाज सेविका ओर हरयाणा 
विघानसभा में करनाल क्षेत्र की विधायिका हैं। इस समय इसी स्कूल की भूतपूर्व छात्रा 
श्रीमती राज अरोड़ा इस स्कूल की मुख्याध्यापिका हैं। 

झा कन्या उच्च विद्यालय, सोनीपत-इस विद्यालय की स्थापता दिसम्बर, 
१९५१ में हुई थी। इसके संस्थापक झायंसमाज सोनीपत की अन्तरंग सभा के कुछ सदस्य 
थे। इनमें स्वर्गीय वाबू सन्‍्तलाल वकील, स्व० मनोहरलालजी, श्री श्रीकृष्ण शास्त्री और 
श्री सत्यदेव शर्मा शास्त्री विद्यावाचस्पति के नाम उल्लेख योग्य हैं। इस विद्यालय का कार्य 
स्थानाभाव के कारण आ रम्भ में आ्रायंसमाज के भवन में ही आरम्भ किया गया था। तीन 
वर्ष वाद इसके लिए पृथक्‌ भवन का निर्माण का कार्य आरम्भ हुआ | 

इस विद्यालय के निम्नलिखित उद्देश्य हैं --कन्याझ्रों की शिक्षा का विस्तार करना, 
बोदिक धर्म और संस्कृति का विशेष ज्ञान कराना, मातृत्व के उत्तम संस्कार उत्पन्न 
करना, धर्म के प्रति आस्था, निष्ठा, श्रद्धा, भक्ति उत्पल्न करना और अन्घविश्वासों का 
मिराकरण करना तथा उच्च माध्यमिक परीक्षा तक छात्राझ्रों को हर॒याणा शिक्षा बोडे के 
कार्यक्रम तथा पाठविधि के अनुसार शिक्षा देना। 

इस समय इस विद्यालय में छात्राझ्रों की संखुंया ६०० के लगभग है। वह हरयाणा 
शिक्षा बोर्ड के साथ सम्बद्ध है, और इसे हरयाणा शिक्षा विभाग से स्थायी मान्यता प्राप्त 
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है। इस विद्यालय में माध्यमिक तथा उच्च माध्यमिक परीक्षा हर॒याणा के शिक्षा बोड द्वारा 
दिलायी जाती है, भौर छठी, सातवीं एवं नवम कक्षाश्रों की परीक्षा इस विद्यालय द्वारा 
स्वयं ली जाती है । 

इस स्कूल का अ्रपना विशाल भवन है। इसमें दो हॉल ओर वीस के लगभग कमरे 
हैं, जिनका अनुमानिक मूल्य १५ लाख रुपये के लगभग हैं। संस्था का पुराना भवन आये 
सज्जनों के दान से बनाया गया है। पुराने भवन की सम्पूर्ण भूमि स्व० लाला केदारसिह 
ने दान में दी थी, और भवन निर्माण के लिए साधारण जनता से दान लिया गया था। 
नया भवन सरकार द्वारा अधिगृहीत करवाया गया है। संस्था की आय के भ्रमुख स्रोत 
सरकारी अनुदान, दान और छात्राओं के शुल्क हैं। वाधिक वजठ सवा दो लाख रुपये के 
लगभग है। विद्यालय के साथ छात्रावास भी है और उसमें तीस-पैंतीस छात्राओं के रहने 
की व्यवस्था है। 

इस विद्यालय में धर्म शिक्षा की व्यवस्था है। यह सव छात्राओ्रों के लिए अनिवाय 
है, भौर विद्यालय की समयसारणी में इसके लिए एक विशेष पीरियड नियत है। यहाँ 
देनिक सन्ध्या-हवन होता है। सभी विभागों से एक-एक कक्षा प्रतिदिन वारी-वारी से 
हवन करती है । शनिवार को सामूहिक सन्ध्या-हवन और प्रार्थना की जाती है। इसमें 
सभी छात्राओं तथा अध्यापिकाश्ों का उपस्थित होना अनिवार्य है। वैदिक धर्म का प्रचार 
छात्राओं में घमंशिक्षा की पुस्तकों के माध्यम से किया जाता है। झाय॑समाज के सुप्रसिद्ध 
साप्ताहिक पत्र श्राय॑जगत्‌, सावंदेशिक भर सर्वेहितकारी छात्रा्ों के पढ़ने के लिए मँगाये 
जाते हैं। झ्रार्यं समाज का साहित्य भी इस संस्था में प्रचुर मात्रा में उपलब्ध है; और इसके 
माध्यम से छात्राओं को श्रायंसमाज से परिचित कराया जाता है। विद्यालय के पुस्तकालय 
में आयंसमाज के ग्रन्थों के साथ-साथ ढाई हजार के लगभग अन्य पुस्तकें भी हैं। 

इस विद्यालय की अ्रध्यापिकाओं और छात्राओं द्वारा आर्यंसमाज की विभिन्‍्त 
गतिविधियों, कार्यकलापों भर आ्रान्दोलनों में गहरी दिलचस्पी ली जाती है। झ्रायंसमाज . 
के शताब्दी समारोह में इसकी छात्राओं ने सक्तिय रूप से भाग लिया था। इसकी छात्राएँ 
तथा अध्यापिकाएँ इस अवसर पर दिल्‍ली में आयोजित शोभा यात्रा में सम्मिलित हुईं थीं। 
संस्था में आर्यंसमाज के पर्व बड़े उत्साह से मनाये जाते हैं। इनमें तथा श्रायंसमाज के 
वार्षिक उत्सवों में इस विद्यालय की छात्राएँ श्रपने भाषण, भजन, गीत और कविताएं प्रस्तुत 
करती हैं। छात्राओं को प्रोत्साहन देने के लिए इन अवसरों पर विद्यालय की ओर से अनेक 
पुरस्कार दिये जाते हैं । 

'इस विद्यालय की छात्राएँ यहाँ से शिक्षा प्राप्त करने के बाद धर्मप्रचार, प्रशिक्षण, 
प्रशासन आ्रादि के क्षेत्रों में अच्छा कार्य कर रही हैं। कुछ छात्राएँ एम० ए०, एम० फिल ० 
करके विभिन्‍न महाविद्यालयों में प्राध्यापिका वनी हुई हैं, और कुछ डॉक्टर वनकर जनता 
की सेवा में लगी हुई हैं। इस विद्यालय का प्रबन्ध आयंसमाज सोनीपत की एक समिति 
द्वारा किया जाता है। इसके प्रधान श्री छज्जूराम, प्रवन्ध॒क श्री वेदप्रकाश श्रग्रवाल तथा 
मन्त्री श्री सत्यदेव शर्मा शास्त्री विद्यावाचस्पति हैं। 

हस्याणा में रोहतक का आये गर्ल्स हाईस्कूल, भज्कर की वैदिक कन्या पाठशाला, 
पानीपत की श्रार्य कन्या पाठशाला और मोरिण्डा (अ्रस्वाला) की झायय॑ कन्या पाठ्शान्रा 
स्त्रीशिक्षा की पुरानी झाय॑ शिक्षण-संस्थाएँ हैं। इनके अतिरिक्त वर्तमान समय में वहाँ जो 
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अन्य कन्या शिक्षणालय हैं, उनमें डी० ए० वी० महिला कॉलिज यमुनानगर, भाय॑ महिला 
कॉलिज पानीपत, वैश्य आर्य कन्या महाविद्यालय बहादुरगढ़, हरकौर गरल्स कॉलिज 
पानीपत, डी० ए० वी० कॉलिज फाँर गल्से करनाल उच्च शिक्षा के केन्द्र हैं। स्कूल स्तर 
तक की शिक्षा के लिए जो भ्रायं कन्या पाठशालाएँ व स्कूल वहाँ विद्यमान हैं, उनकी 
संख्या १०० के लगभग है। 


(४) उत्तरप्रदेश के आये गर्ल्स स्कूल श्नौर कॉलिज 


आर्य कन्या इण्टर कॉलिज मुद्ठीगंज, इलाहाबाद--इस संस्था की स्थापना १३ 
नवम्बर, १६०४ को हुई थी। इसकी स्थापना का उद्देश्य कन्याओं में वैदिक शिक्षा. एवं 
संसक्ृति का प्रचार और प्रसार करना था | यह संस्था प्रदेशीय झाय॑ प्रतिनिधि सभा उत्तर- 
प्रदेश, लखनऊ के अन्तर्गत विद्या्यं सभा के मान्य संविधान द्वारा संचालितं है। इसे 
स्थापित करने की प्रेरणा प्रदान करने वाले और इसकी स्थापना में सक्तिय रूप से भाग 
लेने वाले आये वन्धुओं में प्रयाग के निम्नलिखित सज्जनों का नाम उल्लेखनीय है--लाला 
जसवन्तराय, श्री लक्ष्मीनारायण, श्री रामदीन वैश्य, रायवहादुर डा० गणपतराय, श्री 
रामदास भागंव, प्रो० क्ृष्णचन्द्र, पण्डित गंगाप्रसाद उपाध्याय और श्रीमती कलादेवी । 
इनमें श्री रामदीन वैश्य का नाम इस दृष्टि से उल्लेखनीय है कि उन्होंने मह॒थि दयानन्द 
के दर्शन किये थे, उनसे आ्राशीर्वाद प्राप्त किया था और उन्हें मह॒षि के शिष्य होने तथा 
प्रयाग में स्वदेशी आन्दोलन का भ्रवर्तक होने का गौरव प्राप्त है। देशी वस्तुएँ उपलब्ध 
कराने के लिए उन्होंने देशी कार-बार लिमिटेड नामक एक दुकान खोली जिसका बड़ा 
प्रभाव पड़ा । बाबू लक्ष्मीनारायण वेश्य आर्यसमाज चौक के विभिन्‍न पदों पर रहते हुए 
२४ वर्ष तक इस विद्यालय के प्रवन्धक पद पर सेवा करते रहे । 

इस समय इस विद्यालय में ३,५०० के लगभग छात्राएँ पढ़ती हैं। इनको प्रशिक्षण 
देने के लिए ६० अ्रध्यापिकाएँ नियुक्त हैं और शिक्षकेतर कर्मचारियों में यहाँ ७ लिपिक 
और २० परिचारक कार्य रत हैं। यह विद्यालय उत्तरप्रदेश माध्यमिक शिक्षा परिषद्‌ से 
सम्बद्ध है, भर उत्तरप्रदेश शासन से इसे स्थायी मान्यता प्राप्त है। यह संस्था जूनियर हाई 
स्कूल, हाईस्कूल और इण्टर की परीक्षाएँ दिलवाती है, और इसकी गणना उत्तरप्रदेश के 
के बड़े इण्टर कॉलिजों में की जाती है। इसका शिक्षा स्तर बहुत भ्रच्छा है, और प्रतिवर्ष 
परीक्षा परिणाम अच्छा रहता है! 

इस कॉलिज की सम्पूर्ण सम्पत्ति का आनुमानिक मूल्य ढाई तीन करोड़ के लगभग 
है। इस सम्पत्ति का श्रविकांश भाग पूर्ण रूप से दान द्वारा प्राप्त हुआ है। इस संस्था की 
भू-सम्पत्ति, भवन तथा अन्य सम्पत्ति के लिए दान देने वाले प्रमुख व्यक्ति अग्नलिखित हैं-- 
रायबहादुर डा० गणपत राय, श्रीमती मायाकुमारी, लाला जसवन्त राय, श्री विश्वामित्र 
: दुग्गल, श्रीमती सुर्यमुखी अस्थाना, डा० सत्यप्रकाश और डा० गंग्राश्रसाद उपाध्याय । 

संस्था का वाधिक आनुमानिक श्राय-व्यय १५ लाख रुपये के लगभग है। आय के 
प्रमुख साधन छात्राओं से प्राप्त होने वाला शुल्क एवं सरकारी अनुदान हैं। 

इस संस्था में धर्म शिक्षा की अनिवारय व्यवस्था है ! दंनिक प्रार्थना होती है। प्रति 
शनिवार को साप्ताहिक सत्संग, सन्ध्या श्रौर यज्ञ की व्यवस्था है। इसमें अ्रध्यापिकाओं 
और छात्राओ्रों की'उपस्थिति श्रनिवार्य है । विद्यालय में छात्राओं तथा अध्यापिकाओं को 
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बेद, वैदिक धर्म तथा मह॒षि दयानन्द सरस्वती की शिक्षाञ्रों से परिचित कराने के लिए 
नैतिक शिक्षा समिति का गठन किया गया है। सभी श्रार्य पर्वों पर एवं समय-समय पर 
वैदिक विद्वानों के प्रवचन छात्राश्रों के लिए कराये जाते हैं तथा वाद-विवाद, कहानी, 
कविता, निवन्ध प्रतियोगिताएँ एवं श्रत्य सांस्कृतिक कार्यक्रम आयोजित किये जाते हैं। 
विद्यालय का एक विशाल पुस्तकालय है। इसमें लगभग १३ हजार पुस्तकें हैं। ये विभिन्‍न 
धार्मिक, सामाजिक और पाठ्य विषयों से सम्बद्ध हैं । इसके साथ ही वेदिक सिद्धान्तों का 
परिचय देने वाले श्रायंसमाज के प्रमुख मासिक, पाक्षिक, साप्ताहिक तथा अन्य देनिक 
पत्र-पत्रिकाएँ भी विद्यालय में मेगायी जाती हैं। | 

इस विद्यालय के अ्रधिकारी, अध्यापिकाएँ और छात्राएँ आरयंसमाज की विभिन्‍न 
गतिविधियों में काफी दिलचस्पी लेती हैं। प्रतिवर्ष वेद प्रचार सप्ताह, वाल दिवस और 
वाधिकोत्सव का आयोजन किया जाता है। माघ मेले पर सेवाकार्य भी इस संस्था द्वारा 
होता है। इसके साथ ही यदा-कंदा बाढ़पीड़ितों की सहायता श्र चिकित्सा शिविरों के 
भी आयोजन किये जाते हैं। ह 

इस समय इस संस्था की प्रवन्धक समिति के प्रधान श्री केशवश्रसाद, प्रवन्धक श्री 
राजेन्र नारायण और कोषाध्यक्ष श्री पन्‍्नालाल हैं । प्रधानाचार्या कुमारी सुकुमारी 
भठनागर एम० ए०, एल० टी० हैं । 

श्री लक्ष्मणप्रसाद चतुर्वेदी झार्ये कन्या इण्टर कालिज, मथुरा--इस आये कन्या 
विद्यालय की स्थापना १६१४ में प्राइमरी पाठशाला के रूप में हुई थी। १६२६ में इसे 
जूनियर हाईस्कूल की मान्यता मिल गयी और यहाँ मिडल कक्षाओ्रों की पढ़ाईं शुरू हुई । 
इसके वाद १६४४ में इसे हाईस्कूल की मान्यता प्राप्त हुई। इसके वाद अनेक मथुरावासी 
झ्रार्य सज्जनों के सतत प्रयास से यह विद्यालय १६६४ में इण्टरमीडियेट कॉलिज वना | 
शने: शने: आवश्यकतानुसार इसके भवनों में वृद्ध होती चली गयी। इस समय विद्यालय 
में ३८ कक्ष हैं। छात्राओं के लिए मध्यान्तर में जलपान फी सुविधा के लिए एक प्नतिरिक्त 
केण्टीन की व्यवस्था है । विद्यालय के मुख्य द्वार के सम्मुख एक विशाल प्रांगण है। इसमें 
छात्राओं की सामूहिक प्राथेना तथा श्रन्य सांस्कृतिक क्रियाकलाप सम्पन्न होते हैं। इसके 
संस्थापकों में श्री लक्ष्मणप्रसाद चतुर्वेदी, ठाकुर श्री शेरसिह आर्य तथा श्री रमेशचन्द्र 
भग्रवाल के नाम उल्लेखनीय हैं। इस समय इस विद्यालय में एक हजार छात्राएँ पढ़ती हैं । 
इस विद्यालय को उत्तरप्रदेश सरकार की माध्यमिक शिक्षा परिषद्‌ द्वारा मान्यता अ्राप्त 
है । इस स्कूंल की आनुमानिक सम्पत्ति का मूल्य * लाख रुपये है। इसकी आय के प्रमुख 
स्रोत सरकार द्वारा मिलने वाला अनुदान, छात्राप्रों की फीस तथा संस्था के झधिकारियों 
द्वारा चन्दे के रूप में प्राप्त किया जाने वाला दान है। इसके प्रमुख दानियों में श्री लक्ष्मण- 
प्रसाद चतुर्वेदी का नाम उल्लेखनीय है। उन्होंने झारम्भ में इसकी स्थापना के लिए पाँच 
हजार रुपये का दान दिया था । इस विद्यालय में धार्मिक शिक्षा झनिवाय है, भर प्रति 
सप्ताह हवन' होता है। इसकी छात्राओं का परीक्षा परिणाम वहुत अच्छा रहता है, और 
शिक्षणेतर क्रियाकलापों में भी इस विद्यालय की छात्राएँ बड़े उत्साह से भाग लेती हैं । 
जिला स्तर पर झरायोजित इसंके सांस्कृतिक कार्यक्रम कई वार सर्वोत्तम घोषित हुए हैं, 
और छात्राओं को पुरस्कृत किया गया है| 

पुस्तकालय में सभी विषयों की लगभग ४,६१८ पुस्तकें हैं और बुक बैंक योजना 
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के अनुसार १,१६६ पुस्तकें हैं, जिनसे निर्धव व मेघावी छात्राओं को भ्रावश्यकतानसार 
पुस्तकीय सहायता प्रदान की जाती है। इस विद्यालय का संचालन झायंसमाज की एक 
समिति द्वारा किया जाता है। इसके प्रधान श्री गोपालप्रसाद और सकल के प्रवन्धक श्री 
रामग्रसाद कमल हैं । सम्प्रति विद्यालय की मुख्याध्यापिका श्रीमती शकुन्तला अार्या हैं । 
आये कन्या इण्टर कॉलिज, सिकन्दराराऊ (अलीगढ़)--इस संस्था की स्थापना 
१६४२ में हुईं थी। संस्था के प्रमुख उद्देश्य हैं--कन्याश्रों तथा महिलाशों को घामिकः 
सांस्कृतिक, शारीरिक तथा कुटीर उद्योग आदि की शिक्षा देने के लिए नगर में झाय॑ कन्या 
इण्टर कॉलिज को सुचारु रूप से संचालित करना, स्त्रीशिक्षा की विविध प्रकार की उर्नाति 
के लिए अ्रन्य योंजनाश्ों को कार्यान्वित करना, नगर में स्त्रीशिक्षा के प्रति अभिरुचि 
सद्भाव तथा स्नेह उत्पन्न करना, उच्च परीक्षाश्रों का यथासमय तथा यथासाध्य प्रवन्ध 
करना और छात्राओं को सुशील, घामिक एवं योग्य नागरिक बनाना। इस संस्था की 
स्थापना के लिए प्रेरणा प्रदान करने वाले और इसकी स्थापना में सक्तिय रूप से भाग लेने 
वाले महानुभावों में उल्लेखनीय नाम ये हैं--श्री गंगाप्रसाद, श्री गोपीनाथ वाष्णेय, श्री. 
शयामलाल वाण्णेय, श्री कामेश्वर दयाल चौधरी और श्री फूलचन्द्र जायसवाल । 
वर्तमान समय में इस संस्था में शिक्षा प्राप्त करने वाली छात्राओं की संख्या 
' १,२०० है। इन्हें तीस अध्यापिकाएँ पढ़ा रही हैं। यह संस्था माध्यमिक शिक्षा' परिषद, 
उत्तरप्रदेश, इलाहाबाद से सम्बद्ध है। इस परिषद्‌ से इसे इण्टर स्तर तक की मान्यता प्राप्त 
है। इस संस्था द्वारा हाईस्कूल और इण्टर की परीक्षाओ्रों के लिए छात्राओं को तैयार किया. 
जाता है। 
इस संस्था के अपने भवन हैं ओर इनका झानुमानिक मूल्य एक लाख दस हजार 
के लगभग है। संस्था की झाय के प्रमुख स्रोत सरकारी अनुदान, फीस, किराया और 
मासिक चन्‍्दा हैं । 
इस शिक्षणालय में प्रतिदिन वेदमन्त्रों के साथ प्रार्थना होती है । प्रतिमास हवन 
किया जाता है। प्रमुख राष्ट्रीय पर्व और झ्रायंसमाज के पर्व बड़े उत्साह से मनाये जाते 
हैं। इनमें छात्राश्ों तथा भ्रध्यापिकाशों की उपस्थिति अनिवार्य है । पुस्तकालय में वैदिक 
धर्म और आायंसमाज से सम्बन्ध रखने वाला साहित्य मंगाया जाता है। पुस्तकालय में 
पुस्तकों की संख्या ७ हजार है। 
इस समय विद्यालय का संचालन एक समिति द्वारा हो रहा है। इसके प्रधान श्री 
आनन्द वल्लभ त्रिवेदी, उपप्रघान श्री कंचनलाल वाष्णेय, मंत्री श्री अजयभारत कुलश्रेष्ठ 
और प्रवन्धक श्री रामगोपाल वर्मा हैँ। इस समय इस संस्था की आचार्या श्रीमती रमारानी 
राठी हैं । में 
झाये कन्या माध्यमिक विद्यालय, भारतनगर, गाजियाबाद--भारत नगर में 
१६४८ ई० में आर्यसमाज की स्थापना हुई थी। यह क्षेत्र शिक्षा की दृष्टि से बहुत अधिक 
पिछड़ा हुआ था और इसकी सबसे वड़ी समस्या लड़कियों को पढ़ाने की थी। उस 
समय वहाँ बच्चों की शिक्षा का कोई प्रबन्ध नहीं था। ऐसी स्थिति में भ्रायंसमाज ने १९६५० 
ई० में यहाँ एक प्राथमिक विद्यालय खोलने का निश्चय किया और इसके लिए एक समिति 
का गठन कियां। इस समिति के निम्नलिखित चार सदस्य थे---श्री पण्डित जनाद॑न शर्मा 
पण्डित गुरुदत्त, पण्डित तीर्थराम सिद्धान्तभूषण और पण्डित वागीश दत्त वेद्य । 
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इस समिति को यहाँ कन्या विद्यालय स्थापित करने में अनेक वड़ी कठिनाइयों 
का सामना करना पड़ा। इनका सफलतापूर्वक समाधान करने के बाद १६५२ में आये 
कन्या पाठशाला के नाम से कन्याओ्रों की शिक्षा के लिए एक प्राथमिक विद्यालय नियमित 
रूप से चलने लगा। प्रारम्भ में इसमें केवल लड़कियों की शिक्षा के लिए ही व्यवस्था की 
गयी थी, किन्तु इस क्षेत्र की स्थिति और स्थानीय निवासियों की भारी माँग के कारण 
कक्षा पाँच तक दूसरी पारी में लड़कों की शिक्षा का भी प्रवन्ध किया गया। 

इस समय आरयंसमाज के पास पाठशाला को चलाने के लिए धन एवं अन्य साधनों 
का नितान्‍्त भ्रभाव था । भ्रत: इसके सफलतापूर्वक संचालन के लिए यह आवश्यक था कि 
इसके लिए एक ऐसी प्रशिक्षित महिला भ्रध्यापिका खोजी जाय जो पढ़ाने तथा प्रवन्ध 
के कार्य में पटु, आये विचार रखने वाली, अवेतनिक काम करने वाली तथा शअत्यन्त 
लगनशील हो । इस कार्य को श्रीमती कौशल्यादेवी ने बड़ी सफलतापूर्वक सम्पन्न किया । 
बह अन्यत्र शिक्षण-कार्ये काफी समय से कर रही थीं। उन्होंने इस संस्था में आकर अपने 
प्रनुभव के आधार पर तथा कठोर परिश्रम एवं कार्य कुशलता से इस पाठशाला को सुदृढ़ 
एवं स्थायी वनाने में महत्त्वपूर्ण भूमिका निभाई । 

सन्‌ १६७६ में इस प्राथमिक पाठशाला को कक्षा आठ तक माध्यमिक विद्यालय 
का रूप दिया गया। इस समय कक्षा पाँच तक वालकों तथा वालिकाओं--दोनों की शिक्षा 
का प्रवन्ध है, और छठी, सातवीं, आठवीं की माध्यमिक कक्षाओ्रों में केवल वालिकाओं को 
ही शिक्षा दी जाती है। 

यह विद्यालय राजकीय शिक्षा परिषद्‌ से कक्षा पाँच तक स्थायी मान्यता भ्राप्त 
कर चुका है, भौर कक्षा श्राठ तक इसे अस्थायी मान्यता भ्राप्त है। 

यह विद्यालय आर्य प्रतिनिधि सभा, उत्तरप्रदेश, लखनऊ के तत्त्वावधान में चल 
रहा है। इस विद्यालय के प्रमुख उद्देश्य निम्नलिखित हैं--(१) छात्राओं की शारीरिक, 
मानसिक और श्रात्मिक उन्‍नत्ति व विकास के निमित्त घामिक, बौद्धिक एवं स्वास्थ्य- 
सम्बन्धी सिद्धान्तों तथा व्यायामादि की शिक्षा का समुचित प्रवन्ध तथा व्यवस्था करना । 
(२) संस्कृत, आयेभाषा, राष्ट्रभाषा तथा प्ंप्रेजी श्रादि प्रचलित भाषाओं एवं साहित्य, 
विज्ञान व दर्शनादि की शिक्षा का प्रवन्ध करना। (३) छात्राओं को उपयोगी नागरिक 
बनाने के लिए गृहस्थ, जीवनोपयोगी कला-कोशल, भ्रारम्भिक आयुर्वेद, विज्ञान व दर्शनादि 
की शिक्षा का प्रवन्ध करना । (४) छात्राझ्रों को सुशील, चरित्रवती, स्वावलम्बी बनाने के 
लिए छात्रावास स्थापित करने की व्यवस्था करना। (५) उपर्युक्त उद्देश्यों की पूर्ति के 
निर्मित्त अवस रोचित साधनोपायों को व्यवहार में लाना । 

यह विद्यालय उपर्युक्त उद्देश्यों की पूर्ति के लिए अपने स्थापना काल से ही पुरा 
प्रयास कर रहा है। इसके संस्थापकों में श्री बृजनाथ हरिचन्द रत्ता, पं० जनाद॑न शर्मा, श्री 
चेंलाराम तथा चौधरी नीलासिह के नाम उल्लेखनीय हैं। इनके विशेष प्रयत्नों एवं कार्य- 
कुशलता से इस संस्था की वड़ीं उन्नति हुई है। १६६६ से श्री वेदभानु आयें, श्री प्रदयुमन 
लाल तथा श्री गणपति शर्मा इस विद्यालय के लिए भ्रनथक परिश्रम कर रहे हैं। विद्यालय 
की छात्राओं की संख्या में और शिक्षास्तर में निरन्तर उन्नति हो रही है। यह स्कूल १६५९ 
में ४८ छात्राओं तथा २ श्रध्यापिकाशों से शुरू किया गया थां। १६८२ में इसमें शिक्षा 
पाने वाली छात्राओं की संख्या ८८० तथा अ्रध्यापिकाओों की संख्या २१ हो गयी। इस 
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समय श्रीमती उषा शर्मा बी० ए०, बी० एड० माध्यमिक विभाग की और श्रीमती 
विमलारानी प्राथमिक विभाग की मुख्याध्यापिका हैं। ँ 

यह विद्यालय ग्रामीण क्षेत्र में स्थित है, और इसकी गणना जिला गाजियाबाद के 
प्रमुख जूनियर विद्यालयों में की जाती है । यहाँ कला तथा अंग्रेजी की शिक्षा का विशेष 
प्रबन्ध है। बच्चों में राष्ट्रीय भर घामिक विचारों को भरने का प्रयत्न किया जाता है। 

इस विद्यालय की कुछ विशेषताएं उल्लेखनीय हैं। इसकी अध्यापिकाएँ अनुभवी, 
प्रशिक्षित, विदुषी, कतंव्यनिष्ठ और घामिक हैं। थहाँ पढ़ने वाली हरिजन कन्याओं एवं 
विधवाओं के बच्चों को निःशुल्क शिक्षा प्रदान की जाती है। प्रत्येक कक्षा के लिए पृथक्‌- 
पृथक्‌ अध्यापिकाएँ हैं, और हर कमरे में पंखा श्रादि सभी प्रकार की आधुनिक सुविधाएँ 
उपलब्ध हैं। इसमें राष्ट्रीय एवं धामिक प्वों को विशेष उत्साह से मनाया' जाता है। 
विद्यालय का अनुशासन सराहनीय है। बच्चों के गणवेश तथा सफाई का पुरा ध्यान रखा 
. जाता है। अध्यापिकाश्रों तथा बच्चों को सन्ध्या एवं हवन मन्त्रों को स्मरण करने और 
आयंसमाज के साप्ताहिक सत्संगों में सम्मिलित होने के लिए विशेष प्रेरणा और प्रोत्साहन 
दिया जाता है। शिक्षा का ऊँचा स्तर बनाये रखने पर विशेष ध्यान दिया जाता है, ओर 
इसीलिए यहाँ का परीक्षा परिणाम प्रतिवर्ष शत-प्रतिशत रहता है । 

इस समय यह विद्यालय भ्रार्यसमाज मन्दिर के भवन में दो पारियों में संचालित 
होता है। स्थान की कमी को देखते हुए आर्यंसमाज ने पिछले चार वर्षों के अनथक परिश्रम 
से विद्यालय के लिए रक्षा मंत्रालय से साढ़े पाँच एकड़ भूमि प्राप्त कर ली है, और शीक्र 
ही इस भूमि पर विद्यालय के भवन का निर्माण आरम्भ किया जायेगा। 

इस विद्यालय का प्रवन्व इसके विधान के अनुसार होता है। श्रायंसमाज भारत- 
नगर, (गाजियाबाद) के आये सभासदों के साघारण भ्रधिवेशन में प्रतिवर्ष इसकी विद्यार्य॑ 
सभा अथवा प्रवन्ध समिति का गठन होता है, जिसमें आ्रायेसमाज भारतनगर का प्रधान 
पदेन विद्यार्य सभा का प्रधान होता है। कोषाध्यक्ष पदेन कोषाध्यक्ष और मंत्री भी इसी 
प्रकार पदेन विद्या सभा का' सदस्य होता है। श्रार्य सभासद प्रतिवर्ष एक ग्रवन्धक तथा 
एक सहायक प्रवन्धक एवं आवश्यकतानुसार एक या दो अन्य सदस्यों का निर्वाचन करते 
हैं। वर्तमान समय में पिछले दस वर्ष से इसके प्रबन्धक पण्डित वेदभान्‌ आये हैं। यह्‌ 
विद्यालय एक उपेक्षित एवं पिछड़े हुए क्षेत्र में कन्याओं की शिक्षा के साथ-साथ झाये- 
समाज के प्रचार का कार्य बड़ी सफलतापुवंक सम्पन्न कर रहा है। 

श्रायं कन्या विद्यालय कोसीकलाँ, जिलो सथुरा--इस विद्यालय की स्थापना सन्‌ 
१६५० में हुई थी। इसके संस्थापक श्री चन्दीलाल आये थे। उन्होंने बेदिक धर्म के प्रचार 
और कन्याओ्रों में शिक्षा के स्तर को उन्‍्तत करने तथा घार्मिक भावनाओं को जागृत करने 
के उद्देश्य से इस संस्था का आरम्भ किया था। इस काय॑ में उनके सहायक श्री चिरमोलीराम, 
स्वर्गीय श्री मुंशीलाल आर्य तथा श्री खेमचन्द्र आय थें। इस विद्यालय में छात्राओं की 
संख्या' १०० तथा' इनको शिक्षा देने वाली अध्यापिकाझों की संख्या तीन है। किक यह संस्था 
पाँचवीं कक्षा तक पढ़ाई का प्रवन्ध करती है, और परीक्षाएँ दिलाती है। पाँचवीं कक्षा 
की परीक्षा सरकार द्वारा ली जाती है। 

संस्था की सम्पत्ति का आनुमानिक मूल्य १० लाख रुपया है। सारी सम्पत्ति दान 
से प्राप्त हुई है। संस्था के लिए दान देने वाले महानुभावों, में श्री स्व० गोकलचन्द्र, 
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श्री नवलकिशोर आर्य तथा श्री नारायण दत्त ठेकेदार के नाम उल्लेखनीय हैं। विद्यालय 
में शिक्षा सर्वथा निःशुल्क है । ह 
इस विद्यालय में घामिक शिक्षा अनिवार्य रूप से दी जाती है। दनिक सन्ध्या-हवन 
नियमित रूप से होता है। इसमें छात्राओं तथा अरध्यापिकाशों के लिए उपस्थित रहना 
अनिवाय है 
इस प्रसंग में यह स्मरणीय है कि इस विद्यालय द्वारा ऐसे क्षेत्र में श्रायंसमाज के 
सिद्धान्तों का प्रचार और प्रसार किया जा रहा है, जो पौराणिक मत का एक बड़ा गढ़ 
माना जाता है। यहाँ एक वार पंचायत द्वारा आर्यसमाज का सदस्य वनने वाले आर्य 
वंघुओं को जाति से बहिष्कृत किया गया था। ऐसे क्षेत्र में इस विद्यालय का कार्य अ्तीच 
सराहनीय है। 
इसका संचालन एक प्रवन्ध समित्ति द्वारा किया जाता है। इसके प्रधान श्री 
रामजीलाल आये और मन्‍्ती श्री धर्मचन्द्र हैं। इस विद्यालय की प्रधानाध्यापिका श्रीमती 
अंगूरीदेवी भार्या हैं । 
झार्य कन्या इण्टर कॉलिज, गोविन्दनगर, कानपुर-६--इस विद्यालय की स्थापना 
के लिए प्रेरणा प्रदान करने वाले और इसकी स्थापना में सक्रिय रूप से भाग लेने वाले 
महपि के परम भक्त श्री देवीदास आये हैं। 
इस संस्था में छात्राओं की संख्या २,२०० है। शिक्षा का कार्य ४७ अ्रध्यापिकाएँ 
करती हैं। इनके अतिरिक्त ४ लिपिक और १० चतुर्थवर्गोयः कर्मचारी हैं। यह संस्था 
माध्यमिक शिक्षा परिषद्‌, इलाहाबाद से सम्बद्ध है और उसके पाठ्यक्रम के अ्रनुसार १ श्वीं 
कक्षा तक यहाँ पढ़ाई की व्यवस्था है । 
इस संस्था की सम्पत्ति का आनुमानिक मूल्य २५ लाख रुपया है, और यह सारी 
सम्पत्ति प्रवन्ध समिति के पदाधिकारियों और विद्यालय के निजी प्रयासों से प्राप्त हुईं है । 
पन्‍ता नरेश श्री नरेन्‍्द्रदेव ने यहाँ एक कमरे का निर्माण कराया है। इस संस्था की भ्राय के 
प्रधान स्नोत सरकारी अनुदान, छात्राश्रों से ली जाने वाली फीस, दुकानों का किराया, 
व्याज एवं दान है । - 
इस शिक्षणालय में सभी छात्राओं के लिए धर्मशिक्षा का विषय पढ़ाने की व्यवस्था 
है। प्रतिदिन प्रार्थना होती है, और इसमें उपस्थित होना छात्राम्रों तथा अध्यापिकाशों 
के लिए अनिवाय है। विद्यालय में समय-समय पर घामिक आयोजन किये जाते हैं। संस्था 
के पदाधिकारी वैदिक धर्म के प्रचार के लिए सदा तत्पर रहते हैं । 
इस संस्था का प्रवन्ध आठ सदस्यों की एक प्रवन्धक समिति द्वारा होता है। इस 
समिति के प्रधान श्री मलिक देशराज कपूर तथा प्रवन्धक श्री देवीदास आय हैं। इस समय 
कॉलिज की प्रधानाध्यापिका श्रीमती वसन्‍्त कुमारी मिश्रा हैं। 
श्रार्ये कन्या इण्टर कॉलिज, दाण्डा, जिला फैजाबाद--यह कॉलिज पिछले ३६ 
वर्ष से मुस्लिम वहुल प्रदेश में बैदिक सिद्धान्तों का प्रचार कन्याओं की शिक्षा के माध्यम 
से कर रहा है। इस कॉलिज में लगभग २,००० छात्राएँ शिक्षा ग्रहण कर रही हैं । यह 
संस्था उत्तरप्रदेश की माध्यमिक शिक्षा परिषद्‌ से मान्यता प्राप्त है, और यहाँ इण्टर तक 
लड़कियों के लिए शिक्षा की व्यवस्था है। 
इस विद्यालय की एक बड़ी विशेषता यह है कि यहाँ छात्राओं के निवास के लिए 
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ह 

छात्रावास की बड़ी महत्त्वपूर्ण सुविवा है और उसका लाभ शिक्षा प्राप्त करने की अभिलाषा 
रखने वाले आस-पास के गाँवों के अभिभावक उठाते हैं। वे यहाँ भ्रपनी कन्याओं को शिक्षा 
के लिए भेजते हैं। हर-हुर से श्रायी छात्राएँ इस छात्रावास में रहती हैं और इसमें प्रवेश 
पाने की इच्छुक झात्राओ्रों की संख्या इतनी अधिक होती है कि एक-एक कमरे में घह-चह 
छात्राएँ रहती के । वे अपने हाथ से स्वयं भोजन बनाती हैं। इस छात्रावास की एक 
उल्लेखनीय पता यह है कि हिन्दू, मुस्लिम और हरिजन सभी घर्मों और वर्गों की 
थात्राए एक साथ एक कमरे में निवांस करती हैं और उनमें किसी प्रकार का भेदभाव नहीं 
किया जाता है । इस नगर में यद्यपि अनेक कॉलिज, हाईस्कूल, मुस्लिम हाईस्कल और 
जूनियर हाईस्कूल विद्यमान हैं, फिर भी सुशिक्षित गृहिणी की शिक्षा पाने के लिए इस समय 
आर्य कन्या इण्टर कॉलिज में पाँच-छह सौ मुस्लिम छात्राएँ भी अ्रष्ययन कर रही हैं। इस 
संस्था में देनिक प्रार्थंथा और सन्ध्या-हवन विद्यालय की सभी छात्राओं के लिए अनिवार्य 
है। संस्कृत में प्रथम रहने वाली छात्राओं को अनेक पुरस्कार दिये जाते हैं। यह बात 
उल्लेखनीय है कि प्रतिवर्ष संस्क्ृत के श्रधिकांश पुरस्कार मुस्लिम छात्राएँ संस्कृत में अधिक 
अंक लाने के कारण प्राप्त करती हैं। प्रतिवर्ष हाईस्कूल और इण्टरमीडिएट का परिणाम 
&८ से १०० प्रतिशत तक होता है। 

इस विद्यालय की पढ़ाई का शिक्षास्तर बहुत ऊँचा है। प्रवन्ध संचालन बड़ी 
योग्यतापूर्वक सम्पन्न किया जाता है। छात्राश्रों के लिए निवास की सुविधा तथा सब 
प्रकार की सुव्यवस्था है। अ्रतः इसमें प्रवेश पाने के लिए छात्राओं की स्देव भीड़ लगी 
रहती है। किन्तु छात्रावास में स्थान सीमित होने के कारण प्रतिवर्ष सैकड़ों छात्राओं को 
प्रवेश न पाने के कारण निराश होना पड़ता है। 

इस संस्था का प्रवन्ध एक कार्यकारिणी द्वारा होता है। इसके प्रधान श्री सीताराम 
आये हैं। प्रवन्धक के पद पर श्री मिश्रीलाल आाय॑ कार्य कर रहे हैं। इसकी प्रधानाचार्या 
श्रीमती ग्रुणवंती ग्रोवर हैं, और ये तीनों व्यक्ति मह॒षि दयानन्‍्द के परम भक्त और कट्टर 
अनुयायी हैं। इस संस्था के माध्यम से वे इस प्रदेश के सभी घर्मो और वर्गों के लोगों में 
वैदिक सिद्धान्तों का प्रचार कर रहे हैं। ह 

इनके भ्रतिरिक्त जो कन्या विद्यालय, स्कूल तथा कॉलिज उत्तरप्रदेश में विद्यमान 
हैं, उनकी संख्या सैकड़ों में है, भ्रौर उनमें लाखों वालिकाएँ शिक्षा प्राप्त कर रही हैं। 
आये प्रतिनिधि सभा, उत्तरप्रदेश के साथ सम्बद्ध स्कूलों औरं कॉलिजों का परिचय देते 
हुए कतिपय अन्य कन्या शिक्षण-संस्थाझ्रों का भी संक्षिप्त विवरण अन्यत्र दिया गया है। 
इसी प्रकार उत्तरप्रदेश की डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाग्रों का' विवरण देते हुए भी अनेक 
कन्या स्कूलों व कॉलिजों का उल्लेख कर दिया गया है। 


(७) पंजाब और अन्‍्यत्र झ्रार्य कन्या शिक्षण-संस्थाएँ 
: पंजाब में श्रायंसमाज का प्रचार विशेष रूंप से रहा है। इसीलिए कत्याओं की 
शिक्षा के लिए वहाँ श्रायंसमाजों तथा झाय॑ नर-नारियों द्वारा बहुत-से कन्या विद्यालय, 
हाईस्कूल तथा कॉलिज स्थापित किये गये थे। पंजाब का जो भाग वर्तमान समय में पाकि- 
स्तान में है, उसमें भी बहुत-से कन्या शिक्षणालय विद्यमान थे। इनमें झारय॑पुत्री पाठशाला, 
किला गूजरसिंह लाहौर; आर्य कन्या पाठशाला, खुड्डियाँ खास लाहौर; श्री भगवती 
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आर्य कन्या पाठशाला हाईस्कूल, सिकालकोंट; प्रार्य पुत्री पाठशाला, शुजरात; आये 
महिला विद्यालय, रावलपिण्डी; लालीबाई झा कन्या पाठशाला, रावलपिण्डी छावनी; 
झ्रार्य कन्या पाठशाला, मियांवाली; वैदिक पुत्री पाठशाला, नौशहरा (पेशावर); आयें 
कस्पा पाठशाला, कैम्पवलपुर; वैदिक पुत्री पाठशाला सरयोधा; श्री लक्ष्मीदेवी आये पुत्री 
पाठशाला भेरा; आर्य पुत्री पाठशाला भलवाल; मैय्यादास भरार्य पुत्नी पाठशाला ऊकंग; 
श्राय॑ पुत्री पाठशाला लायलपुर मैलसी (मुलतान); आयें पुत्री पाठशाला कमालिया; 
आरय॑ पृत्री पाठशाला, खैरपुर (मुजफ्फरगढ़); आत्माराम आ्राय॑ पुत्री पाठशाला भ्रलीपुर; 
आये कन्या पाठशाला डेरा इस्माईल खाँ; हरि कन्या पाठशाला जामपुर; आय॑ महिला 
विद्यालय जामपुर; झाय॑ कन्या पाठशाला, खानपुर (वहावलपुर); भरांवादेवी बेदिक पृत्री 
पाठशाला, पिण्डी भट्टियाँ (गुजरांवाला); और श्राय॑ कन्या स्कूल गुजरांवाला उल्लेखनीय 
हैं। इनके भ्रतिरिक्त भी अनेक कन्या शिक्षण-संस्थाएँ उत्तर-पश्चिमी सीमा प्रान्त तथा 
पंजाब के,उस भाग में विद्यमान थीं, जो भ्रव पाकिस्तान में है। 

जो पंजाब अब भारत में है, उसमें भी आर्यसमाज के दोनों प्रान्तीय संगठनों 
(आये प्रतिनिधि सभा तथा प्रादेशिक झ्राय॑ प्रतिनिधि सभा) हारा बहुत-सी कन्या शिक्षण- 
संस्थाओं की स्थापना की गई थी, जिनमें गणेशीलाल झ्रा्यें कन्या पाठशाला लुधियाना; 
आ्रार्य कन्या पाठशाला कोट बादल खाँ (जालन्धर); आर्य पुत्री पाठशाला मलोट मण्डी 
(फीरोजपुर); आय॑ पुत्री पाठशाला श्रवोहर, माई भगवती पुत्री पाठशाला हरयाना 
(होशियारपुर); आ्राय॑ पुत्री पाठशाला फाजिल्का; श्रार्य कन्या पाठशाला राममण्डी 
(पटियाला); श्रार्य कन्या पाठशाला जम्मू आदि विशेष महत्त्व की हैं। वर्तमान समय में 
जिन कन्या शिक्षण-संस्थाश्रों का सम्बन्ध श्रारय॑ प्रतिनिधि सभा पंजाव के साथ है, उनमें 
वैदिक कन्या पाठशाला भ्रमृतसर, बावालाल आये पुत्री पाठशाला चलेट (होशियारपुर); 
आ्रारय पुत्री पाठशाला दातारपुर (होशियारपुर); आर्य कन्या हाईस्कूल दीनानगर; झायें 
पुत्री पाठशाला गिहड़वाहा; भार्य कन्या स्कूल करता रपुर; भ्रार्य गर्ल्स हाईस्कूल पटियाला; 
आये पुत्री पाठशाला राहों; झार्य कन्या पाठशाला साहनेवाल; आ्राय॑ गल्से हाईस्कूल 
भटिण्डा; प्रार्य गल्स स्कूल नाभा; झाय॑ गल्स हाईस्कूल नवांशहर; बैदविक हाईस्कूल 
समाना; आये गह्स हाईस्कूल मुकेरियां श्रादि विशेष महत्त्व की हैं। इस सबका परिचय 
दे सकना सम्भव नहीं है। उदाहरण के लिए पंजाब के केवल एक गल्स हाईस्कूल का 
संक्षिप्त परिचय यहाँ दिया जा रहा है। | 

श्रार्य गह्स हाईस्कूल, भटिण्डप---इसकी स्थापना सन्‌ १९३२ में हुई थी। इसकी 
स्थापना के लिए प्रेरणा प्रदान करने वाले और इसकी स्थापना में सक्रिय रूप से भाग 

लेने वाले महानुभावों में भ्रार्यसमाज के सुप्रसिद्ध संन्‍्यासी स्वामी स्वतन्त्रानन्द झोर 

-” सुप्रसिद्ध उपदेशक श्री पण्डित मंसाराम वैदिक तोप थे। इनकी प्रेरणा से चौधरी मिडूराम, 
महाशय किशोरीलाल, डा० भगवंतराय और श्री इन्द्रसिह ने इसे स्थापित करने का सफल 
प्रयास किया। इस संस्था को स्थापित करने का उद्देश्य कन्याओं की शारीरिक, मानसिक 
व बौद्धिक उन्‍नति करना और अच्छे नागरिक बनाना था। यह संस्था आ॥रार्य प्रतिनिधि 
सभा, पंजाब के तत्त्वावधान में संचालित होती है। इसकी स्थानीय प्रबन्ध समिति के 
प्रधान इस समय श्री श्रमरनाथ तथा मन्‍्त्री और व्यवस्थापक श्री कृष्ण कुमार हैं । 
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स्व्रीशिक्षा की भ्राय॑ शिक्षण-संस्थाएँ ६३ १ 


ख।. _ इस समय इसमें छात्राओं की संख्या १,२०० है। २६ भ्रध्यापिकाएँ शिक्षा देने का 
कार्य करती हैँ। यह हाईस्कूल पंजाब शिक्षा बोर्ड के साथ सम्बद्ध है, और उसके द्वारा 
निर्धारित पाठविधि के अनुसार यहाँ पढ़ाई की व्यवस्था है। इसे पंजाब सरकार से 
मान्यता आप्त है। मिडल और मैट्रिक कक्षा की परीक्षाएँ छात्राओं से दिलवायी जाती हैं। 

इस संस्था की कक्षाएँ भ्रायंसमाज के मन्दिर में लगायी जाती हैं। इसके दो भवन 
हैं, जिनका आनुमानिक मूल्य लगभग एक करोड़ रुपया है। संस्था की आय का प्रधान 
साधन सरकारी अनुदान भर छात्राओं से ली जाने वाली फीस है । 

संस्था में छात्राओ्रों के लिए धर्म शिक्षा का विषय पढ़ाने की व्यवस्था हैं और यह 
सभी छात्राओं के लिए अनिवाय है। सन्ध्या प्रतिदिन होती है। हवन प्रति शनिवार को 
किया जाता हैं। इसमें सभी छात्राएँ तथा भ्रध्यापिकाएँ सम्मिलित होती हैं। लगभग 
सभी शिक्षिकाएँ झाये स्त्री समाज की सदस्याएँ हैं, और सभी आये पर्व इस संस्था में बड़े 
उत्साह से मनाये जाते हैं | इस संस्था की प्रधानाचार्या श्रीमती कमला भाटिया बी० ए०, 
बी० एड० हैं। 

दिल्‍ली के संघ-क्षेत्र में कन्याओों की शिक्षा के लिए जो बहुत-सी आये शिक्षण- 
संस्थाएं हैं, उनमें भ्रार्य गल्से हाईस्कूल चावड़ी वाजार दिल्‍ली, झ्राये कन्या पाठशाला नयी 
दिल्‍ली और आर्य कन्या पाठशाला वीडनपुरा करौलवाग सबसे पुरानी हैं । अन्य संस्थाओं 
में सतश्नावां आाय॑ कन्या महाविद्यालय करौलवाग इस दृष्टि से महत्त्व की है, क्योंकि वहाँ 
स्तातक स्तर तक की शिक्षा की व्यवस्था हैं। स्त्रीशिक्षा के भ्रन्य शिक्षणालयों में तेलीवाड़ा, 
निजामुह्दीन (पश्चिम), लोदी कालोनी, शाहदरा, राजा वाजार, कृष्णनगर, विड़ला लाइन 
और यूसुफ सराय के भ्रार्य॑ गर्ल्स हायर सकेण्डरी स्कूल उल्लेखनीय हैं। हनुमान रोड पर 
स्थित रघमल आये कन्या उच्चतर माध्यमिक विद्यालय नयी दिल्‍ली की महत्त्वपूर्ण शिक्षण- 
संस्था है, जिसमें छात्राओं की संख्या २००० से भी अधिक है। इनके अतिरिक्त कन्याश्रों 
की शिक्षा के लिए बहुत-से मिडल स्कूल और मॉडल स्कूल भी दिल्ली के संघ-क्षेत्र में 
आय॑समाज द्वारा चलाये जा रहे हैं। रु 

श्रत्य राज्यों में कन्याओं को झ्ायं शिक्षणालय-- भारत का कोई भी राज्य ऐसा 
नहीं है, जिसमें झ्रायंसमाज द्वारा शिक्षण-संस्थाएँ स्थापित न की गई हों । स्त्रीशिक्षा पर 
प्रारम्भ से ही झरयंसमाज का ध्यान रहा हैं। इसी कारण विहार, बंगाल, असम, जस्मू- 
कश्मीर, हिमाचलप्रदेश, महा राष्ट्र, आल्श्र प्रदेश, कर्णाठक आदि सभी राज्यों में कन्याओं 
की शिक्षा के लिए आय॑ शिक्षण-संस्थाओों की सत्ता है। इनमें से कुछ का परिचय 
डी० ए० वी० स्कूलों और कॉलिजों का विवरण देते हुए दे दिया गया है, और पी का... 
विविध राज्यों की भाय॑ प्रतिनिधि सभाओं तथा अन्य भाय॑ संगठनों द्वारा संचालि 
शिक्षणालयों का विवरण देते हुए। पर उनके अतिरिक्त भी कन्याओं की शिक्षा के लिए 
बहुत-से शिक्षणालय भाग॑समाज द्वारा स्थापित हैं, जिनकी संख्या सैकड़ों में है। 
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तेईसवाँ अध्याय . 


यूनिवर्सिटी की स्थिति मान्य हो जाने के 
पर्चात्‌ गुरुकल काँगड़ी की प्रगति 


(१) सरकार द्वारा गुरुकुल काँगड़ी की यूनिवर्सिटी के रूप सें मान्यता 


ब्रिटिश सरकार से असहयोग करने के लिए जिस आन्दोलन का महात्मा गांवी 

द्वारा प्रारम्भ किया गया था, उसके परिणामस्वरूप अनेक राष्ट्रीय शिक्षण-संस्थाएँ भारत 
में स्थापित हुई थीं। काशी विद्यापीठ वाराणसी, जामिया मिल्लिया इस्लामिया नयी दिल्ली, 
गुजरात विद्यापीठ अहमदावाद भ्रादि इनमें मुख्य थीं। ये उच्च शिक्षा की केन्द्र थीं, पर 
ब्रिटिश सरकार से इनका कोई सम्बन्ध नहीं था । इन द्वारा दी जाने वाली डिग्नियों को 
भी सरकार स्वीकृत नहीं करती थी। ग्रुरकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय और विश्वभारती, 
शान्ति निकेतन की स्थापना असहयोग आन्दोलन के कारण नहीं हुई थी। गुरुकुल काँगड़ी 
के समान शान्ति निकेतन भी वीसवीं सदी के प्रारम्भ में स्थापित हुआ था, और सन्‌ 
१९२१ तक वहाँ उच्च स्तर की शिक्षा की भी व्यवस्था हो गई थी। ये दोनों शिक्षण- 
संस्थाएँ सरकारी प्रभाव से पूर्णतया मुक्त थीं, और इनका स्वरूप अविकल रूप से राष्ट्रीय 
था। सन्‌ १६४७ में स्व॒राज्य की स्थापना के भ्रनस्तर राष्ट्रीय शिक्षण-संस्थाश्रों के लिए 
सरकार से सम्बन्ध न रखने का कोई अर्थ नहीं रह गया, और इन द्वारा स्वराज्य सरकार 
के साथ सम्बन्ध स्थापित करना प्रारम्भ कर दिया गया। इसीके परिणामस्वरूप सन्‌ 
१६५१ में भारत की संसद्‌ में स्वीकृत कानून द्वारा विश्वभारती को यूनिवर्सिटी वना 

दिया गया। इससे कुछ समय पूर्व ही उत्तरप्रदेश, विहार भर वम्बई की सरकारों तथा 
अनेक यूनिवर्सिटियों ने ग्रुरकुल काँगड़ी की 'अलंकार' डिग्री को वी० ए० के समकक्ष 
स्वीकार कर लिया था, जिसके कारण ग्रुरुकुल के स्तातकों के लिए सरकारी सविस भ्राप्त 
कर सकने में कोई वाघा नहीं रह गईं थी । पर गुरकुल काँगड़ी सदृश पुरानी व सुविकसित 

“४ « शिक्षण-संस्था के लिए यह पर्याप्त नहीं था । उसके संचालकों द्वारा प्रयत्व किया गया, 
कि विश्वभारती,..श़ान्ति निकेतन के समान ग्ुरुकुल भी सरकारी कानून के झ्धघीन एक 
यूनिवर्सिटी वन जाए। पर इसमें उन्हें सफलता नहीं हुईं। इस बीच सन्‌ १६५६ में भारत 
सरकार द्वारा विश्वविद्यालय अनुदान भ्रायोग (यूनिवसिटी ग्राण्ट्स कमीशन) के निर्माण 
के लिए जो कानून स्वीकृत किया गया, उसकी घारा ३ के भनुसार यह व्यवस्था की गई 
थी, कि देश में राष्ट्रीय महत्त्व के उच्च शिक्षा के जो भ्रनेक शिक्षणालय विद्यमान हैं, उन्हें 
यूनिवर्सिटी की स्थिति की संस्था (06270 ६० 96 एप्रांप्शआं9) स्वीकृत करने का 
आ्रायोग को अधिकार हो | इसी धारा के श्रधीन विश्वविद्यालय अ्रनुदान आयोग ने काशी 
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यूनिवर्सिटी की स्थिति में गुरुकुल काँगड़ी की प्रगति ६३ ३ 


विद्यापीठ, गुजरात विद्यापीठ, जामिया मिल्लिया इस्लामिया, टाटा इन्स्टिट्यूट झॉफ्‌ 
सोशल सायन्सेज झ्रादि अनेक शिक्षणालयों को यूनिवर्सिटी की स्थिति की संस्था स्वीकार 
किया, श्र १६ जून, १६६२ के नोटिफिकेशन द्वारा गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय की 
भी यही स्थिति मान ली गई। इस प्रकार काँगड़ी में गुरुकुल की स्थापना के ठीक ६० वर्ष 
पश्चात्‌ सरकार के साथ उसका'घनिष्ठ सम्बन्ध स्थापित हुआ, और उसके विश्वविद्यालय 
विभाग का पूरा खर्चे विश्वविद्यालय अनुदान भायोग द्वारा दिया जाने लगा। जिन 
शिक्षणालयों को यूनिवर्सिटी की स्थिति की संस्थाओं के रूप में मान्यता प्राप्त हुई थी, 
उनमें से काशी विद्यापीठ सन्‌ १९७३ में उत्तरप्रदेश की राज्य सरकार द्वारा स्वीकृत ु 
कानून के अधीन चार्टर्ड यूनिवर्सिटी वन गया। ग्रुरकुल काँगड़ी द्वारा भी चार्टर्ड यूनिवर्सिटी 
वनने के लिए प्रयत्न किया गया, पर उसे सफलता प्राप्त नहीं हुई । 

यूनिवर्सिटी की स्थिति प्राप्त हो जाने पर गुरुकुल के संचालकों को यह आव- 
श्यकता अनुभव हुई, कि अब उसके लिए नये संविधान तथा नियमावलि का निर्माण किया 
जाना चाहिये। भ्रव तक ग्रुरुकुल काँगड़ी का प्रवन्ध श्राय प्रतिनिधि सभा, पंजाव द्वारा 
गठित 'विद्यासभा' के अधीन था। विद्यासभा के संगठन पर पहले प्रकाश डाला जा चुका 
है। गुरुकुल के प्रधान भ्रधिकारी मुख्याधिष्ठाता तथा आचार होते थे, जिनकी नियुक्ति 
विद्यासभा द्वारा की जाती थी। यूनिवर्सिटी के रूप में जो नयी स्थिति गुरुकुल को प्राप्त हो 
गई थी, उसे दृष्टि में रखकर यह व्यवस्था की गई, कि उच्च शिक्षा (स्नातक व स्तातकोत्तर 
स्तर की शिक्षा) के विभाग के लिए सीनेट का गठन किया जाए, जो विद्यासभा से पृथक्‌ 
हो। विद्यासभा पूर्वंबत्‌ कायम रहे, पर उसके अ्रधीन ग्रुरकुल के केवल वे विभाग 
(विद्यालय, म्यूजियम, गौशाला, कृषि भ्रादि) रहें, जिनके लिए विश्वविद्यालय अनुदान 
आयोग से कोई झआधिक सहायता प्राप्त नहीं होती, और जिनका संचालन गुरुकुल को 
अपने साधनों द्वारा ही करना है। गुरुकुल के यूनिवर्सिटी विभाग के लिए जिस संविधान का 
अव निर्माण किया गया, वह प्राय: बसा ही था जैसा कि सरकारी या चार्टंड यूनिवर्सिटियों 
का होता है। उसमें सीनेट, (शिष्ट परिषद्‌), सिण्डीकेट (कार्य परिषद्‌) और एकेडेमिक 
कौंसिल (शिक्षा पटल) को स्थान दिया गया था, और मुख्याधिष्ठाता तथा आचार्य के 
स्थान पर अब कुलपति, उपकुलपति तथा कुलसचिव--ये उसके मुख्य पदाधिकारी रखे 
गये थे। इनके अ्रतिरिक्त झ्राय॑ प्रतिनिधि सभा, पंजाब के प्रधान को गुरुकुल यूनिवर्सिटी 
के चांसलर (कुलाधिपति) की स्थिति दी गई थी, भ्ौर कुलपति (वाइस चान्सलर) की 
नियुक्ति का कार्य विजिटर के हाथों में रखा गया था। इस पदाधिकारी को सीनेट द्वारा 
नियुक्त किये जाने का प्राविधान किया गया था । नये संविधान को औपचारिक रूप से 
लखनऊ में पंजीकृत करा दिया गया, क्योंकि विश्वविद्यालय अनुदान आयोग से यूनिवर्सिटी 
के लिए. शत-अ्रतिशत अनुदान प्राप्त करने. के लिए यह आवश्यक था। इस प्रसंग में यह 
बात ध्यान देने योग्य है, कि 'गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय” का जो नया- संविधान इस 
समय तैयार किया गया, वह निर्दोष वहीं था। उसे जल्दी में तैयार किया गया था, और 
उसमें अनेक कमियाँ रह गई थीं। भ्रार्य प्रतिनिधि सभा, पंजाब का गठन लोकतन्त्रवाद पर 
आधारित है। उसके सदस्य विविध आयंसमाजों द्वारा चुने जाते हैं, और उसके प्रधान, 
मन्‍्त्री आदि पदाधिकारियों का चुनाव वार्षिक रूप से होता है। लोकतन्त्रवाद के आधार 
पर निर्मित सभाओं में दलवन्दी का विकसित हो जाना स्वाभाविक है। गुरुकुल यूनिवर्सिटी 
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की सीनेट के सदस्यों में बहुसंख्या झ्राय प्रतिनिधि सभा के पदाधिकारियों और उस द्वारा 
मनोनीत व्यक्तियों की थी, जिसके कारण गुरुकुल की सर्वोच्च सभा (सीनेट) के लिए 
भी दलबन्दी के प्रभाव से मुक्त रह सकना सम्भव नहीं था। विश्वविद्यालय अनुदान 
आयोग और भारत सरकार के शिक्षा मन्त्रालय की दृष्टि में यह वात अनुचित थी। 
उन द्वारा यह भ्रनुरोध किया जा रहा था, कि 'गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय (॥088080 
क्‍00 ७९ एांएछाआं9) के संविधान में ऐसे संशोधन किये जाएँ, जिससे कि सरकारी 
अनुदान से चलने वाला यह शिक्षणालय आरायंसमाज की दलवन्दी और उससे उत्पन्न 
ऋगड़ों से बचा रह सके। इन प्रयोजन से गुरुकुल ने भ्रनेक प्रयत्न किये, संविधान में 
संशोधन के लिए अ्रवेक कमेटियों की नियुक्ति की गई, कुछ संशोधन किये भी गये, पर 
अ्रव तक भी ऐस! संविधान नहीं वन सका है, जो इस संस्था को दलवन्दी की हानियों से 
मुक्त.रख सके । 

यह सब होते हुए भी गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय की यूनिवर्सिटी की स्थिति 
अभी अक्षुण्ण रूप से विद्यमान है, यद्यपि इस सम्बन्ध में सरकार तथा विश्वविद्यालय 
अनुदान आयोग द्वारा समय-समय पर तरक॑-वितक होते रहते हैं। किन आधारों पर किसी 
शिक्षणालय की यूनिवर्सिटी न होते हुए भी यूनिवर्सिटी की स्थिति स्वीकार की जाती हैं, 
इस विषय में विश्वविद्यालय श्रनुदान श्रायोग ने कुछ नियम व मर्यादाएँ निर्धारित की हैं । 
उनके अनुसार किसी ऐसी संस्था को ही यूनिवर्सिटी की स्थिति दी जा सकती है, जो 
किन्‍्हीं विशिष्ट विषयों के श्रध्यापन तथा शोध में व्यापृत हो, और उस द्वारा किये जाने 
वाले ये कार्य उच्चतम स्तर के हों । यह सही है, कि प्रारम्भ में गुजरात विद्यापीठ और 
जामिया मिल्लिया इस्लामिया झ्रादि अ्रनेक शिक्षणालयों को ऐतिहासिक कारणों से भी 
यूनिवर्सिटी की स्थिति प्रदान कर दी गईं थी। इनमें किन्हीं विशिष्ट विषयों के विशेष 
आध्ययन व शोघ की व्यवस्था नहीं थी, और इनकी पाठविधि प्राय: उसी प्रकार की थी 
जैसी कि सरकार से मान्यता प्राप्त कॉलिजों की थी, पर क्योंकि इनकी स्थापना भारत के 
स्वाधीनता-संधर्ष के अंग के रूप में हुई थी, और इनका विकास पूर्णतया राष्ट्रीय ढंग से 
हुआ था, अतः इनकी ऐतिहासिक पृष्ठभूमि तथा राजनीतिक आवश्यकता को दृष्टि में 
रखकर इन्हें यूनिवर्सिटी की स्थिति की संस्था मान लिया गया था। ऐतिहासिक पृष्ठभूमि 
के आधार पर गुरुकुल काँगड़ी भी यूनिवर्सिटी की स्थिति का दावा कर सकता था, और 
उसका वह वावा अयुक्तियुक्त भी न होता । सम्भवतः, उसे यूनिवर्सिटी की स्थिति देते 
हुए यह वात दृष्टि में रखी भी गई थी। पर गुरुकुल काँगड़ी की स्थापना कतिपय विशिष्ट 
उद्देश्यों को सम्मुख रखकर की गई थी। उसे संस्कृत भाषा तथा वाद्य, वेद, शास्त्र 
और प्राचीन भारतीय ज्ञान-विज्ञान के अ्रध्ययन व अनुशीलन के लिए स्थापित किया गया 
था । आवुनिक ज्ञान-विज्ञान तथा अंग्रेजी सदृश विदेशी भाषाओं के अ्रव्ययन-अध्यापन 
को उसकी पाठविधि में इसलिए स्थान दिया गया था, क्योंकि उनसे वेद-शास्त्रों के 
अ्रभिष्राय को समभने में सहायता मिलती थी। ग्रुरुकुल में इनका स्थान गोण था, प्रमुख 
स्थान वेदशास्त्रों का ही था। विश्वविद्यालय अनुदान आयोग को यही अभिप्रेत था, कि 
वेदशास्त्र तथा प्राचीन भारतीय ज्ञान-विज्ञान के भ्रध्ययन, अनुशी लन॒तथा शोध की यह 
संस्था केन्द्र बने और इन्हीं की उच्चतम स्तर की शिक्षा की यहाँ व्यवस्था हो । 

पर इस वात से भी इन्कार नहीं किया जा सकता, कि सन्‌ १९६२ में ग्रुरुकुल 
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यूनिवर्सिटी की स्थिति में ग्रुरकुल काँगड़ी कौ प्रगति ६३५ 


काँगड़ी की यूनिवर्सिटी की स्थिति स्वीकार करते हुए विश्वविद्यालय अनुदान भ्रायोग को 
यह भली-भाँति ज्ञात था, कि इस शिक्षणालय में इतिहास, अर्थशास्त्र, गणित, मनोविज्ञान, 
पाश्चात्य दर्शन, रसायन आदि का भी उच्च स्तर का अ्रध्ययन-अ्रध्यापन होता है । उसे यह्‌ 
भी अभिप्रेत था कि यूनिवर्सिटी की स्थिति प्राप्त कर लेने पर भी इस संस्था में इन 
विषयों की शिक्षा पूर्वंवत्‌ जारी रहनी चाहिये। इसीलिए ९ एप्रिल, १९६३ की आयोग 
की रिपोर्ट में कहा गया था, कि ग्रुरुकुल को शिक्षाविषयक भावी योजवाओं का निर्माण 
करते हुए सायन्स तथा ह्यू मैनिटी के विषयों में समुचित समुत्तुलन कायम रखना चाहिये । 
इसीलिए सन्‌ १६७१ में गुरुकुल को सायन्स फैकल्टी खोलने की भी अनुमति दे दी गई 
थी, और वहाँ स्नातक स्तर तक न केवल रसायन का ही, अपितु भौतिक विज्ञान, प्राणि- 
विज्ञान, गणित और वनस्पतिशास्त्र की भी पढ़ाई शुरू कर दी गईं थी। प्रारम्भ में ही 
जिन आ्राठ विषयों में स्नातकोत्तर स्तर तक की शिक्षा की अनुमति प्रदान की गई थी, वे 
वेद, संस्क्ृत साहित्य, प्राचीन भारतीय इतिहास, प्राच्य दर्शन, अंग्रेजी, हिन्दी, गणित और 
मनोविज्ञान थे। अंग्रेजी, गणित और मनोविज्ञान सदृश विषयों की शिक्षा वेदशास्त्रों के 
अध्ययन में सहायक रूप से न होकर स्व॒तन्त्र रूप में थी, क्योंकि जो विद्यार्थी वेद या 
संस्कृत में एम० ए० करते थे, उन्हें न अंग्रेजी पढ़नी होती थी, न गणित और न कोई अन्य 
आधुनिक विषय । गणित श्रादि में ऐसे विद्यार्थी भी ग्रुरुकुल से एम० ए० कर सकते थे, 
जिन्हें संस्कृत का कुछ भी ज्ञान न हो । वेदशास्त्रों के अध्ययन का तो उनके लिए प्रश्न ही 
नहीं था । यह स्वीकार करते हुए विश्वविद्यालय अनुदान आयोग के सम्मुख उसकी ऐति- 
हासिक पृष्ठभूमि, उसका राष्ट्रीय स्वरूप, उसका एक स्व॒तस्त्र विश्वविद्यालय के रूप में 
विकास आदि सब तथ्य विद्यमान थे। उसे अपने इस स्वरूप को कायम रखना था। पर 
साथ ही संस्कृत, वेदशास्त्र, प्राचीन भारतीय इतिहास तथा अन्य प्राचीन ज्ञान-विज्ञान पर 
विशेष ध्यान भी उसे देना था, क्योंकि इनका अध्ययन-अध्यापन इस संस्था का मुख्य उद्देश्य 
था। यही कारण है, कि वाद में विश्वविद्यालय अनुदान आयोग ने इस वात पर जोर देना 
शूरू किया, जो सर्वथा उचित था। इसमें सन्देह नहीं, कि ग्रुरकुल काँगड़ी का भविष्य इसी 
बात पर निर्भर करता है कि सामान्य शिक्षा के साथ-साथ वह संस्कृत तथा वेदशास्त्रों के 
विशिष्ट अध्ययन-प्रध्यापन, अनुशीलन तथा शोध की किस उच्च स्तर तक व्यवस्था कर 
सकता है । 


(२) यूनिवर्सिटी की स्थिति सें गुरुकुल काँगड़ी की प्रगति 


सन्‌ १९६२ में प्रोफेसर सत्यव्रत सिद्धान्तालंका र गुरुकुल काँगड़ी के मुख्याधिष्ठाता 
ये । वह ग्रुरुकुल के सुयोग्य स्तातक थे और सावंजनिक जीवन में भी उन्हें प्रतिष्ठित स्थान 
प्राप्त था। राष्ट्रपति द्वारा उन्हें राज्यसभा का सदस्य भी मनोनीत. किया जा चुका था। 
गुरुकुल को यूनिवर्सिटी की स्थिति स्वीकृत कराने में भी उन्तका महत्त्वपूर्ण कतृ तत्व था। 
अब उन्हें ही गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय ([06७॥66 (० ०४ एग्रांएशभं(५) का कुलपति 
(वाइस चान्सलर)नियुक्त किया गया। आचाये के पद पर तब पण्डित प्रियत्रत वेदवाचस्पति 
थे। वह वेदशास्त्रों के प्रकाण्ड विद्वान्‌ थे, और आयंसमाज के क्षेत्र में उनकी स्थिति 
ग्रत्यन्त सम्मानास्पद थी। अ्रव भी वही ग्रुरुकुल के उपकुलपति (प्रो-वाइस चान्सलर या 
आचार्य) रहे । संविधान के भ्रनुसार सीनेट, सिण्डीकेट, शिक्षापटल आदि का गठन कर 
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लिया गया, और यूनिवर्सिटी के रूप में गुरुकुल का संचालत सुचारु रूप से होने ढुगा। 
जिन आठ विषयों में स्तातकोत्तर स्तर की शिक्षा को प्रारम्भ करने की अनुमति विश्व- 
विद्यालय: प्रनुदान आयोग द्वारा प्रदान की गई थी, उनके लिए नये प्राध्यापकों की नियुक्ति 
की गई। पहले गुरुकुल काँगड़ी में केवल स्नातक-स्तर तक की शिक्षा की व्यवस्था थी, 
और प्रायः सभी विषयों के अध्यापन के लिए एक-एक प्राध्यापक रखा जाया करता था। 
पर अ्रव क्योंकि स्तातकोत्तर स्तर की शिक्षा भी प्रारम्भ की गई, अतः प्रत्येक विषय के 
लिए चार-चार प्राध्यापक नियुक्त किये गये। गुरुकुल के गुरु वर्ग के ये नये महानुभाव प्रायः 
ऐसे व्यक्ति थे, जो इस संस्था के आदर्शों, मान्यताझ्रों तथा परम्पराश्रों से अपरिचित थे, 
और जिनकी शिक्षा-दीक्षा उन कॉलिजों में हुई थी जिसकी शिक्षा पद्धति को दूषित समक्क 
कर गुरुकुलों की स्थापना की गई थी । इन नये प्राध्यापकों में श्रवेक ऐसे भी थे, जिनकी 
वैदिक धर्म तथा झ्रायंसमाज के प्रति भी आस्था नहीं थी। ग्रुरुकुल काँगड़ी को स्थापित 
हुए आधी सदी से अधिक समय वीत चुका था। वहाँ शिक्षा प्राप्त कर सैकड़ों विद्यार्यी 
स्नातक हो चुके थे । ग्रुरकुल यह दावा किया करता था, कि उसके स्नातक हिन्दी, संस्क्षत, 
वेदशास्त्र एवं प्राचीन भारतीय इतिहास के प्रकाण्ड पण्डित होते हैं ॥ इस दावे में सचाई 
भी थी। गुरुकुल के वहुत-से स्नातकों ने इन विषयों के गम्भीर विद्वानों के रूप में भ्रच्छी 
ख्याति भी प्राप्तकी थी। पर झाश्चयं की बात है, कि वेद, हिन्दी, संस्कृत, प्राचीन भारतीय 
इतिहास और दर्शनशास्त्र सदृश विषयों के बहुसंख्यक प्राध्यापक भी ऐसे व्यवित नियुक्त 
किये गये, जो गुरुकुल के स्नातक नहीं थे। इसका परिणाम यह हुआ, कि यूनिवर्सिटी की 
स्थिति के ग्रुरुकुल का वातावरण उन आदर्शों व परम्पराओ्ों के अनुरूप नहीं रह गया, 
जिनको सम्मुख रखकर इस संस्था की स्थापना की गईं थी । 
यूनिवर्सिटी की स्थिति के गुरुकुल में स्नातकोत्तर कक्षाएँ प्रारम्भ तो कर दी गई, 
पर उनसे लाभ उठाने के लिए विद्यार्थियों का पर्याप्त संख्या में प्राप्त कर सकना सुगम 
नहीं हुआ। गुरुकुल काँगड़ी के महाविद्यालय विभाग में अब तक वही विद्यार्थी प्रविष्ट हुआ 
करते थे, जिन्होंने काँगड़ी के गुरुकुल विद्यालय या उसके किसी शाखा ग्रुरुकुल में नियम- 
पूर्वक शिक्षा प्राप्त कर 'विद्याधिकारी' परीक्षा उत्तीर्ण कर ली हो । ऐसे विद्या्थियों की 
संख्या अधिक नहीं होती थी, और इसी लिए ग्रुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय से 'अलंकार' 
(विद्यालंकार शऔऔर वेदालंकार) परीक्षा उत्तीर्ण कर जो विद्यार्थी प्रति वर्ष स्नातक हुआ्ा 
करते थे, वे दस-बारह से श्रधिक नहीं होते ये। इनसे यूनिवर्सिटी की स्थिति के ग्रुरुकुल 
की स्नातकोत्तर कक्षाओं के लिए पर्याप्त विद्यार्थी प्राप्त नहीं किये जा सकते थे। अतः यह 
व्यवस्था की गई कि सामान्य यूनिवर्सिटियों से बी ०ए० परीक्षा उत्तीर्ण विद्यार्थी भी गुरुकुल 
की स्नातकोत्तर कक्षाओ्रों में प्रवेश प्राप्त कर सकें | वेद और संस्कृत सदुश विषयों में 
स्नातकोत्तर स्तर (एम० ए०) की वक्षाश्रों में प्रवेश के लिए अनेक, ऐसी शिक्षण-संस्थाओं 
की डिग्रियों को: मान्यता दे दी गईं, जिनमें प्रधानतया संस्कृत का ही अध्ययन होता था। 
पर इन सब व्यवस्थाशं से भी ग्रुरुकुल में विद्याथियों की कमी की समस्या का समाधान नहीं 
किया जा सका । ग्रुरुकुल के संचालकों व पदाधिकारियों के सम्मुख यह समस्या विद्यमान 
थी । पर वे यह समभते थे कि गुरुकुल को नया रूप प्राप्त हुए श्रभी वहुत कम समय हुआ है । 
उच्च शिक्षा की जो सुविधाएँ वहाँ विद्यमान हैं, उनसे परिचित होने में कुछ समय का लग 
जाना स्वाभाविक ही है। घीरे-घीरे विद्याथियों की कमी की समस्या भी हल हो जायगी । 
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इसमें सन्देह नहीं, कि गुरुकुल काँगड़ी को यूनिवर्सिटी के नये रूप में सुब्यवस्थित करने में 
प्रोफेसर सत्यव्नत सिद्धान्तालंकार ने अनुपम कतृ त्त्व प्रदर्शित किया । ग्रुरुकुल की मान्यताएँ 
तथा परम्पराएँ अक्षण्ण रहें, इसकी श्रोर भी उनका ध्यान था। संविवान के अनुसार कुल- 
पति की नियुक्ति तीन वर्ष के लिए की जाती है। सन्‌ १६६६ में सत्यत्रतजी को कुलपति 
वने तीन वर्य हो चुके थे। भ्रत: शव उनके स्थान पर पण्डित महेन्द्रप्रताप शास्त्री की नियुक्ति 
की गईं। यह केवल एक वर्ष के लगभग इस पद पर रहे। उनके पश्चात्‌ क्रमशः पण्डित 
प्रियन्नत वेदवाचस्पति (१६६८ से १९७१ तक) और पण्डित रघुवीरसिंह शास्त्री (१९७१ 
से १६७४) गुरुकुल काँगड़ी यूनिवर्सिटी के कुलपति बने । ये दोनों संस्कृत भाषा तथा बेद- 
शास्त्रों के प्रकाण्ड पण्डित थे, . और आरयंसमाज में भी इतकी उच्च स्थिति थी। गुरुकुल 
की परम्पराओं से भी ये परिचित थे। पर इन्हें आये प्रतिनिधि सभा के भ्रान्तरिक भगड़ों 
के कारण विकट परिस्थिति का सामना करना पड़ा । भ्रार्यसमाज के इस प्रान्तीय संगठन में 
पंजाब, हर॒याणा, दिल्‍ली तथा हिमाचलप्रदेश सम्मिलित थे। हरयाणा में आर्यंसमाज का 
प्रचार सर्वाधिक है। वहाँ के वहुसंख्यक निवासी महर्षि दयानन्द सरस्वती के मन्तव्यों में 
आस्था रखते हैं, और वहाँ गाँवों तक में भी आर्यंसमाज विद्यमान हैं। इस दशा में यह 
स्वाभाविक ही था, कि लोकतन्त्रवाद पर आधारित इस सभा में हर॒याणा के प्रतिनिधियों 
की बहुसंख्या हो जाए और अनेक पदाधिकारी भी उन्हीं के चुने जाएँ। परिणाम यह हुआ, 
कि आये प्रतिनिधि सभा, पंजाव में हरयाणा के आर्येसमाजियों के वर्चस्व में वृद्धि हो गई । 
'यह वात पंजाव के भ्रनेक आरयंसमाजियों को पसन्द नहीं झाई । जब से आये प्रतिनिधि 
सभा (पंजाब) का निर्माण हुआ था, उसका संचालन प्रायः पंजाब के झ्राये प्रतिनिधियों 
के ही हाथों में रहा था । गुरुकुल काँगड़ी की व्यवस्था में भी उन्हीं की प्रमुखता थी। यद्यपि 
पंजाब और हरयाणा दोनों के झ्राय॑ प्रतिनिधियों की आयंसमाज में समान्त रूप से आस्था 
थी, पर उनके रहन-सहन, वोलचाल एवं व्यवहार में वह अन्तर अवश्य विद्यमान था, जो 
दो विभिन क्षेत्रों के निवासियों में स्वाभाविक रूप से विकसित हो जाता है। दुर्भाग्यवश 
इस भेद ने दलवन्दी का रूप धारण कर लिया, और आर्य प्रतिनिधि सभा, पंजाब को 
आन्तरिक विरोध उम्र रूप से सामने भरा गया। इस विरोध तथा इससे प्रादुर्भूत मुकदमे- 
बाजी पर प्रकाश डाल सकना हमारे लिए यहाँ न सम्भव है, और न उसकी आवश्यकता 
ही है। यहाँ यह लिख देना ही पर्याप्त है, कि इस विवाद का प्रभाव गुरुकुल काँगड़ी पर 
भी पड़ा और उसकी झान्तरिक व्यवस्था के सम्बन्ध में भी इसके कारण मुकदमे शुरू हो 
गये। यूनिवर्सिटी के रूप में गुरुकुल के विकास व उन्नति में इससे वहुत वाघा पड़ी । 
'भुरुकुल यूनिवर्सिटी को अपनी विविध कक्षाझ्रों के लिए विद्याथियों को भ्राप्त 
करने की समस्या इस काल में पूर्ववत्‌ कायम रही। ग्रुरुकुल काँगड़ी हरिद्वार के क्षेत्र में 
स्थित है । वहाँ की आवादी अधिक नहीं है। लखनऊ, वाराणसी, जालन्धचर, दिल्‍ली, मेरठ 
झादि नगरों की जनसंख्या बहुत भ्रधिक होने के कारण वहाँ विद्यार्थियों की संख्या भी 
अधिक होती है, जिससे शिक्षणालयों में विद्याथियों को कोई कर्मी नहीं रहती । स्वराज्य 
के पश्चात्‌ भारत के वहुत-से नगरों में स्नातक व स्नातकोत्तर स्तर के कॉलिज स्थापित हो 
गये थे, जिसके कारण विद्यार्थियों को अपने समीपवर्ती शिक्षणालयों में ही उच्च शिक्षा 
प्राप्त कर सकने की सुविधा हो गईं थी। किसी शिकक्षण-संस्था के विशेष आकर्षण से 
(यथा वहाँ शिक्षा के स्तर के अत्यन्त ऊँचा होने या वहाँ के वातावरण के अत्यन्त सुसंस्कृत 
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होने से आकृष्ट होकर) ही दूरवर्ती स्थानों के विद्यार्थी वहाँ पढ़ने के लिए श्राने को प्रेरित 
हो सकते हैं। गुरुकुल काँगड़ी यूनिवर्सिटी में ऐसा कोई विशेष झाकषंण नहीं था । अतः 
बाहर के विद्यार्थी वहाँ पर्याप्त संख्या में शिक्षा के लिए नहीं आये। विद्याथियों की कमी को 
दुष्टि में रखकर भ्रव यह व्यवस्था की गई, कि पढ़ाई का समय प्रात: तथा सायंकाल रखा 
जाए, जिससे ऐसे व्यक्ति भी वहाँ भ्रध्ययन्त कर सकें जो कहीं सविस करते हों । हरिद्वार के 
क्षेत्र में ऐसे व्यक्तियों की कमी नहीं थी, जो विविध संस्थानों व सरकारी विभागों (रेलवे, 
रोडवे आदि) की सर्विस में थे | गुरुकुल में पढ़कर ये एम० ए० तथा अलंकार (बी०ए०) 
की डिप्नियाँ प्राप्त कर सकते ये। भ्रतः वहाँ पढ़ाई का ऐसा समय नियत किया गया जो 
इनके लिए सुविधाजनक था, जिससे इनको सर्विस से छुट्टी लेने की आवश्यकता नहीं होती 
थी। परिणाम यह हुआ्ना, कि ग्ुरुकुल यूनिवर्सिटी में विद्यार्थी पर्याप्त संस्था में प्रविष्ट होने 
प्रारम्भ हो गये, और स्तातकोत्तर कक्षाओं में उनकी संख्या २०० के लगभग तक पहुँच 
'गई। स्नातकोत्तर कॉलिज के लिए यह संख्या सन्‍्तोषजनक थी, विशेषतया उस दशा में 
जब कि वहाँ केवल आठ विषयों में पढ़ाई की व्यवस्था हो और इनमें भी वेद तथा संस्कृत 
जैसे कुछ विषय ऐसे हों जो विद्यार्थियों में प्रधिक लोकप्रिय नहीं हो सकते। जहाँ तक 
सायन्स की शिक्ष। का सम्बन्ध है, ग्रुढुकुल में स्नातक स्तर की शिक्षा की व्यवस्था थी, और 
इसके दो वर्ष के पाठ्यक्रमकी परीक्षा को उत्तीर्ण कर लेने पर विद्यार्थियों को बी० एस-सी ० 
की डिग्री दी जाती थी। हरिद्वार क्षेत्र में किसी अन्य शिक्षणालय में स्नातक-स्तर तक 
सायन्स की पढ़ाई नहीं होती थी। भ्रतः गुरुकुल के इस विभाग में विद्याधियों की कोई 
समस्या नहीं थी। इस क्षेत्र के जो विद्यार्थी सायन्स के विषय पढ़ना चाहते थे, इसी 
कॉलिज में पढ़ना उनके लिए सुविधाजनक था । पर अच्य विषयों के विद्यार्थियों के लिए 
यह बात नहीं थी। समाजशास्त्र, राजनीतिशास्त्र, भ्रथशास्त्र, भूगोल झ्रादि आादूस के 
विषयों की स्मातक स्तर की पढ़ाई की गुरुकुल में व्यवस्था नहीं थी, और न वहाँ बी० 
एस-सी० के समान बी० ए० की डिग्री ही दी जाती थी । विद्याधिकारी (मैट्रिक्युलेशन) 
के बाद गुरुकुल में दो साल का कोर्स विद्याविनोद (एफ० ए०) का था, ओर दो साल का 
विद्यालंकार व वेदालंकार (बी० ए०) का । इनमें प्रवेश पाने के लिए गुरुकुल से ही विद्या- 
धिकारी परीक्षा उत्तीर्ण करने की भ्रव कोई शर्तें नहीं रह गई धी। अन्य शिक्षा परिषदों 
(प्रान्तीय बोर्डों) से मैद्रिक्युलेशन परीक्षा उत्तीर्ण कर विद्यार्थी विद्याविनोद में प्रवेश पा 
सकते थे, और इण्टर परीक्षा उत्तीर्ण कर लेने पर 'प्रलंकार' में | पर इनमें प्रवेश के लिए 
विद्यार्थी कोई आ्राकषषण अ्रनुभव नहीं करते थे, क्योंकि एक तो विद्याविनोद और अलंकार 
के पाठ्यक्रम में संस्कृत को विशेष स्थान दिया गया था, और दूसरे हरिद्वार में एक अन्य 
डिग्री कॉलिज विद्यमान था जो मेरठ यूनिवर्सिटी के साथ सम्बद्ध था। यद्यपि गुरुकुल की 
अलंकार डिग्री बी० ए० के समकक्ष थी, पर विद्यार्थियों के लिए भ्रलंकार की तुलना में 
बी० ए० का प्रधिक महत्त्व था, क्योंकि उसकी मान्यता सवेविदित थी। हरिद्वार क्षेत्र के 
वही विद्यार्थी गुरुकुल की अलंकार कक्षाओं में प्रविष्ट होते थे, जो मेरठ कॉलिज से सम्बद्ध 
स्थानीय कॉलिज में प्रवेश न पा सकें या जिन्हें भ्रायंसमाज व वैदिक धर्म के प्रति विशेष 
झ्राकर्षण हों। भ्रनेक गुरुकुलों तथा संस्कृत विद्यालथों की परीक्षाश्रों को गुरुकुल काँगड़ी 
द्वारा मान्यता आप्त है। उनके विद्यार्थी भी उच्च शिक्षा के लिए 'अलंकार' की कक्षाओं में 
प्रवेश पाने के इच्छुक हो सकते थे। पर इनकी संख्या अधिक नहीं होती थी। परिणाम यह 
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था कि गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय में स्नातक स्तर के विद्यार्थी संख्या में स्नातकोत्तर 
(एम० ए०) के विद्यार्थियों की तुलना में भी कम होते थे । 

विश्वविद्यालय अनुदान भ्रायोग द्वारा समय-समय पर उन शिक्षण-संस्थाओं के 
कार्यकलाप व गतिविधि का निरीक्षण कराया जाता है, जिन्हें उस द्वारा आ्राथिक अनुदान 
प्राप्त होता हो। गुरुकुल काँगड़ी के सम्बन्ध में इस कार्य के लिए एक समिति की नियुक्ति 
सन्‌ १६७१ में की गयी थी, जिसकी रिपोर्ट श्रायोग के सम्मुख सन्‌ १६७२ के प्रारम्भ में 
प्रस्तुत कर दी गयी थी। इस रिपोर्ट में गुरुकुल के कार्यकलाप एवं प्रगति के विषय में 
असन्‍्तोपष प्रकट करते हुए कतिपय सुम्ाव दिये गये थे और यह आशा अ्रभिव्यक्त की गयी 
थी, कि गुरुकुल के पदाधिकारी इन्हें क्रियान्वित करने के लिए पूरा-पूरा प्रयत्न करेंगे । 
उस समय पण्डित रघुवी रसिह शास्त्री गुरुकुल के कुलपति थे। कमेटी की रिपोर्ट के विषय 
में उन्होंने आयोग को लिखा था, कि “यह सत्य है कि पर्याप्त समय से जो विशेष परि- 
स्थितियाँ विश्वविद्यालय में रही हैं, उनके कारण यहाँ उस ढंग से कार्य नहीं होता रहा 
जेसा कि श्रपेक्षित था। पर १ जुलाई, सन्‌ १६७१ से, जबकि मैंने विश्वविद्यालय का 
कार्यभार संभाला था, निरन्तर यह प्रयत्न किया जा रहा है, कि यह विश्वविद्यालय अपने 
विलुप्त गौरव को पुन: प्राप्त कर ले ।” शास्त्रीजी से पहले पण्डित प्रियत्रत वेदवाचस्पतति 
गुरुकुल के कुलपति थे। झ्राये प्रतिनिधि सभा' के आन्तरिक भगड़ों के कारण उन्हें अनेक- 
विध कठिनाइयों का सामना करना पड़ा था, यह सर्वेथा सत्य है। पर ये आन्तरिक भगड़े 
पण्डित रघुवी रसिंह शास्त्री के कुलपतित्व के काल में भी पूवंवत्‌ जारी रहे, और इसी का 
यह परिणाम हुआ कि शास्त्रीजी के सब प्रयत्नों के वावजूद भी गुरुकुल काँगड़ी विश्व- 
विद्यालय उस ढंग से प्रगति नहीं कर सका, जिससे कि विश्वविद्यालय अनुदान आयोग को 
सन्‍्तोष हो सकता। गुरुकुल की प्रगति का पुनरीक्षण करने के प्रयोजन से ६ सितम्बर, 
१६७२ को आयोग ने एक अन्य कमेटी की नियुक्ति को, जिसके सदस्य निम्नलिखित 
महानुभाव थे --मेरठ यूनिवर्सिटी के वाइस चान्सलर श्री जे० एन० कपूर, बोम्बे यूनि- 
वर्सिटी के संस्क्ृत प्रोफेसर श्री टी० जी० मैन्कर और भारत सरकार के शिक्षा मन्त्रालय 
के निदेशक श्री आर० एस० चिटकारा। १३ नवम्बर, १६७३ को गुरुकुल जाकर कमेटी के 
सदस्यों ने वहाँ के कार्यकलाप का सूक्ष्म रूप से पुन रीक्षण किया, और अपनी रिपोर्ट आयोग 
को प्रदान कर दी । 

कमेटी मे आयोग के सम्मुख यह तथ्य प्रस्तुत किया, कि गुरुकुल काँगड़ी विश्व- 
विद्यालय के वेद कॉलिज और आद्‌ स कॉलिज में विद्यार्थियों की कुल संख्या ६? है, जिनमें 
से १६ विद्यार्थी 'अलंकार' (स्तातक स्तर) की कक्षाओं में और ७५ विद्यार्थी स्वातकोत्तर 
स्तर (एम० ए०) की कक्षाओं में हैं।. प्राध्यापकों की संख्या ३० है। इस प्रकार तीन 
विद्यार्थियों के अध्यापन के लिए एक प्राध्यापक है। एक ऐसी संस्था के लिए, जिसमें यूनि- 
वर्सिटी का सारा प्रपञ्च विद्यमान हो, विद्यार्थियों की यह संख्या वहुत कम है। कमेटी ने 
अपनी रिपोर्ट में यह भी लिखा था; कि गुरुकुल काँगड़ी को यूनिवर्सिटो की स्थिति की 
संस्था के रूप में जो मान्यता दी गई थी, उसका कारण यह था कि वह वेदिक वाडः मय 
तथा संस्कृत साहित्य के अध्ययत व अनुशीलन में विशिष्टता प्राप्त करने का प्रयत्न करे 
और इन विषयों के उच्चतम अध्ययन व शोध में अपना ध्यान केन्द्रित करे। पर इस दिशा 
में भी उस द्वारा कोई विशेष कार्य नहीं हुआ । यह तथ्य इसीसे स्पष्ट है, कि स्नातकोत्तर 
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स्तर के ७५ विद्यार्थियों में से केवल ६ का विषय वेद है और ४ का संस्कृत साहित्य। 
शेष सब विद्यार्थी उन विषयों का भ्रध्ययतः कर रहे हैं, जिनके लिए अन्य यूनिवर्सिटियों व 
कॉलिजों में सव उपयुक्त सुविधाएँ उपलब्ध हैं। भ्रत: कमेटी का यह्‌ विचार था, कि ग्रुरुकुल 
काँगड़ी को यूनिवर्सिटी की स्थिति की संस्था स्वीकार करने का कोई लाभ नहीं है । शिक्षा 
के लिए जो कार्य उप्त द्वारा किया जा रहा है, वह किसी चार्टर्ड यूनिवर्सिटी के साथ सम्बद्ध 
कॉलिज के रूप में भी वह कर सकता है। यदि उसकी स्थिति यूनिवर्सिटी की न रह कर 
एक सामान्य कॉलिज की हो जाए, तो विश्वविद्यालय अनुदान प्रायोग द्वारा उस पर किये 
जा रहे ख्चे में भी काफी कमी की जा सकतो है। ७ भ्रक्तूवर, १६७४ को आयोग ने कमेटी 
की रिपोर्ट पर विचार किया, और २३ अक्तूबर के दिन उसकी एक प्रति इस प्रयोजन से 
गुरुकुल काँगड़ी के कुलसचिव के पास भेज दी गईं, ताकि दिसम्बर मास के अन्त तक 
गुरुकुल उसके सम्बन्ध में अपना निवेदत भ्रायोग को भेज सके । 
जिस समय यह रिपोर्ट गुरुकुल में श्रायी, डा० सत्यकेतु विद्यालंकार पण्डित 
रघुवीरसह शास्त्री के स्थान पर कुलपति के पद पर नियुक्त हो चुके थे। १ जुलाई, 
१९६७४ को शास्त्रीजी को कुलपति रहते हुए तीन वर्ष हो गये थे। दिसम्बर, १६४३ में 
आर्य प्रतिनिधि सभा, पंजाव के पदाधिकारियों का चुनाव हाईकोर्ट के तत्त्वावधान में हुआ - 
था, जिसमें स्वामी इन्द्रवेश सभा के प्रधान चुन लिये गये थे। हरयाणा श्रौर पंजाव के झार्य॑- 
समाजियों में जो विवाद चिरकाल से चला आ रहा था, उसने इस चुनाव में एक नया मोड़ 
लिया था । स्वामी इन्द्रवेश भी हरयाणा के हैं, पर वहाँ के अन्य भ्रनेक आर्य नेताओं से उनके 
मतभेद थे। चुनाव में प्रधान पद के लिए हरयाणा पक्ष के प्रत्याशी स्वामी रामेश्वरानन्द 
सरस्वती ये । पंजाव पक्ष ने श्रपना कोई प्रत्याशी खड़ा न कर प्रधान पद के लिए स्वामी 
इन्द्रवेश के समर्थन का निश्चय किया । हरयाणा क्षेत्र के दो प्रत्याशी होने के कारण वहाँ 
के वोट बेंट गये, और पंजाव के सदस्यों का समर्थन प्राप्त हो जाने से स्वामी इन्द्रवेश की 
विजय हो गई। उपप्रधान, मन्त्री, कोषाध्यक्ष आदि अन्य पदाधिकारियों को मनोनीत 
करने का अधिकार सभा के प्रस्ताव के अनुसार स्वामी इन्द्रवेश को दे दिया गया, जिन्होंने 
कि पंजाब के श्री वीरेन्द्र को सच्त्री पद के लिए मनोनीत किया झौर अन्य अनेक महत्त्वपूर्ण 
पदों पर भी पंजाव के आय सभासदों की नियुक्ति की । अन्तरंग सभा तथा विद्या सभा 
में भी पंजाब के आये सदस्यों को समुचित संख्या में इन्द्रवेशनी ने मनोनीत किया । इस 
प्रकार दशाव्दी से भी अधिक समय तक श्रार्य प्रतिनिधि सभा पंजाव में हर॒याणा के आयों 
को जो प्रमुख स्थान प्राप्त था, उसका अन्त हो गया और सभा तथा उसके तत्त्वावधान में 
स्थापित संस्थाओं का संचालन एक वार फिर मुख्यतया पंजाव के झ्रार्य सज्जनों के हाथों 
में आ गया । गुरुकुल काँयड़ी की विद्यासभा तथा ग्रुरुकुल विश्वविद्यालय की सीनेट में 
भी भ्रव हस्याणा के प्रभाव में कमी श्रा गई। नयी व्यवस्था के अनुसार जो सीनेट बती, 
निर्धारित विधि का अनुसरण कर उस द्वारा डा० सत्यकेतु विद्यालंकार की ग्रुरकुल के 
कुलपति पद पर नियुक्ति की गई, और २ जुलाई, सन्‌ १६७४ को उन्होंने विश्वविद्यालय 
का कार्यभार सेभाल लिया। 
डा० विद्यालंकार कों सबसे पहले पंजाब आयें प्रतिनिधि सभा की दलवबन्दी के 
कारण उत्पस्न हुई विकट समस्याझ्रों का सामना करना पड़ा। एक दशाद्दी से भी अधिक 
समय तक सभा के दो दलों में घोर संघर्ष चलता रहा था, और झब तक भी उसका भरत 
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नहीं हुआ था। गुरुकृल के प्राध्यापकों एवं कर्मचारियों पर भी उसका प्रभाव पड़ा था, और 
उनके एक वर्ग को हरयाणा दल का समझा जाता था। सभा के कृतिपय अ्रधिकारियों का 
विचार था, कि इस वर्ग के व्यक्तियों को गुरुकुल की सेवा से मुक्त कर देना चाहिये पर 
डा० विद्यालंकार इससे सहमत नहीं थे । बिना समुचित कारण के किसी को सेवा से मुक्त 
कर सकना न सम्भव होता है, और न उचित । गुटबन्दी के प्रति उनकी जो तटस्थता की 
नीति थी, उससे पंजाव पक्ष के अनेक व्यक्ति प्रसन्‍न नहीं हुए। हरयाणा पक्ष के व्यक्ति भी 
उनकी नियुक्षित से प्रसन्न नहीं थे, क्योंकि पंजाव प्रतिनिधि सभा के चुनाव में उनके दल 
को परास्त कर जो व्यवित पदाधिकारी बने थे उन्होंने ही उनको कुलपति' के पद पर 
नियुक्त किया था। इस विकट व विपरीत परिस्थिति में भी गुरुकुल के आन्तरिक प्रवन्ध 
को सुव्यवस्थित करने में डा० विद्यालंकार को पर्याप्त सफलता प्राप्त हुई, और कुछ ही 
महीनों में वह अपनी निष्पक्षता तथा दलबन्दी में तटस्थता के प्रति गुरुकुल के प्राध्यापकों 
तथा कर्मचारियों को आश्वस्त करने में समर्थ हो गये । 

पर नवम्बर, १६७४ के प्रारम्भ में डा० विद्यालंकार को एक और भी अधिक 
गम्भीर समस्या का सामना करना पड़ा। विश्वविद्यालय अनुदान आयोग द्वारा नियुक्त 
केमेटी ने ३ नवम्वर, सन्‌ १६७३ को (जब पण्डित रघुवीरसिंह शास्त्री कुलपति थे) गुरुकुल 
का पुनरीक्षण कर भ्रपनी जो रिपोर्ट प्रस्तुत की थी, उसका उल्लेख ऊपर किया जा चुका 
है। कमेटी ने स्पष्ट रूप से यह विचार प्रकट किया था, कि गुरुकुल काँगड़ी को यूनिवर्सिटी 
की स्थिति की संस्था मानने तथा तदनुरूप उस पर घन व्यय करने का कोई लाभ नहीं 
है, भोर जो कार्य यह शिक्षणालय कर रहा है, उसे यह एक सामान्य कॉलिज के रूप में भी 
कर सकता है। इस रिपोर्ट से ग्रुरुकुल यूनिवर्सिटी के प्राध्यापकों तथा अन्य कर्मचारियों 
को बहुत उद्देग हुआ, और वे अपने भविष्य के विषय में भ्रत्यधिक चिन्ता अनुभव करने 
लगे। इस दशा में गुरुकुल को यूनिवर्सिटी के रूप में मान्य बनाये रखने के लिए डा० 
विद्यालंकार ने जो कार्य किया, वह वस्तुत: सराहनीय था । ग्ुरुकुल के प्राध्यापकों तथा 
पुराने स्तातकों के सहयोग से कमेटी की रिपोर्ट का जो प्रतिवेदन उन्होंने तैयार कराया, 
वह अत्यन्त युक्तिसंगत था । साथ ही, उन्होंने गुरुकुल को संस्कृत, वेदशास्त्र एवं प्राचीन 
भारतीय ज्ञान के अध्ययन-अ्रध्यापत तथा शोध का प्रमुख केन्द्र बनाने के सम्बन्ध में जो 
योजना विश्वविद्यालय अनुदान आयोग के सम्मुख प्रस्तुत की, वह अत्यन्त उपयोगी थी। 
इस योजना द्वारा प्रस्तावित शोघकाय को प्रारम्भ कर देने पर ग्रुरुकुल वास्तविक रूप में 
प्राचीन भारतीय ज्ञान (7700089) के शोध का ऐसा केन्द्र वन सकता था, जिसके प्रति 
विश्व भर के प्राच्य विद्यावित्‌ आकर्षण अ्रनुभव करने लगते । डा० विद्यालंकार विश्व- 
विद्यालय अनुदान आयोग के अध्यक्ष तथा सदस्यों से स्वयं जाकर मिले, और उन्हें गुरुकुल 
के सम्बन्ध में आश्वस्त करने का उन्होंने पुरा-पुरा अ्यत्त किया । इसी का यह परिणाम 
हुआ, कि आयोग द्वारा नियुक्त कमेटी ने ग्रुरुकुल की यूनिवर्सिटी की स्थिति को जारी न 
रखने का जो विचार प्रकट किया था, वह तत्काल क्रियान्वित नहीं किया गया और यह 
उचित समभा गया, कि अभी इस संस्था को सुव्यवस्थित ढंग से विकसित होने के लिए 
ओर समय दिया जाए। 

पर गुरुकुल की आन्तरिक समस्याओं का अभी अन्त नहीं हुआ था। गुरुकुल के 
दो विभाग थे, उच्चशिक्षा विभाग जिसका पूरा खर्चे सरकार द्वारा दिया जाता था, और 
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इस विभाग (जिसे यूनिवर्सिटी विभाग कहा जा सकता है) के श्रतिरिक्‍त ग्रुढकुल के शेष 
सब विभाग, जिसमें विद्याधिकारी (दसवीं कक्षा) भर विद्याविनोद (वारहवीं कक्षा) तक 
का शिक्षणालय, झ्रायुवेंद महाविद्यालय और म्यूजियम श्रादि अ्रन्तगंत थे । इनमें आयुवेद 
महाविद्यालय की स्थिति बहुत झद्भुत थी। गुरुकुल एक यूनिवर्सिटी की स्थिति रखता 
था, पर उसका आयुर्वेद महाविद्यालय कानपुर यूनिवर्सिटी के साथ सम्बद्ध था। उसका 
पाठ्यक्रम क्या हो, कौन प्राध्यापक नियुक्त किये जाएँ, उन्हें किस रेट से वेतन दिये जाएँ 
और किस आधार पर उसमें विद्यार्थी प्रविष्ठ किये जाएं--ये सव बातें कानपुर यूनिवर्सिटी 
द्वारा निर्धारित व्यवस्था के अनुसार करनी होती थीं । पर इस महाविद्यालय की आ्िक 
उत्तरदायिता ग्रुरुकुल पर थी। इसके कुल व्यय की आधी राशि का प्रवन्ध गुरुकुल को 
करना होता था, और आधा व्यय उत्तरप्रदेश की सरकार द्वारा प्रदान किया जाता था। 
प्रश्न यह था, कि आयुर्वेद कॉलिज पर गुरुकुल द्वारा खर्च की जाने वाली धनराशि, जो 
तीन लाख रुपये वाधिक के लगभग थी, कहाँ से प्राप्त की जाए | खेती, वाग, फार्मसी भोर 
मकानों के किराये भ्रादि के रूप में गुरुकुल की श्रामदनी के जो साधन थे, वे इतने पर्याप्त 
नहीं थे कि उनसे गुरुकुल विद्यालय और आयुर्वेद महाविद्यालय आदि के सव खर्च चल 
सके। इस स्थिति में गुरुकुल का काम चलाने के दो ही उपाय थे, या तो आमदनी बढ़ायी 
जाये या खर्च कम किया जाये। खर्च कम करने का साधन यही था, कि शिक्षकों तथा 
कर्मचारियों के वेतन में कमी की जाये और उन्हें त्याग भावना से गरुरुकुल की सेवा करने 
के लिए प्रेरित किया जाये । पर यह क्रियात्मक नहीं था, क्योंकि यूनिवर्सिटी के प्राध्यापकों 
तथा अन्य कर्मचारियों को अलीगढ़, दिल्‍ली आदि केन्द्रीय यूनिवर्सिटियों के वेतन क्रम के 
अनुसार वेतन दिये जाते थे, और वेतन की यह राशि पूर्णतया सरकार द्वारा श्रदान की 
जाती थी। यूनिवर्सिटी विभाग के कार्यकर्ताओं के वेतनों की तुलना' में आयुर्वेद महा- 
विद्यालय, विद्यालय तथा अन्य विभागों के कार्यकर्ताओं के वेतन बहुत कम थे । यदि किसी 
काय॑ के लिए यूनिवर्सिटी के कर्मचारी को १००० रुपया वेतन मिलता था, तो उसके 
समकक्ष व सदृश कार्य के लिए झआ्रायुर्वेद महाविद्यालय के कर्मचारी को पाँच-छह सो से 
अधिक वेतन नहीं दिया जाता था। इस दशा में यह आशा कैसे की जा सकती थी, कि 
श्रायुवेंद महाविद्यालय के प्राध्यापक व कमंचारी और भी कम वेतन पर कार्य करने के 
लिए तैयार हो जाएँ। समस्या के समाधान का दूसरा उपाय आमदनी में वृद्धि करने का 
प्रयत्न था । डा० विद्यालंकार ने इस दिशा में प्रयत्त किया भी, पर गुरुकुल की आर्थिक 
व्यवस्था के सम्बन्ध में उनके जो विचार थे, सभा के भ्रधिकारियों के बहुमत को वह्‌ उनसे 
सहमत करा सकते में श्रसमर्थ रहे। श्राथिक समस्या के कारण आयुर्वेद महाविद्यालय में 
श्रनुशासनहीनता बढ़ती गई, और अनेक ऐसी घटनाएँ भी हुईं, जो सभ्य समाज के 
अनुरूप नहीं थीं, भौर श्रत्यन्त अग्रिय तथा कदु थीं। है 
डा० विद्यालंकार एक साहित्यकार व सुलेखक थे । विद्वत्ता तथा साहित्य के क्षत्र' 
में उन्हें प्रतिष्ठित स्थान प्राप्त था। उन्होंने अनुभव किया, कि आये प्रतिनिधि सभा' की 
दलवन्दी तथा गुरुकुंन की झ्राथिक कठिनाइयों के कारण जो परिस्थिति इस संस्था में 
उत्पन्न हो गयी हैं, उनसे संघर्ष करते रहने का केवल यही परिणाम होगा कि उनकी 
साहिंत्यकता नष्ठ हों जाएगी गुरुकुल को संस्कृत, वेदशास्त्र तथा प्राचीन भारतीय ज्ञान 
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के अध्ययन-अध्यापन तथा शोघ का महत्त्वपूर्ण केन्द्र बनाने की जो योजनाएँ उनके सम्मुख 
थीं भौर जिल्हें क्रियान्वित करने की आशा से ही उन्होंने कुलपति का पद स्वीकार किया 
था, जब उन्होंने अनुभव कर लिया कि इस विषय में वह सफलता प्राप्त नहीं कर सकते, 
तो उन्होंने स्वयं स्वेच्छापूर्वक कुलपति पद से त्यागपत्र दे दिया। सभा के प्रधान व गुरुकुल 
के कुलाधिपति स्वामी इन्द्रवेश ने वार-वार अनुरोध किया, कि वह त्यागपत्र वापस ले लें, 
पर वह इसके लिए तैयार नहीं हुए, और सितम्बर, १६७४ में गुरुकुल से चले गये । 

गुरुकुल काँगड़ी में भ्रनुशासनहीनता आदि की जो परिस्थितियाँ उत्पन्न हो गयी 
थीं, उन्हें दृष्टि में रखकर वहुत-से महानुभावों का यह विचार हुप्रा, कि श्रव कुलपति के 
पद पर किसी ऐसे व्यक्ति को नियुक्त किया जाना चाहिये, जो कुशल प्रशासक हो। यह 
समभा गया, कि किसी विद्वानू, शिक्षाशास्त्री या साहित्यकार की तुलना में प्रशासन में 
, योग्यता व अनुभव रखने वाला व्यक्ति गुरुकुल को भ्रधिक अच्छी तरह संभाल सकेगा। 
इसी दृष्टि से डा० सत्यकेतु विद्यालंकार के उत्तराधिकारी के रूप में श्री वलभद्र कुमार 
हजा को कुलपति के पद पर नियुक्त किया गया। श्री हजा भारतीय प्रशासन सेवा 
(7. &. 8.) से कुछ समय पूर्व ही निवृत्त हुए थे । न केवल आर्य प्रतिनिधि सभा के पदा- 
धिकारियों ने ही, अपितु गुरुकुल काँगड़ी के स्तातकों, प्राध्यापकों तथा कर्मचारियों नेभी 
श्री हुजा की कुलपति पद पर नियुक्ति का उत्साह व प्रसन्‍त्रता के साथ स्वागत किया, और 
यह समझा जाने लगा कि इस अनुभवी प्रशासक के कतृ'त््व के कारण गुरुकुल की सब 
समस्याशञ्रों का समाधान हो जाएगा। 


(३) अव्यवस्था और झराजकता का ताण्डव नृत्य 


पंजाब आये प्रतिनिधि सभा में क्षेत्रीय व जातिगत आधार पर जो दलवन्दी या 
भुटवन्दी चिर काल से चली आरा रही थी, स्वामी इन्द्रवेश के सभा प्रधान चुने जाने पर 
उसका अन्त नहीं हो गया था । भ्रनेक झ्राय नेता अब यह विचार करने लगे थे कि झाय॑ 
प्रतिनिधि सभा का विभाजन कर हर॒याणा, दिल्‍ली झौर पंजाब को तीन पृथक्‌ प्रतिनिधि 
सभाओं का गठन कर देना चाहिये । राजनीतिक दृष्टि से हर॒याणा पहले पंजाब के अन्तर्गत 
था, पर भव वह एक पृथक्‌ राज्य बन गया था | दिल्‍ली की स्थिति भी एक पृथक्‌ संघ- 
क्षेत्र की थी। इस दशा में यह विचार जोर पकड़ने लगा, कि इन तीनों की यदि पृथक्‌- 
पृथक्‌ प्रतिनिधि सभाएँ हो जाएँ, तो जहाँ वे अपने-अपने क्षेत्र में भ्रधिक श्रच्छा काम कर 
सकेंगी, वहाँ साथ ही हरयाणा और पंजाब के संघर्ष का भी इससे अन्त हो जाएगा। सन्‌ 
१६७५ में भारत में श्रापात काल की घोषणा कर दी गयी थी, और जो पार्ियाँ कांग्रेस 
के विरोध में थीं, उनके नेताओं व कार्यकर्ताओं को गिरपतार कर जेल में डाल दिया गया 
था। स्वामी इन्द्रवेश और उनके अनेक साथी, जिनमें स्वामी अग्निवेश प्रमुख थे, राजनीति 
में कांग्रेस पार्टी के विरोधी थे। वे भी गिरफ्तार कर लिये गये, और स्वामी इन्द्रवेश के जेल 
में होने के कारण प्रतिनिधि सभा के उपग्रधान आचार्य पृथ्वीसिंह आजाद उनके स्थान पर 
गुरुकुल काँगड़ी के कुलाधिपति का कार्य करने लगे। भ्रभी स्वामी इन्द्रवेश जैल में ही थे, कि 
प्रतिनिधि सभा की अंतरंग सभा ने सभा के त्रिविभाजन का प्रस्ताव स्वीकृत कर लिया, 
और वे सिद्धान्त भी स्थूल रूप से तय कर लिये गये, जिनके अनुसार सभा की सम्पत्ति तथा 
उस द्वारा संचालित संस्थाओं को विभक्त किया जाना था। गुरुकुल काँगड़ी के सम्बन्ध में यह 
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द्‌डढट आर्यसमाज का इतिहास 
सिद्धान्त तय किया गया, कि उस पर तीनों (हरयाणा, पंजाब आर दिल्ली)सभाशओ्रों का संयुक्त 
अधिकार रहेगा और उसकी विद्या सभा तथा सीनेट में तीनों के वरावर-वरावर प्रतिनिधि 
रहेंगे । त्रिविभाजन के निर्णय को क्रियान्वित करने तथा उसके कारण उत्पन्न मतभेदों व 
समस्याओं का समाधान करने के सव अधिकार सार्वदेशिक आर्य प्रतिनिधि सभा के प्रधान 
श्री रामगोपाल शालवाले को प्रदान कर दिये गये । तीनों सभाशों के पदाधिकारियों की 
भी सामयिक व तदर्थ (एड्‌ हॉक) रूप से नियुक्ति कर दी गयी, भर यह तय किया गया 
कि सभा के तिविभाजन के परिणामस्वरूप गुरुकुल काँगड़ी के संविधान का भी पुनः निर्माण 
किया जाएगा और उसी नये संविधान के अनुसार विद्यासभा एवं सीनेट को नये सिरे से 
संगठित किया जाएगा । पर स्वामी इन्द्रवेश सभा के त्रिविभाजन की वात से सहमत नहीं 
थे। उनका कहना था कि ये निर्णय उनकी अनुपस्थिति में किये गये हैं, और ऐसे महत्त्व- 
पूर्ण निर्णय के लिए जिस प्रक्रिया को श्रपनाना आवश्यक था, उसे नहीं अ्रपताया गया है। 
राजनीतिक दृष्टि से उनके गिरफ्तार किए जाने का यह परिणाम कदापि नहीं हो सकता, 
कि वह सभा के प्रधान पद पर न रहें और उनकी उपेक्षा कर ऐसे महत्त्वपूर्ण निर्णय कर 
लिये जायें। कुछ समय पश्चात्‌ जब आपात काल की घोषणा को वापस ले लिया गया, 
तो स्वामी इन्द्रवेश और उनके साथी भी जेल से छूट गये । ये सभा के त्रिविभाजन को 
अ्रवैध मानते ये, और स्वामी इन्द्रवेश को पूर्ववत्‌ सभा का प्रधान स्वीकार करते थे। इस 
प्रकार अब एक बार फिर आये प्रतिनिधि सभा दो विरोधी दलों में विभक्त हो गयी । 
अविभाजित सभा के प्रधान होने के कारण स्वामी इन्द्रवेश का दावा था, कि वह अब भी 
पूर्वबत्‌ गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय के कुलाधिपति हैं। तरिविभाजन के परिणामस्वरूप 
पंजाब सभा के जो पदाधिकारी नियुक्त हुए थे, उनमें प्रधान का पद श्री वीरेन्द्र ने भ्राप्त 
किया था। पंजाव सभा के प्रधान होने के कारण वह भी अपने को गरुरुकुल का कुलाधिपति 
मानते थे । इस प्रकार गुरुकुल के कुलाधिपति के दो दावेदार हो गए थे, स्वामी इन्द्रवेश 
और श्री वीरेन्द्र । स्वामी इन्द्रवेश का मत था, कि कुलपति पद पर श्री हूजा की नियुवित 
भी अवध है। वह उन्हें कुलपति मानने को तैयार नहीं थे। अपने कुछ समर्थकों के साथ 
वह गुरुकुल आ गए। गुरुकुल के कर्मचारियों व भ्राध्यापकों में बहुत-से ऐसे थे, जो स्वामी 
इन्द्रवेश के पक्षपोंषक थे । उन्होंने भी स्वामीजी का साथ दिया और गुरुकुल पर उन लोगों 
का कब्जा हो गया, जो पंजाव प्रतिनिधि सभा के त्रिविभाजन को अवध मानते थे | स्वामी 
इन्द्रवेश द्वारा डा० गंगा राम को ग्रुरुकुल का कुलपति नियुक्त किया गया । डा० गंगाराम 
चिर काल से गुरुकुल की सबिस में थे। वह अंग्रेजी के प्राध्यापक पद पर नियुक्त होकर 
गुरुकुल आये थे, और कुछ वर्ष पश्चात्‌ वहाँ के कुलसचिव (रजिस्ट्रार) हो गए थे | 
गुरुकुल की परम्पराओं आदि की उन्हें समुचित जानकारी थी । पर वह देर तक कुलपति 
पद पर नहीं रह सके । इस वीच में पंजाव भ्राय॑ प्रतिनिधि सभा के तिविभाजन को लेकर 
फिर मुकदमेवाजी शुरू हो गयीं थी, श्र गुरुकुल पर कब्जा करने के लिए दोनों पक्षों 
द्वारा अनेकविध जोड़-तोड़ प्रारम्भ कर दिये गए थे । इस समय डा० हरिप्रकाश ने अनुपम 
सुझवूक से काम लिया । उनका झ्रायंसमाज के सावंजनिक जीवन में महत्त्वपूर्ण स्थान था । 
वह पंजाब प्रतिनिधि सभा के मन्‍्त्री भी रह चुके थे । ग्रुरुकुल काँगड़ी के पुराने स्नातक 
होने के कारण उन्हें इस संस्था से ममता भी थी। सार्वजनिक जीवन में सफलता के लिए. 
जिस जोड-तोड़ की श्रावश्यकता होती है, उनमें वह भी विद्यमान थी | उन्होंने हृरयाणा के 
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उन आर्यसमाजियों का साहाय्य प्राप्त किया, जिनके भत्याशी को परास्त कर स्वामी 
इन्द्रवेश ने प्रतिनिधि सभा के प्रधान का पद प्राप्त किया था। गुरुकुल के भूतपूर्व कुलपति 
पण्डित रघुवीरसिंह शास्त्री की सहायता से वह स्वामी इन्द्रवेश के हाथ से गुरुकुल को 
वापस लेने में समर्थ हो गए, और उपकुलपति के पद पर नियुक्त होकर शास्त्रीजी गुरुकुल 
आ गए। परिस्थितियों के श्रनुकुल हो जाने पर श्री हुजा ने भी गुरुकुल आकर कुलपति 
का पद सेभाल लिया। 
पर हरयाणा और पंजाब के भार्यंसमाजी नेताश्ों का यह सहयोग देर तक कायम 
नहीं रह सका। उनके मतभेद और विरोध शीकष्र ही प्रकट होने लग गए, और पण्डित 
रथुवी रसिह शास्त्री ग्रुरुकुल से चले गये ! स्वामी इन्द्रवेश ने इस स्थिति से लाभ उठाया, 
और पुन: गुरुकुल पर अपना अधिकार स्थापित कर लिया। इस वार उन्होंने श्री विजयपाल 
सिंह वर्मा को कुलपति पद पर नियुक्त किया। श्री वर्मा रुड़की क्षेत्र के निवासी थे, और 
उनका सम्बन्ध एक प्रतिष्ठित आय परिवार से था । व्यवसाय से वह वकील थे, और अपने 
क्षेत्र में उनका अ्रच्छा प्रभाव था । गुरुकुल को संभालने के लिए उन्होंने पूरा-पुरा प्रयत्न 
क्रिया, और आंशिक रूप से उन्हें सफलता भी प्राप्त हुईं। पर इस बीच में दूसरा पक्ष भी 
चुप नहीं बेठा था। पंजाब में दोनों पक्षों में मुकदमेवाजी चल रही थी, और विश्वविद्यालय 
अनुदान आयोग तथा भारत सरकार के शिक्षा मन्त्रालय के सम्मुख यह निवेदन प्रस्तुत 
किया जा रहा था कि श्री विजयपाल सिंह ग्ुरुकुल के वध कुलपति नहीं हैं, अत: सरकार 
द्वारा प्रदान की जाने वाली आर्थिक सहायता की राशि उन्हें नहीं दी जानी चाहिये । जिन 
वैंकों में गुढ्कुल का हिसाव था, उन्हें भी यह सूचित कर दिया गया था, कि श्री वर्मा को 
गुरुकुल के खाते से, कोई रकम देना गैर-कानूनी होगा। श्री हुजा ने श्रपना कार्यालय दिल्‍ली 
में कायम कर लिया था, और उनकी ओर से यह आदेश प्रचारित कर दिया गया था, कि 
ग्ुरुकुल को अनिश्चित काल के लिए बन्द कर दिया गया है, अतः कोई प्राध्यापक वहाँ 
अध्यापन के लिए न जाए और न ही कोई कर्मचारी ही वहाँ काम करे | इस समय गुरुकुल 
के कार्यकर्ताओं में भी दो दल हो गये थे। एक दल श्री हूजा को कुलपति मानता था, और 
उनके आदेश का पालन कर इस दल के व्यक्तियों ने गुरुकुल में कार्य पर जाना बन्द कर 
दिया था। दूसरे दल का कहना था, कि हमें प्रतिनिधि सभा के भगड़ों से कोई सरोकार 
नहीं रखना चाहिये । हम ग्ुरुकुल की सेवा में हैं, और यदि हमें विद्याथियों को पढ़ाने का' 
या अन्य काम करने का आदेश प्राप्त होता है तो हमें उसका पालन करना चाहिये। झ्ादेश 
देने वाला व्यक्ति बंध रूप से अपने पद पर है या नहीं, इस बात का निर्णय हम नहीं कर 
सकते । जो कोई भी व्यक्ति कुलपति, कुलसचिव आदि पदाधिकारियों के रूप में गुरुकुल में 
रह रहे हों, हमें उनके आदेशों के अनुसार अध्यापन भ्रांदि कार्यो को करते रहना' चाहिये । 
जिन कार्यकर्ताओं ने श्री. हुजा के आदेश पर ग्रुरुकुल में भ्राकर कारें करना बन्द कर दिया 
था, श्री विजयपाल सिंह वर्मा ने उनके स्थान पर भ्रन्य व्यक्तियों की नियुक्ति कर दी, और 
इस प्रकार वह ग्रुरुकुल के कार्य को चलाते रहे। 
जिन प्राध्यापकों और कर्मचारियों ने श्री हुजा के आदेश का पालन कर गुरुकुल 

में काम करने आना बन्द कर दिया था, उनके सम्मुख निर्वाह की विकट समस्या थी । उन्हें 
गुरुकुल से वेतन नहीं दिया जाता था। इस दशा में गुरुकुल काँगड़ी फार्मेसी ने उनकी 
समस्या का समाघान किया। फार्मेसी गुरुकुल काँगड़ी की सम्पत्ति है, और उसकी सब 
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६४६ आयंसमाज का इतिहास 


आमदनी गुरुकुल के कार्यों के लिए ही प्रयुक्त की जाती है। यद्यपि गुरुकुल के यूनिवर्सिटी 
विभाग के लिए खचे करने की कोई उत्तरदायिता फार्मेसी की नहीं थी, पर इस विशेष 
परिस्थिति में उसने श्री वीरेन्द्र व श्री हूजा के पक्ष के व्यक्तियों को घन देना प्रारम्भ कर 
दिया, भ्रौर इस प्रकार जीवन निर्वाह की उनकी कठिनाई को दूर कर दिया। स्वामी 
इन्द्रवेश तथा श्री विजयपाल सिंह वर्मा की योजना थी, कि फार्मेसी पर भी अपना अ्रधिकार 
स्थापित कर लें। इसके लिए उन्होंने अनेक प्रयत्न भी किये। पर डा० हरिप्रकाश, जो 
फार्मेंसी के व्यवस्थापक थे, उनके मार्ग में चट्टान के समान खड़े रहे । उन्होंने फार्मेसी पर 
स्वामी इन्द्रवेश के पक्ष का कब्जा नहीं होने दिया, भौर उसकी सब श्रामदती श्री वीरेन्द्र के 
पक्ष की विजय के लिए प्रयुक्त की जाती रही । 
पंजाब शआरार्य प्रतिनिधि सभा के आन्तरिक मतभेदों व झगड़ों के कारण गुरुकुल में 
जो विंकट परिस्थिति उत्पन्त हो गई थी, वह केवल मुकदमेवाजी व एक पत्र द्वारा की गई 
हड़ताल तक ही सीमित नहीं रही, उसने अत्यन्त उग्र एवं हिसात्मक रूप भी धारण कर 
लिया। दोनों पक्षों ने ऐसे साधनों को प्रयुक्त करना भारम्भ कर दिया, जिन्हें सभ्योचित 
नहीं कहा जा सकता । इस उग्र संघर्ष में एक पक्ष का नेतृत्व श्री विजयपाल सिंह वर्मा कर 
रहे थे, जिनका ग्रुरुकुल पर कब्जा था। दूसरे पक्ष के नेता डा० हरिंप्रकाश थे, फार्मेसी 
जिनके हाथों में थी । इस संघर्ष में गुरुकुल के सभी विभागों को अपार क्षति उठानी पड़ी । 
गुरुकुल विद्यालय तो इसमें प्रायः समाप्त ही हो गया। न वहाँ ब्रह्मचारी रहे, श्रोर न 
श्रष्यापक । इमारतों की भी दुर्दशा हो गई। ग्रुरुकुल का सुरम्य परिसर उजड़ गया, और 
असामाजिक तत्त्वों की श्रा बनी। इस काल में दोनों पक्षों के बीच जो मुकदमेवाजी चल रही 
थी, उसका विवरण देने से कोई विशेष लाभ नहीं है । सहारनपुर के जिला जज द्वारा अन्त 
में यह निर्णय किया गया, कि गुरुकुल के कुलपति पद पर श्री बलभद्गकुमार हुजा की नियुक्ति 
वैध है और श्री विजयपाल सिंह वर्मा ने इस पद के लिए जो दावा किया है उसे स्वीकार 
नहीं किया जा सकता | जिला जज के इस निर्णय के विरुद्ध श्री वर्मा ने हाईकोर्ट में अपील 
की हुई है। वह चाहते थे, कि यह निर्णय तव तक क्रियान्वित न किया जाए, जब तक कि 
हाईकोर्ट उनकी भ्रपील का फैसला न कर दे। पर हाईकोर्ट ने स्थगन आदेश देने से इत्कार 
क्र दिया। लगभग तीन साल के बाद अव श्री हूजा गुरुकुल वापस आ गये, और जुलाई, 
१६८० से पुनः कुलपति तथा मुख्याधिष्ठाता के कार्य करने लगे। ग्रुरकुल के पुनः अपने 
अधिकार में भ्रा जाने पर श्री वीरेन्द्र द्वारा सीनेट तथा विद्यासभा की बेठके आयोजित की 
गईं। भ्रारयंसमाज की इस प्रमुख शिक्षण-संस्था की जो दुर्देशा गत वर्षों के पारस्परिक संघर्ष 
के कारण हो गईं थी, उसे देख कर श्रार्य नेताओों को हादिक दुःख हुआ ओर सबने मिल 
कर संकल्प कियां कि गुरुकुल को फिर से व्यवस्थित, विकसित व उन्नत करने में वे कोई 
कसर न उठा रखेंगे। चिर संघर्ष के पश्चात्‌ जो पक्ष विजयी होता है, स्वाभाविक रूप से 
उसके सदस्यों में एक प्रकार की एकता. उत्पन्न हो जाती है, और उस एकता व भेत्री को 
चिरस्थायी बनाये रखने के लिए वे प्रयत्तशील रहते हैं। कुछ इसी अकार की एकता इज 
समय पंजाब, दिल्‍ली तथा हरयाणा की प्राय प्रतिनिधि सभाओं के नेताश्रों में उत्पन्न हो 
गयी थी; क्योंकि वे सव एक साथ मिल कर स्वामी इन्द्रवेश तथा श्री विजयपाल सिंह वर्मा ' 
के विरुद्ध संघर्ष में तत्पर रहे थें। भ्राशा की जा रही थी, कि अब ग्रुरुकुल काँगड़ी के इतिहास 


ब5०808 6६४4 ६४ 4 ४ ७० ६4/8.] ५35५8 
० | 0८०५० 4 जह हैं हे एल ऑ7६९/ह| | ५ ७६१३५४६५७४७/।। ४ 


यूनिवर्सिटी की स्थिति में ग्रुरुकुल काँगड़ी की प्रगति ६४७ 


में एक नये युग का प्रारम्भ हो रहा है, भौर यह संस्था अब बड़ी तेजी के साथ उन्नति के 
भार्ग पर अग्रसर हो सकेगी। 

+र यह आशा पूरी नहीं हुईं। पंजाब आये प्रतिनिधि सभा का त्रिविभाजन तो हो . 
गया था, और इस विभाजन को तीनों प्रदेशों के भ्रायंसमाजियों ने स्वीकार भी कर लिया 
था, यद्यपि स्वामी इन्द्रवेश भर उनके साथी भ्रव भी इसके विरुद्ध थे। सिद्धान्ततः, यह 
वात भी सबने स्वीकार कर ली थी, कि गुरुकुल काँगड़ी पर पंजाब, दिल्‍ली और हरयाणा 
तीनों की आय॑ प्रतिनिधि सभाओं का संयुक्त रूप से अधिकार रहेगा। पर इस संयुक्त 
अधिकार का स्वरूप क्या हो, इस प्रश्न पर पुनः मतभेद उत्पन्न होने लग गये, और इन 
मतभेदों ने उग्र विवाद का रूप प्राप्त कर लिया। इस दशा में गुरुकुल काँगड़ी विश्व- 
विद्यालय में एक बार फिर अव्यवस्था की स्थिति उत्पन्न होनी प्रारम्भ हो गयी है । यह 
प्रयत्न किया जा रहा है, कि गुरुकुल के प्रवन्ध आदि के सम्बन्ध में प्रादुर्भूत समस्याक्रों कर 
समाधान कर अ्रनिश्चितता की दशा का अ्रन्त कर दिया जाये । 


(४) यूनिवर्सिटी की स्थिति के गुरुकुल का मल्यांकन तथा उसका भविष्य 


गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय को यूनिवर्सिटी की स्थिति प्राप्त किये हुए अब 
वीस वर्ष हो चुके हैं। सायन्स के विषयों की शिक्षा वहाँ स्नातक-स्तर तक दी जाती है, 
ओर वेद, संस्कृत, प्राचीन भारतीय इतिहास, हिन्दी, दर्शनशास्त्र; अंग्रेजी, गणित तथा 
मनोविज्ञान की स्वातकोत्तर स्तर तक । वीस वर्षों में इन विषयों की संख्या में कोई वृद्धि 
नहीं हुई है। वर्तमान समय में इस संस्था का वाधिक बजट इक्कीस लाख रुपये से भी अधिक 
है। इसमें से छह लाख के लगभग खचच यूनिवर्सिटी विभाग के प्रशासन के लिए है । गुरुकुल 
यूनिवर्सिटी के शिक्षक-कर्मचारियों (रीडर और लेक्चरर) की संख्या ४३ है, और वहाँ 
€३ गेर-शिक्षक कर्मचारी हैं। चार्ट्ड यूनिवर्सिटी के लिए जो स्टाफ चाहिये, प्राय: वह सब 
वहाँ विद्यमान है। एक भ्रच्छे बड़े स्नातकोत्तर कॉलिज में जितने प्राध्यापक चाहिये, विषयों 
की संख्या को दृष्टि में रखते हुए वे सब भी गुरुकुल में हैं। एक समृद्ध पुस्तकालय भी वहाँ 
है, जिसमें पुस्तकों की संख्या सवा लाख के लगभग है। उच्च शिक्षा की इन सब चुविधाओं 
के होते हुए भी वहाँ भ्रव तक (ग्रुरुकुल को यूनिवर्सिटी की स्थिति प्राप्त किये: हुए बीस वर्ष 
बीत जाने पर) भी विद्यार्थियों की संख्या बहुत कम है। विद्याविनोद, विद्यालंकार और 
वेदालंकार कक्षाओं में वहाँ केवल ३४ विद्यार्थी हैं, और स्नातकोत्तर कक्षाओं में केवल 
१६६। इनमें भी ५६ विद्यार्थी गणित के, २७ मनोविज्ञान के, १७ अंग्रेजी के ओर १४ 
हिन्दी के हैं। वेद के केवल ८ विद्यार्थी हैं। संस्कृत, प्राचीन दर्शन तथा प्राचीन भारतीय 
इतिहास के विद्याथियों की संख्या क्रमश: १३, ८ हे और २० है। स्नातकोत्तर कक्षाओं के 
१६६ विद्यार्थियों में बहुत बड़ी संख्या उन विषयों का भ्रध्ययन कर रही है, जिनकी पढ़ाई 
की व्यवस्था प्राय: सभी स्नातकोत्तर कॉलिजों में होती है। गुरुकुल काँगड़ी को यूनिवर्सिटी 
की स्थिति की संस्था स्वीकार करने में विश्वविद्यालय अनुदान आयोग का कक एक मुख्य 
प्रयोजन यह था, कि यह संस्था वेद, संस्क्ृत, प्राचीन दर्शन और प्राचीन भारतीय इतिहास 
के अध्ययन, अनुशीलन तथा' शोध का महत्त्वपूर्ण केन्द्र बन सके। पर इस रूप में गुरुकुल 
काँगड़ी का समुचित विकास नहीं हुआ है। वेद, षड्दर्शन तथा प्राचीन भारतीय इतिहास 
के सम्बन्ध में मह॒धि दयानन्द सरस्वती तथा झाय॑समाज का एक विशिष्ट दृष्टिकोण है। 
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झ्ाशा यह की जाती थी, कि उस दृष्टिकोण के अनुसार इन विषयों के गम्भीर रूप से 
अनुशीलन के लिए गुरुकुल में विशेष रूप से प्रयत्न किया जायेगा, और वहाँ से उच्चकोटि 
का ऐसा साहित्य प्रकाशित होगा जिस से मह॒धि के मन्तव्यों की पुष्टि होती हो। अब से 
सा5 साल पूर्व प्राचीन भारतीय इतिहास के सम्बन्ध में जिस ढंग का कार्य आचार्य रामदेव 
द्वारा किया गया था, वह अत्यन्त महत्त्वपूर्ण तथा मोलिक था। उसे फिर से शुरू करने पर 
गुरुकुल यूनिवर्सिटी ने कोई ध्यान नहीं दिया। वेंदिक वाह मय का अनुशीलन कर जिस 
उच्च कोटि के वेद-वेदांगविषयक ग्रन्थ पण्डित चन्द्रमणि विद्यालंकार, पण्डित विश्वनाथ 
विद्यालंकार और पण्डित जयदेव विद्यालंकार भ्रादि ग्रुरुकुल के प्राध्यापकों व स्‍्नातकों ने 
कभी लिखे थे, वैसे गुरुकुल द्वारा गत बीस वर्षों में नहीं लिखवाये गये। यूनिवर्सिटी की 
स्थिति प्राप्त कर चुकने के पश्चात्‌ वेद-वेदांग तथा प्राचीन भारतीय इतिहास में मौलिक 
शोध का कोई उस ढंग का उल्लेखनीय कार्य गुरुकुल द्वारा नहीं किया गया, जिसकी उस 
से अपेक्षा की जाती थी। 

गुरुकुल शिक्षा-पद्धति की एक महत्त्वपूर्ण विशेषता यह मानी जाती है, कि विद्यार्थी 
छात्रावास (आश्रम) में रह कर ब्रह्मचरयपूर्वक सदाचार आर तपस्या का अनुशासित जीवन' 
व्यतीत करें, और उनकी दिनचर्या व रहन-सहन पर गुरुजनों का नियन्त्रण रहे। यूनिवर्सिटी 
की स्थिति प्राप्त होने से पूर्व ग्रुरुकुल काँगड़ी के महाविद्यालय विभाग के विद्यार्थियों के 
लिए भी छात्रावास विद्यमान था। उसमें सन्व्या-हवन भी हुआ करता था, और विद्यार्थियों 
के जीवन को नियस्त्रित करने का प्रयत्न भी किया जाता था। पर यूनिवर्सिटी वन जाने 
पर स्नातक तथा स्वातकोत्तर स्तर के विद्याथियों के लिए छात्रावास की सुविधा धीरे- 
धीरे कम होती गई, और अब यह स्थिति आरा गयी है, कि विद्याविनोद, अलंकार तथा 
एम० ए० का कोई भी विद्यार्थी गुरुकुल के छात्रावास में नहीं रहता। इस दशा के लिए 
कुछ भ्रंश तक अव्यवस्था और संघर्ष का वह काल भी उत्तरदायी है, जिसका उल्लेख ऊपर 
किया जा चुका है। पर यह भी स्वीकार करना होगा, कि यूनिवर्सिटी के रूप में इस 
संस्था का सन्‌ १६६३ के वाद जिस ढंग से विकास हुआ, उसमें गुरुकुल शिक्षा-पद्धति की 
प्राय: सभी विशेषताएँ धीरे-धीरे लुप्त होती गईं, और वह एक सामान्य कॉलिज के सदृश 
होती गई । 

प्रश्न यह उत्पन्त होता है कि महूषि दयानन्द सरस्वती द्वारा शिक्षाविषयक जिन 
सिद्धान्तों का प्रतिपादन किया गया था, गुरुकुल काँगड़ी उनसे क्यों दूर हटता गया । इसका 
एक कारण तो यह था कि जीवन संघ की वर्तमान परिस्थितियों में इन आदशंवादी व 
ऋ्रान्तिकारी मन्तव्यों को अविकल रूप से क्रियान्वित कर सकना सुगम नहीं था । पर इससे 
भी श्रधिक महत्त्वपूर्ण कारण यह था, कि इस संस्था का संचालन जिन सज्जनों के हाथों 
में रहा हैं, झ्रार्ससमाज के सार्वजनिक जीवन में उनका स्थान चाहे कितना भी उच्च क्यों 
' ज् हो और चाहे वे उच्चकोटि के शिक्षा-शास्त्री भी क्यों न हों, पर गुरुकुल शिक्षा-पद्धति 
में उनकी समुचित आ्रास्था नहीं थी। यही वात गुरुकुल के पदाधिकारियों तथा प्राध्यापकों 
के सम्बन्ध में भी सत्य है। गुरुकुल काँगड़ी की स्थापना जिन आादर्शों को सम्मुख रख कए 
की गयी थी, उत पर आ्रार्य प्रतिनिधि' सभा के बहुत-से पदाधिकारियों व नेताओ्रों की 
भ्रविकल रूप से श्रास्था उस समय भी नहीं थी, जब महात्मा मुंशी राम उसके मुख्याविष्ठाता 
थे। गुंरुकुल की स्थापना वैदिक धर्म के प्रचारकों तथा भ्रायंसमाज के पुरोहितों को तैयार 
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करंने के लिए की गयी है, या वैदिक धर्म भ्ौर आये संस्कृति के वातावरण में प्राच्य और 
पाश्चात्य तथा प्राचीन और भर्वाचीन ज्ञान-विज्ञान की समन्वयात्मक शिक्षा' देने के लिए -.. 
इस सम्बन्ध में भी प्रायः तक-वितर्क होता रहता था। वस्तुतः, गुरुकुल के आदर्शों एवं 
भाच्यताश्रों का कभी ऐसे सुस्पष्ट ढंग से निर्धारण नहीं हुआ, जिससे कि उनके सम्बन्ध में 
मतभेद व विवाद की गुंजाइश ही न रह जाये। इसीलिए गुरुकुल पद्धति के स्वरूप के 
सम्बन्ध में झाये प्रतिनिधि सभा के अधिकारियों और ग्रुरुकुल के कार्यकर्ताओं में समय- 
समय पर भ्रनेकविध मतभेद उत्पन्न होते रहे। पर इसमें सन्देह नहीं, कि सन्‌ १९६३ तक 
गुरुकुल का संचालन पूर्णतया आय॑ प्रतिनिधि सभा, पंजाब के हाथों में था, और उसके 
पदाधिकारी झा जनता की सहायता से ही गरुरुकुल के खच के लिए घन जुटाते थे। इस 
दशा में यह स्वाभाविक था, कि गुरुकुल पर थ्रार्यंसमाज का प्रभाव कायम रहे। 

पर विश्वविद्यालय अनुदान श्रायोग द्वारा ग्रुरकुल की यूनिवर्सिटी की स्थिति 
स्वीकार कर लिये जाने पर इस दशा में परिवर्तन श्राने लगा। अ्रव गुरुकुल की उच्च 
शिक्षा का सारा खर्चे सरकार द्वारा किया जाने लगा और उसकी सीनेट आदि में भी ऐसे 
सदस्यों को स्थान प्राप्त हुआ, जो सरकार द्वारा मनोनीत किये जाते थे। इस दशा में 
गुरुकुल पर सरकार के नियन्त्रण व प्रभाव में वृद्धि होते जाना स्वाभाविक था । अब अ्रपना 
खर्च चलाने के लिए गुरुकुल को आये जनता की सहायता की कोई आवश्यकता नहीं रही, 
झौर उसके कार्यंक्रलाप से आरयंसमाज को सनन्‍्तोष है या नहीं इस बात की परवाह करने 
की भी उसे कोई आवश्यकता नहीं रह गयी । विश्वविद्यालय अनुदान आयोग तथा भारत 
सरकार के शिक्षा मन्त्रालय के पदाधिकारी उसके कार्यकलाप से सन्‍्तुष्ट रहें, यही उसके 
लिए पर्याप्त था। इस दशा में यदि गुरुकुल आर्यंसमाज से दूर हटता गया, तो इसमें आ्राश्च्य 
की क्‍या बात है ? 

पर यह भी तो सत्य है, कि विश्वविद्यालय भ्रनुदान श्रायोग तथा शिक्षा' मन्त्रालय 
भी गुरुकुल काँगड़ी से यही अपेक्षा रखते हैं, कि वह वेद, संस्कृत, दर्शन, प्राचीन भारतीय 
इतिहास तथा प्राचीन भा रतीय ज्ञान (॥70008४) के उच्चतम अध्ययन एवं मौलिक 
शोध का महत्त्वपूर्ण केन्द्र बने । वस्तुतः, ग्ुरकुल को यूनिवर्सिटी की स्थिति की संस्था भी 
इसी प्रयोजन से स्वीकार किया गया था। यदि इस क्षेत्र में भव तक ग्रुरुकुल काँगड़ी ने 
कोई उल्लेखनीय कार्य नहीं किया है, तो क्या यह सम्भव नहीं है कि भविष्य में वह इस 
ओर विशेष ध्यान दे । वेदों के महत्त्व का प्रचार करने के लिए गत शताब्दी में आरयंसमाज 
ने बहुत काये किया है। पर वेदों, ब्राह्मण ग्रन्थों, पड्दर्शनों और प्राचीन भारतीय इतिहास 
के सम्बन्ध में मह॒ि दयानन्द सरस्वती ने जो मन्तव्य प्रतिपादित किये हैं, सत्यासत्य का 
निष्पक्ष रूप से निर्णय करते हुए उनके निरूपण में उच्चकोटि के ग्रन्थों का प्रणयन ऐसा 
काये हैं, जिससे विश्वविद्यालय अनुदान झायोग भौर आरयंसमाज समान रूप से सन्‍्तोष 
अनुभव करेंगे। इसके लिए गुरुकुल को विशेष रूप से प्रयत्न करना चाहिये। 

पर सामान्य शिक्षा देने वाली यूनिवर्सिटी के रूप में भी ग्रुरुकुल का विकास इस 
ढंग से किया जा सकता है, जिससे कि वह वैदिक धर्म तथा भ्रायंसमाज के लिए उपयोगी 
हो सके | भारत में मुसलिम और हिन्दू यूनिवर्सिटियाँ विद्यमान हैं । मुसलिस यूनिवर्सिटी 
में उच्च स्तर तक सामान्य शिक्षा दी जाती हैं, भौर वहाँ इस्लामिक अध्ययन का संस्थान 
भी कायम है। यूनिवर्सिटी का वातावरण इस्लाम के झ्रादर्शों व मान्यताओं के अनुरूप है। 
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हिन्द धर्म की दृष्टि से यही दशा हिन्दू यूनिवर्सिटी वाराणसी की भी है। गत वर्षों में 
सिवख धर्म व संस्कृति के उच्चतम अध्ययन की व्यवस्था पंजाब की ऐसी यूनिवर्सिटियों 
में की गई है, जिनकी स्थापना सामान्य शिक्षा के लिए ही की गईं थी । क्‍या यह सम्भव 
नहीं है, कि गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय का विकास एक ऐसी श्रार्य या वंदिक यूनिवर्सिटी 
के रूप में किया जाए, जिसमें कि स्नातकोत्तर स्तर की सामान्य शिक्षा के साथ-साथ वेद- 
शास्त्र, संस्कृत तथा प्राचीन भारतीय ज्ञान के उच्चतम अनुशीलन, भ्रध्ययन व शोध की 
समुचित व्यवस्था हो और जिसका वातावरण वैदिक धर्म तथा आर्यंसमाज के आाद्शों व 
मान्यताओं के अनुरूप हो । पर इस रूप में गुरुकुल का विकास उसी दशा में सम्भव है, जब - 
कि देश-विदेश के झ्ाय॑ विद्यार्थी वहाँ श्राकर शिक्षा प्राप्त करने के लिए आकर्षण अनुभव 
करें। इसके लिए यह झ्रावश्यक होगा, कि गुरुकुलों में छात्रावासों की व्यवस्था की जाए। 
बाहर से आये हुए विद्याथियों को वहाँ निवास, भोजन आ्रादि की सब सुविधाएँ प्राप्त हों, 
और छात्रावासों का जीवन आार्य॑ मान्यताओं के अनुसार हो । न केवल भारत के विविध 
प्रदेशों के ही, अपितु विदेशों के मुसलिम विद्यार्थी भी अलीगढ़ मुसलिम यूनिवर्सिटी में 
शिक्षा प्राप्त करने के लिए श्राते हैं, क्योंकि वहाँ का वातावरण इस्लाम के अनुरूप है और 
वहाँ निवास श्रादि की सव सुविधाएँ विद्यमान हैं। मुसलिम यूनिवर्सिटी विद्याथियों के लिए 
अलीगढ़ के स्थानीय निवासियों पर निर्भर नहीं करती। गुरुकुल काँगड़ी यूनिवर्सिटी को 
भी विद्यार्थियों के लिए हरिद्वार तथा उसके समीपतवर्ती क्षेत्र पर निर्भर नहीं रहना चाहिये। 
छात्रावासों की समुचित व्यवस्था, शिक्षा का उच्च स्तर तथा सदाचारमय घामिक वाता- 
वरण--ऐसे तत्त्व हैं जिनसे न केवल भारत के विविध प्रदेशों के ही, श्रपितु विदेशों के 
विद्यार्थी भी इस संस्था की शोर श्राकृष्ट हो सकते हैं । 

जिस स्थान पर गुरुकुल काँगड़ी स्थित है, प्राकृतिक दृष्टि से वह भ्रत्यन्त रमणीक 
है, उसका परिसर भव्य व सुविस्तीर्ण है, उसके पुस्तकालय में प्रचचीन भारतीय वाइमय का 
उत्तम संग्रह है। उसे वेद-शास्त्रों के अनुशी लत और शोघ का ऐसा केन्द्र बनाया' जा सकता 
है, जिसके प्रति संसार भर के इन विषयों के विद्वान्‌ श्राकृष्ट होने लगें। बौद्ध घर्मं, इस्लाम, 
क्रिश्चिएनिटी आदि सब घर्मो के उच्चतम अ्रध्ययन के केन्द्र संसार में विद्यमान हैं। 
असीरिया, मिस्र आदि की जो प्राचीन सभ्यताएँ नष्ट हो चुकी हैं, उनके धर्म, भाषा, लिपि 
ब संस्कृति के अ्रनुशीलन व शोध के लिए संस्थानों की सत्ता' है। फिर क्या कारण है, जो 
वैदिक धर्म तथा प्राचीन आये संस्कृति के अनुशीलन व शोध का कोई केन्द्र न हो ? ग्रुरुकुल 
काँगड़ी की स्थापना इसी प्रयोजन से की गयी थी। पर यह श्रावश्यक नहीं है, कि उसे 
वँदिक धर्म व संस्क्ृति के अनुशीलन का केन्द्र बनाने के लिए सामान्य शिक्षा देना वहाँ बन्द 
'कर दिया जाए। वस्तुत:, नये ज्ञान-विज्ञान एवं विश्व की प्रमुख भाषाश्रों की शिक्षा वैदिक 
अध्ययन के लिए. सहायक ही होगी। वेद-शास्त्रों के वास्तविक अभिप्राय को समभने के 
लिए 'बहुश्रुत' (बहुत-सी विद्याप्रों का ज्ञाता) होना बहुत उपयोगी है। महाभारत में ठोक 
ही कहा गया है, कि वेद “अल्पश्रुत' से भय खाता है, क्योंकि वह उसके अ्रभिप्राय को ठीक 
प्रकार से न समझ कर अर्थ का भ्रनर्थे कर देता है। 
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चोबीसवाँ अध्याय 
डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थात्रों से भिन्न 
अन्य आय स्कूल और कॉलिज 


(१) श्रायं प्रतिनिधि सभा पंजाब के स्कूल और कॉलिज 


जिन कारणों से पंजाव का आर्यसमाज दो दलों में विभकत हो गया था, झौर 
उनके दो पृथक केन्द्रीय संगठन बन गये थे, उनमें एक शिक्षाविषयक कार्यक्लाप एवं 
नीति के सम्बन्ध में मतभेद भी था। दयानन्द एंग्लो-वैदिक कॉलिज के संचालक सामान्य 
शिक्षा के लिए शिक्षण-संस्थाश्रों की स्थापना को आयंसमाज के प्रचार-प्रसार के लिए 
उपयोगी मानते थे। इसके विपरीत दूसरे पक्ष का मन्तव्य था, कि सामान्य शिक्षा की 
व्यवस्था करना आायंसमाज का कार्य नहीं है। उसे शिक्षाविषयक अपने कार्यकलाप को 
केवल ऐसी संस्था्रों तक ही सीमित रखना' चाहिये, जिनमें वेद-शास्त्रों की शिक्षा दी 
जाये और जिन द्वारा वैदिक धर्म के उपदेशक तथा श्रायंसमाज के पुरोहित तैयार किये जा 
से | इसीलिए इस दल द्वारा पहले “उपदेशक पाठशाला" की स्थापना की गई, और फिर 
गुरुकुल की। शिक्षाविषयक मतभेद के कारण ही पंजाब के झ्ायंसमाजियों के ये दो दल 
'कॉलिज पार्टी श्र 'गुरुकुल पार्टी के नाम से प्रसिद्ध हुए । कॉलिज पार्टी के झ्रर्यंसमाजों 
का केन्द्रीय संगठन 'आराय॑ प्रादेशिक प्रतिनिधि सभा कहाता है, झौर गुरुकुल पार्टी का 'आार्य॑ 
प्रतिनिधि सभा, पंजाब । | 

तीस साल के लगभग तक गुरुकुल पार्टी की आये प्रतिनिधि सभा ने सामान्य 
शिक्षा के लिए स्कूलों व कॉलिजों की स्थापना पर कोई विशेष ध्यान नहीं दिया। शिक्षा- 
विषयक उसका सब कार्यकलाप प्रधानतया' ग्रुरुकुल काँगड़ी पर ही केन्द्रित रहा, यद्यपि 
यह संस्था भी केवल वेद-शास्त्रों की ही शिक्षा न देकर भ्रंग्रेजी भाषा तथा आधुनिक ज्ञान- 
विज्ञान के अ्रध्यापन के लिए भी प्रवृत्त हुई, और इसका विकास भी एक ऐसे विश्वविद्यालय 
के रूप में होने लग गया, जहाँ प्राच्य भौर पाश्चात्य तथा आ्राचीच और हक सब 
प्रकार की शिक्षा की व्यवस्था थी। शिक्षाविषयक झ्ायंसमाज का कार्य केवल वेदशास्त्रों 
के अध्ययत-अध्यापन और प्रचारक तैयार करने तक ही सीमित रहना चाहिये, गुरुकुल 
पार्दी के लोग भी इस विचार पर देर तक कायम नहीं रह सके। उन्होंने भी सामान्य 
शिक्षा के लिए स्कूल-कॉलिज स्थापित करने शुरू कर दिये, जिनकी संख्या पंजाब, हरयाणा 
भ्ौर दिल्‍ली में अव २०० से भी ग्रधिक है। निःसन्देह, यह उस विचारंघारा की विजय है, 
जिसका अनुस रण कर दयानन्‍्द एंग्लो-बेदिक शिक्षण-संस्थाम्रों की स्थापना शुरू की गयी 
थी। गरुरुकुल पार्टी के आर्यंसमाजियों द्वारा ऐसा! पहला स्कूल सन ६८८६ में 'लब्भूराम 
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द्वावा हाईस्कूल' नाम से जालन्धर में खोला गया था। उस समय तक पंजाब के आर्येसमाजों 
के दो पृथक्‌ संगठन नहीं बने थे, पर शिक्षाविषयक नीति के सम्बन्ध में उनमें मतभेद 
प्रादुर्भूत होने शुरू हो गये थे। यद्यपि जालन्धर का यह स्टटूल आर्येसमाजियों द्वारा खोला 
गया था, पर इसके प्रवन्ध में अन्य व्यवितयों को भी ले लिया गया था, क्योंकि इसके 
संस्थापक भ्रार्य, जो डी० ए० वी० विचारधारा के समर्थक न होकर दूसरे पक्ष के थे, यह 
मानते ये कि सामान्य शिक्ष। देना केवल आर्यंसमाज का कार्य न होकर सम्पूर्ण भारतीय . 
जनता का काम है। एक मुसलमान सज्जन भी इस स्कूल की प्रबन्ध समिति के सदस्य थे । 
इसीलिए डी० ए० वी० विरोधी आर्यंसमाजियों ने जो अन्य भी अनेक स्कूल भ्रमृतसर 
आदि में बीसदीं सदी के प्रथम चरण तक के काल में स्थापित किये, उनके प्रवन्ध व 
संचालन में ऐसे लोगों का सहयोग भी प्राप्त किया गया, जो आर्यसमाज के सदस्य 
नहीं ये। आये प्रतिनिधि सभा, पंजाब (जो गुरुकुल पार्टी के आायंसमाजों का संगठन था) 
के पदाधिकारियों ने अब यह कहना तो शुरू कर दिया था, कि ऐसी शिक्षण-संस्थाएँ भी 
खोली जानी चाहिये, जिनके विद्यार्थी गुरुकुल पद्धति के छात्रावासों (ग्राश्रमों) में रहते 
हों, पर जिनमें पढ़ाई सरकार द्वारा निर्धारित पाठ्यक्रम के अनुसार होती हो । पर भ्रभी 
वे यह मानने को तैयार नहीं थे, कि डी० ए० बी० स्कूलों झ्ौर कॉलिजों के ढंग की 
सामान्य शिक्षा देने वाली शिक्षण-संस्थाएँ खोलना भी आर्येसमाज का कार्य है । पर धीरे- 
धीरे इस स्थिति में भी परिवर्तन आ गया, और ग्रुरुकुल शिक्षा प्रणाली की समर्थक ञ्राये 
प्रतिनिधि सभा पंजाव की ओर से भी स्कूलों और कॉलिजों की स्थापना ओर संचालन 
किया जाने लगा । 
मोगा के रायवहादुर डॉक्टर मथुरादास ने सन्‌ १६१६ में अपने नगर में एक हाई 
स्कूल की स्थापना की थी, जिसमें १६२६ में इण्टरमीडियेट कक्षाएँ खोल दी गई थीं, 
श्र कुछ वर्ष वाद स्नातक स्तर की पढ़ाई शुरू हो गयी थी ।. इस संस्था का नाम डा० 
मथुरादास के नाम पर “दयानन्द मथुरादास कॉलिज' रखा गया, और शीघ्र ही यह अपने 
क्षेत्र का प्रसिद्ध कॉलिज वन गया। कॉलिज का यह उद्देश्य निर्धारित किया गया था, कि 
श्राघुनिक शिक्षा देते हुए भी उसके विद्याथियों के जीवन को पुरातन झारय॑ आादर्शों श्लोर 
वैदिक धर्म की नैतिक मान्यताओं के अ्रनुसार ढाला जाए । इसी प्रयोजन से उसमें छात्रा- 
वास की भी व्यवस्था की गयी थी । पहले इस संस्था का प्रवन्ध एक स्थानीय कमेटी द्वारा 
किया जांता था, पर सन्‌ १६३० में वह आर्य प्रतिनिधि सभा पंजाब के सीधे प्रवन्ध में आा 
गई। वस्तुत:, इस समय तक गुरुकुल पार्टी की प्रतिनिधि सभा की शिक्षाविषयक नीति 
में बहुत परिवर्तन भा चुका था। उसके तत्त्वावधान में विद्यमान अनेक आयंसमाजों तथा 
गुरुकुल पार्टी के अनेक झाय॑ सज्जनों द्वारा कई ऐसे स्कूल स्थापित किये जा चुके थे, जिनकी 
शिक्षा सरकार द्वारा निर्धारित पाठ्यक्रम के अनुसार थी। पर इनमें धर्मशिक्षा की पढ़ाई 
का भी प्रबन्ध किया जाता थां। घम्मशिक्षा की पढ़ाई की इन स्कूलों में समुचित व्यवस्था 
हो, इसकी देखरेख का काम आये प्रतिनिधि सभा ने अपने हाथों में ले लिया, भौर इसी 
प्रयोजन से उस द्वारा सन्‌ १६२६ में 'पंजाव प्रायंशिक्षा समिति” का गठन किया गया। 
इस समिति द्वारा जहाँ ग्रायंसमाज की पाठशालाओों और स्कूलों में घर्म की शिक्षा देने के 
लिए पाठविंधि का निर्माण किया गया, वहाँ साथ ही यह यत्न भी किया गया कि ग्रुरुकुज 
पार्टी की विविध शिक्षण-संस्थाश्रों (गुरुकुलों को छोड़कर) को एक संगठन में संगठित कर 
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दिया जाए और उन सब पर सभा का नियन्त्रण कायम हो । इसी प्रयत्न का यह परिणाम 
हुआ, कि सन्‌ १६३२ तक १०६ ऐसी पाठशालाएँ व स्कूल आदि शिक्षण-संस्थाएँ प्रति- 
निधि सभा से सम्बद्ध हो गयी थीं, जिनमें सरकार द्वारा मान्य पाठविधि के अनुसार शिक्षा 
दी जाती थी। 

सन्‌ १६३० के वाद गुरुकुल पार्टी की झ्राये प्रतिनिधि संभा, पंजाब के प्रबन्ध व 
संचालन में बहुत-से स्कूलों तथा कॉलिजों की स्थापना हुईं । इस समय तक गुरुकुल पार्टी 
के नेताओों ने भी यह भली-भाँति श्रनुभव कर लिया था, कि ऐसे झायंसमाजी वहुत नहीं 
हैं जो अपने बच्चों को गुरुकुलों में पढ़ाने के लिए उच्चत हों । सभा के पदाधिकारियों तथा 
नेताओं में भी बहुत कम ऐसे थे, जिन्होंने श्रपने बच्चे गुरुकुलों में प्रविष्ट कराये थे। 
गुरुकुल शिक्षा-प्रणाली क्यों भ्रधिक लोकप्रिय नहीं हुई, इस पर हमें यहाँ विचार नहीं करना 
है। पर यह स्पष्ट है, कि गुरुकुल पार्टी के आर्य परिवारों के वहुसंख्यक बच्चे ऐसे स्कूलों 
में ही शिक्षा प्राप्त कर रहे थे, जिन्हें सरकार द्वारा मान्यता प्राप्त थी। उस ढंग की शिक्षा 
की बहुत माँग थी, भ्रतः आर्य प्रतिनिधि सभा ने भी यह आवश्यक व उपयोगी समझा कि 
डी० ए० बी० शिक्षण-संस्थाप्रों के ढंग के स्कूल-कॉलिज खोले जाएँ और उनका संचालन 
व नियन्त्रण सभा द्वारा गठित पंजाब आयेशिक्षा समिति के हाथों में रहे। इन स्कूलों का 
एक लाभ यह भी था, कि मुसलमान व ईसाई सदुश अन्य धर्मावलम्बी बच्चों को भी इन 
द्वारा वैदिक धर्म के सम्पर्क में आने का झवसर प्राप्त होता था, भौर उन्हें आर्यंसमाज के 
उदात्त मन्तव्यों से प्रभावित किया जा सकता था। सन्‌ १६३ ६-४० में झ्रार्य हाईस्कूल, 
लुधियाना में १६२२ विद्यार्थी थे । इनमें से १७१ मुसलमान, ३ ईसाई और २८८ सिक्ख 
थे। छात्रावास में रहने वाले ६० विद्यार्थियों में भी ५ मुसलमान और ४५ सिक्ख थे। आये 
हाईस्कूल में पढ़ने के कारण ये सव भी वैदिक धर्म की शिक्षाओं के सम्पर्क में आते थे, और 
आयंसमाज से प्रभावित होते थे | यही दशा अन्य आये स्कूलों और कॉलिजों की भी थी । 

आर्य प्रतिनिधि सभा, पंजाव द्वारा नियन्त्रित व संचालित बहुत-सी शिक्षण- 
संस्थाएँ उन प्रदेशों में स्थित थीं, जो भारत के विभाजन के परिणामस्वरूप अब पाकिस्तान 
में हैं। इनमें झा हाईस्कूल भूपालवोल (सियालकोट), के० सी० आझाय॑े हाईस्कूल 
सियालकोट, एस० ए० एस० स्कूल तौंसा (डेरा गराजीखाँ), आये संस्कृत पाठशाला 
झलीपुर (मुजफ्फरगढ़), झाय॑ महिला विद्यालय रावलपिण्डी, श्रीमती लक्ष्मीदेवी आये 
पुत्री पाठशाला भेरा, पुत्री पाठशाला कमालिया, आय॑ पुत्री का पाठशाला पाकपटन, आर्य 
महाविद्यालय जामपुर, आय॑ कन्या पाठशाला डेरा इस्माईल खाँ, कन्या पाठशाला नौशहरा, 
आये कन्या पाठशाला कैमलपुर, आय॑ हाईस्कूल उकाड़ा, पुत्री पाठशाला मुलताने और 
भरांवादेवी वैदिक पुत्री पाठशाला पिण्डी भट्टियाँ आदि उल्लेखनीय हैं। वस्तुत:, सन्‌ १६४७ 
से पहले जो शिक्षण-संस्थाएँ झाय॑ प्रतिनिधि सभा की शिक्षा समिति के अ्रघीन थीं, उनमें 
कन्या पाठशालाओों की संख्या अधिक थी। मह॒षि दयाननन्‍्द सरस्वती स्वरीशिक्षा के प्रवल 
पक्षपाती थे। उनसे प्रेरणा प्राप्त कर आरयंसमाजियों ने वहुत-से नगरों व कस्यों में पुत्री 
पांठशालाएँ स्थापित की थीं, और उनमें धर्मेशिक्षा का भी समुचित प्रबन्ध किया था । ये 
पाठशालाएँ प्रायः आर्यंसमाज के मन्दिरों के साथ ही स्थापित थीं, और स्थानीय आय॑- 
समाजों द्वारा ही इतका प्रबन्ध किया जाता था। सन्‌ है 2अ ६४७ तक पूर्वी पंजाब, हरयाणा, 
हिमाचलप्रदेश भौर दिल्‍ली (जो सब पहले आर्य प्रतिनिधि सभा पंजाब के क्षेत्र में थे) में 
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भी भ्नेक ऐसे स्कूलों और कॉलिजों की स्थापना हुई, जिनमें सरकार द्वारा मान्यता प्राप्त 
पाठविधि के अ्रनुसार शिक्षा दी जाती थी और जो “पंजाव थ्रा्यं शिक्षा समिति” के साथ 
सम्बद्ध थे। इनमें एक थ्रार्य मेडिकल स्कूल भी था, जो लुधियाना में स्थित था। इसकी 
स्थापना सन्‌ १६३४ में डाक्टर वी० डी० सोनी द्वारा की गयी थी। पहले डा० सोनी ही 
इसका प्रबन्ध करते रहे, पर उनकी मृत्यु के पश्चात्‌ झार्य हाईस्कूल लुधियाना की भ्रवन्ध 
कर्ती सभा द्वारा इसकी व्यवस्था की जाने लगी, और बाद में यह आर्य प्रतिनिधि सभा 
पंजाब के हाथों में भ्रा गया । पाश्चात्य चिकित्सा को शिक्षा देने वाले एक स्कूल का 
संचालन अपने तत्त्वावधान में ले लेना गुरुकुल पार्टी के श्रायंसमाज के लिए एक महत्त्व की 
बात थी । 
सन्‌ १६७६ में आये प्रतिनिधि सभा के त्रिविभाजन के परिणामस्वरूप हरयाणा 
राज्य तथा दिल्‍ली के संघ-क्षेत्र में पृथक प्रतिनिधि सभाएँ स्थापित हुईं, ओर पंजाव सभा 
का अ्रधिकार क्षेत्र केवल पंजाब राज्य तक सीमित रह गया। वर्तमान समय में ११ कॉलिज 
तथा ४३ हाई व हायर सँकेण्डरी स्कूल भाय॑ प्रतिनिधि सभा पंजाव के साथ सम्बद्ध हैं, और 
उन पर सभा का नियन्त्रण विद्यमान है। भाय॑ शिक्षा समिति से सम्बद्ध कॉलिजों में दयानन्द 
मथुरादास कॉलिज, मोगा प्रमुख है। इसका परिचय ऊपर दिया जा चुका है। मोगा में 
ही दयानन्द मथुरादास कॉलिज फॉर एजुकेशन भी है। इसकी स्थापना सन्‌ १६५६ में हुई 
थी, और उसकी वी० एड० कक्षाश्रों में भव दो सो से अधिक विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर रहे 
हैं। पंजाब में दीनावगर, नवांशहर भौर लुधियाना तीन अन्य नगर हैं, जहाँ आये शिक्षा 
समिति के साथ सम्बद्ध अनेक कॉलिज विद्यमान हैं । दीनानगर में स्वामी स्व॒तन्त्रानन्द डिग्री 
कॉलिज (१६७३ में स्थापित) भ्रौर शान्तिदेवी झ्रार्य महिला कॉलिज (१६६४ में स्थापित) 
हैं, और नवांशहर में वी० भ्राई० एम० गलसे कॉलिज (१६५६ में स्थापित), आर० के० 
आये कॉलिज (१९५२ में स्थापित) और दयानन्द अमरनाथ ट्रेनिंग कॉलिज (१६४६ में 
स्थापित) हैं। लुधियाता में आर्य कॉलिज (१६४६ में स्थापित) है, और उसी जिले के 
रायकोट नगर में स्वामी गंगागिरि जनता महिला कॉलिज है | वरनाला और नूरमहल में 
भी महिलाओं की उच्च शिक्षा के लिए दो आये कॉलिज हैं। पंजाव के प्रायः सभी जिलों 
में ऐसे झाय॑ स्कूलों की सत्ता है, जो झाय॑ प्रतिनिधि सभा पंजाब की शिक्षा समिति से 
सम्बद्ध हैं। इनके अतिरिक्त कितनी ही पाठशालाएँ, मिडल स्कूल तथा प्राइमरी स्कूल 
पंजाव के ऐसे श्रार्यंसमाजों के प्रबन्ध में विद्यमान हैं, जिनका सम्बन्ध आये प्रतिनिधि सभा 
के साथ है। इस प्रकार भ्रब पंजाब के झ्रायंसमाजियों की गुरुकुल पार्टी नाम की ही गुरुकुल 
पार्टी रह गयी है। उसके भ्रघीन गुरुकुल पंजाव में केवल एक ही है, पर स्कूल और कॉलिज 
सौ से भी अ्रधिक हैं। शिक्षा के क्षेत्र में अब झा प्रतिनिधि सभा और आर्य प्रादेशिक सभा 
(कॉलिज पार्टी) में विशेष अन्तर नहीं रह गया है। 
पर डी० ए० वी० स्कूलों और कॉलिजों से भिन्‍न पंजाव में अन्य भी अनेक ऐसे 
आय स्कूल तथा कॉलिज विद्यमान हैं, जो आय॑ प्रतिनिधि सभा से सम्बद्ध नहीं हैं। इनमें 
जालन्धर का दोझावा कॉलिज विशेष रूप से उल्लेखनीय है। इसमें स्नातकोत्तर स्तर तक 
शिक्षा की व्यवस्था है, और विद्याथियों की संख्या २००० के लगभग है। इसका गवच्य 
स्थानीय झायेसमाजियों की एक प्रवन्ध-सभा के अघीन है। बालकों ओर बालिकाशों के 
झनेक स्कूल भी इस सभा द्वारा चलाये जा रहे हैं। 
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डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाओं से भिन्‍न आय स्कूल और कॉलिज ६५५ 


(२) आये प्रतिनिधि सभा, उत्तरअदेश द्वारा संचालित स्कल और कॉलिज 

सामान्य शिक्षा की व्यवस्था करना आयंसमाज का कार्य है या नहीं, और आये- 
समाज के शिक्षाविषयक कार्यकलाप का क्‍या स्वरूप होना चाहिये, इस प्रश्न पर जिस 
भ्रकार का उग्र मतभेद पंजाब के आर्यंसमाजियों में हुआ, वैसा किसी अन्य प्रदेश में नहीं 
हुआ। विहार, उत्तरप्रदेश आदि के आये नेता जहाँ गुरकुलों की स्थापना के लिए प्रयत्न- 
शील रहे, वहाँ साथ ही वैदिक धर्म के वातावरण में सामान्य शिक्षा देने के लिए पाठ- 
शालाओं, स्कूलों और कॉलिजों को स्थापित करने पर भी उन्होंने ध्यान दिया । इसीका 
यह परिणाम है, कि उत्तरप्रदेश की झाय॑ प्रतिनिधि सभा के तत्त्वावधान व प्रवन्ध में जैसे 
गुरुकुल विश्वविद्यालय वृन्दावन चल रहा है, वसे ही कितने ही डी० ए० वी० स्कूल व 
कॉलिज तथा अन्य शिक्षण-संस्थाएँ उसके भ्रधीन' विद्यमान हैं | यही दशा विहार आ्रादि की 
भ्रार्य प्रतिनिधि सभाओं की भी है। इन भान्तों में शिक्षा की नीति के प्रश्व को लेकर कोई 
दलवन्दी नहीं हुईं, भौर एक ही केन्द्रीय संगठन (शिक्षासमिति या विद्यार्य सभा) के झ्धीन 
गुरुकुलों, डी० ए० वी० संस्थाञ्रों तथा अन्य आर्य स्कूलों व कॉलिजों का संचालन व 
विकास होता रहा । 

संयुक्त प्रान्त (उत्तरप्रदेश) में जो बहुत-से आये स्कूल और कॉलिज विद्यमान हैं, 
उनकी स्थापना प्रायशः स्थानीय श्रार्यंसमाजों या श्रार्यं नर-नारियों के प्रयत्न से हुई है। 
उनके प्रवन्ध व संचालन के लिए स्थानीय कमेटियाँ संगठित की गई थीं, पर उन पर आये 
प्रतिनिधि सभा का कुछसामान्य-सा नियन्त्रण भी विद्यमान था। यह आवश्यक व उपयोगी 
समझभा' गया, कि इन शिक्षण-संस्थाभ्रों को वास्तविक रूप से आर्यंसमाज के उद्देश्यों की 
पूर्ति में सहायक बचाने के प्रयोजन से उन सबमें घमम शिक्षा की पढ़ाई की समुचित व्यवस्था 
की जाये और उन पर ऐसा नियन्त्रण भी रखा जाये, जिससे कि उनका वातावरण व गति- 
विधि वैदिक घमम तथा आय संस्कृति के अनुरूप रहे। इसी बात को दृष्टि में रखकर सन्‌ 
१६६८ में प्रदेशीय विद्यायं सभा का गठन' किया गया, और यह निश्चय किया गया कि 
आ्राय॑ प्रतिनिधि सभा, उत्तरप्रदेश के शिक्षाविषयक सब कार्यकलाप एवं अधिकार इस 
सभा में निहित कर दिये जायें | सन्‌ १६६८ में जव प्रदेशीय विद्यार्य सभा का गठन हुआ, 
तो १३८ शिक्षण-संस्थाएँ इस सभा से सम्बद्ध हुईं। चार साल के स्वल्प काल में इन 
संस्थाओं की संख्या बढ़कर १४७ हो गईं, भौर भव उनकी संख्या १५० के ऊपर हो चुकी 
है। १९७२ में विद्यायंसभा से सम्बद्ध शिक्षण-संस्थाओं में तीन ग्रुरुकुल, चार संस्कृत 
विद्यालय, १० डिग्री कॉलिज, २५ हाईस्कूल, १९ जूनियर स्कूल, ७२ इण्टर कॉलिज, 
१० प्राइमरी पाठशालाएँ और ४ अन्य संस्थाएँ थीं। इन शिक्षण-संस्थाओझं में मुजफ्फर- 
नगर और बुलन्दशहर आदि के स्नातकोत्तर स्तर के डी० ए० बी० कॉलिज भी हैं, और 
बरेली, फर्रंखाबाद आदि के कन्या महाविद्यालय डिग्री कॉलिज भी । इन सब पर विद्याय॑ 
सभा का नियन्त्रण प्रधानतया इस दृष्टि से है कि इनमें घर्शिक्षा की व्यवस्था समुचित 
रूप से रहें। वैसे तो आयंसमाजों व झाय॑ नर-वारियों ने जो भी शिक्षण-संस्थाएँ स्थापित 
कीं, उन सबसमें प्रारम्भ से ही किसी न किसी रूप में घर्मं की शिक्षा देने का प्रवन्ध किया 
जाता रहा है, पर यह आवश्यकता अ्रनचुभव की गई कि सर्वत्र घर्म शिक्षा की एक ही पाठ- 
विधि होनी चाहिये और उसके लिए पुस्तकें भी सर्वत्र एक सदृश होनी चाहिये । इसी 
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६५६ श्रायंत्रमाज का इतिहास 
प्रयोजन से धर्मेशिक्षा की धर्मप्रवेशिका, धर्मभूषण झौर धर्माधिकारी परीक्षाएँ निर्धारित 
की गईं। सातवीं, नवीं और ग्यारहवीं कक्षाओं के विद्यार्थी कमशः इन परीक्षाओं में बैठते 
हैं । इन संस्थाओं में जो विद्यार्थी धर्म की शिक्षा प्राप्त कर इन परीक्षाओं में सम्मिलित होते 
हैं, उनकी संख्या हजारों में है। सन्‌ १६७२ में ५८७१ विद्यार्थियों ने ये परीक्षाएँ दी थीं । 
प्रदेशीय विद्या सभा ढ्वारा ही ये परीक्षाएँ ली जाती हैं, भौर उन विद्यार्थियों को पुरस्कार 
भी प्रदान किये जाते हैं, जिन्होंने इनमें उच्च स्थान शआाप्त किये हों । स्कूलों व कॉलिजों में 
जो शिक्षक भ्रध्यापन के लिए नियुक्त किये जाते हैं, वे अपने-अपने विषय में चाहे योग्य 
क्‍यों न हों, पर उनसे यह आशा नहीं की जा सकती कि वे घर्मं की शिक्षा भी दे सकें, झोर 


केवल धर्मशिक्षा के लिए पुथर्‌ रूप से भ्रध्यापकों को रख सकना झ्राथिक साधनों की कमी 
होता, भ्रतः विद्यार्य सभा की झोर से समय- 


के कारण सब संस्थाओ्रों के लिए सभ्भव नहीं 
समय पर घमंशिक्षा-प्रशिक्षण-शिविरों का आयोजन किया जाता है, जिनमें श्रध्यापकों ' 
के कार्यकलाप से अ्रवगत कराया जाता है। 


को वैदिक धर्म के सिद्धान्तों तथा आर्यसमाज 
इस प्रकार घर्मंशिक्षा में प्रशिक्षित हो जाने पर ये अपनी-अपनी संस्था में घर्में की शिक्षा 


देने के योग्य हो जाते हैं। वैदिक घर्मं और आायंसमाज की दृष्टि से भरा शिक्षण-संस्थाओं 
में क्या त्रुटियाँ हैं, उनकी वया समस्याएं हैं, चरुटियों को कंसे दूर किया जा सकता है और 
शिक्षण-संस्थाओं को झ्रायंसमाज के लिए किस भ्रकार झधिक उपयोगी व सशवत वना 
सकना सम्भव है---इन वातों पर विचार-विमर्श करने के लिए समय-समय पर विद्यार्यें 
सभा द्वारा आय॑ शिक्षा सम्मेलनों का भी आयोजन किया जाता है। 

श्रार्य प्रतिनिधि सभा उत्तरप्रदेश की विद्यायें सभा के साथ सम्बद्ध जो डी०ए०वी० 
शिक्षण-संस्थाएँ हैं, उनका परिचय पिछले एक श्रध्याय में दिया जा चुका हैं। श्रन्य जो 
वहुत-से स्कूल श्लौर कॉलिज उसके साथ सम्बद्ध हैं, उनमें से कुछ का यहाँ इस दृष्टि से 
परिचय दिया जा रहा है, ताकि उत्तरप्रदेश में आर्यसमाज के कार्यकलाप का कुछ परिज्ञान 
हो सके। आगरा के नारायणदास छज्जूमल वैदिक इण्दर कॉलिज की स्थापना सन्‌ 
१६४० में हुई थी। माध्यमिक शिक्षा परिषद्‌, उत्तरप्रदेश द्वारा निर्धारित पाठविधि के 
अनुसार छठी से वारहवीं कक्षा तक की पढ़ाई की इस कॉलिज में व्यवस्था है। विद्यार्थियों 
की संख्या १४०० के लगभग है, धर्मशिक्षा नियमित रूप से दी जाती है, जिसके लिए 
एक घण्ठा (पीरियड) नियत है। कक्षा वार दैनिक यज्ञ भी होता है, और एक सुन्दर 
यज्ञशाला भी कॉलिज के परिसर में विद्यमान है। पुस्तकालय में पुस्तकों की संख्या' 5००० 
से श्रधिक है। चारों वेद और मह॒षि दयाननन्‍्द सरस्वती हारा विरचित सब ग्रन्थ कॉलिज 
के पुस्तकालय में हैं। श्री केदारनाथ सेकसरिया श्रार्य कन्या इण्टर कॉलिज, आगरा सन्त 
१९४२ में स्थापित हुआ था। पहली से बारहवीं कक्षा तक की पढ़ाई वहाँ होती है। 
छात्राओं की संख्या २,००० के लगभग है। कॉलिज में दैनिक सन्ध्या-हवन होता है, और 
धर्मशिक्षा के लिए एक पीरियड नियत है। विद्यार्य सभा द्वारा संचालित घर्मशिक्षा 
परीक्षाओं में इस संस्था की छात्राएँ सम्मिलित होती हैं। श्रविनाशी सहाय श्राये इण्टर 
कॉलिज, एटा की स्थापना सन्‌ १६४२ में हुई थी। इसमें १,६०० के लगभग 


शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं। प्रतिदिन १५ मिनट धर्म की शिक्षा दी जाती है, भऔौर समय-समय 
पर सन्ध्या-हवन का आ्रायोजन भी किया जाता है। आर्यसमाज शिक्षा सभा अजमेर द्वाःा 
में की शिक्षा दी जाती 


घर्मशिक्षा की जो पाठय-पुस्तकें प्रकाशित की गयी हैं, उत द्वारा 
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है, और उसी की पधर्मशिक्षा-परीक्षाश्रों में विद्यार्थी सम्मिलित होते हैं। झारयें कन्या इण्टर 
कॉलिज गोविन्दनगर, कानपुर की स्थापना सन्‌ १६५६ में श्री देवीदास श्राय॑ द्वारा की गयी 
थी। माध्यमिक शिक्षा परिषद्‌, उत्तरप्रदेश द्वारा निर्धारित पाठविधि के अनुसार वहाँ शिक्षा 
की व्यवस्था है। छात्राओ्रों की संख्या २००० के लगभग है। घमंशिक्षा नियमित रूप से 
दी जाती है, और इसके लिए एक पृथक्‌ अध्यापिका नियुक्त है । हवन प्रतिदिन होता है, 
और सव वैदिक पर्व विधिवत्‌ मनाये जाते हैं। श्रार्यें कन्या हायर संफेण्डरी स्कूल, पीलीभीत 
सन्‌ १६०४ में स्थापित हुआ था। छात्राओं की संख्या ५०० के लगभग है। विद्यार्य सभा 
द्वारा निर्धारित पाठय-पुस्तकों द्वारा सबको प्रतिदिन घमंशिक्षा दी जाती है। शनिवार 
को यज्ञ व धार्मिक प्रवचन का विशेष कार्यक्रम भी होता है। बदायूँ का पार्वती आये कन्या 
संस्कृत इण्टर कॉलिज सन्‌ १९०६ में श्री संकटमल की पत्नी श्रीमती पावंतीदेवी द्वारा 
स्थापित किया गया था। इसमें १२९०० के लगभग बालिकाएं शिक्षा प्राप्त कर रही हैं। 
संस्कृत भाषा तथा वैदिक धर्म की शिक्षा का इस संस्था में विशेष स्थान है । एक घण्टा 
(पीरियड) प्रतिदिन धर्मशिक्षा को दिया जाता है, और यज्ञ प्रति सप्ताह होता है। बरेली 
का कन्या महाविद्यालय डिग्नरो कॉलिज सन्‌ १६६० में श्रायंसमाज भूड़ द्वारा स्थापित किया 
गया था। इसमें छात्राओं की संख्या ५०० के लगभग है। भूड़, बरेली में श्रायंसमाज की 
एक अन्य शिक्षण-संस्था महावीरप्रसाद सक्सेना हायर सैकेण्डरी स्कूल है, जिसमें १००० 
से भी भ्रधिक विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं। धर्मेशिक्षा की इसमें समुचित व्यवस्था 
है, श्रौर हवन भी किया जाता है। बरेली के सुभाषनगर क्षेत्र में श्रायंपुत्ती इण्टर कॉलिज 
है, जिसका संचालन आायंसमाज सुभाषनगर के हाथों में है। छात्राओ्रों की संख्या १,००० 
से श्रधिक है। विद्यार्य सभा द्वारा निर्धारित पाठविधि के अनुसार सप्ताह में तीन दिन घर्म 
की शिक्षा दी जाती हैं, और शनिवार को यज्ञ किया जाता है। सभा की घमंशिक्षा- 
परीक्षाश्रों में इस कॉलिज की छात्राएँ सम्मिलित होती हैं | वस्ती जिले में कलवारी नामक 
कस्बे में किनकूलाल इण्टर कॉलिज है, जिसे सन्‌ १६५० में श्री हरिचरणसिंह द्वारा 
स्थापित किया गया था। इसमें विद्यार्थियों की संख्या १२०० के लगभग है। प्रति सप्ताह 
मंगलवार को कॉलिज में यज्ञ होता है, और शनिवार को "धर्म की शिक्षा दी जाती है। 
पाठविधि के अन्य विषयों के समान धर्मेशिक्षा की भी त्रेमासिक और षाण्मासिक परीक्षाएँ 
ली जाती हैं। नजीबाबाद का झारय॑ कन्या इण्टर कॉलिज वहाँ के झारयंसमाज द्वारा सन्‌ 
१६०१ में स्थापित किया गया था। इसमें छात्राओं की संख्या १००० से अ्रधिक है, और 
यह अपने क्षेत्र की सवसे पुरानी तथा लब्धप्रतिष्ठ शिक्षण-संस्था है। नजीबाबाद भाय॑- 
समाज की विशाल इमारत में यह कॉलिज स्थित है, जहाँ इसके लिए सब विद्यालय-कक्ष 
आदि विद्यमान हैं। विद्या सभा द्वारा निर्धारित पाठ्यक्रम के अनुसार धर्म की शिक्षा भी 
वहाँ दी जाती है। ' 

* उत्तरप्रदेश में बहुत-सी ऐसी शिक्षण-संस्थाएँ हैं, जिनकी स्थापना स्थानीय आयें- 
संमाजों या कतिपय आये सज्जनों द्वारा की गयी थी, जो कुछ समय तक आयंसमाज के 
प्रबन्ध में भी रहीं, पर बाद में जिनका आयंसमाज से या तो कोई सम्बन्ध नहीं रहा, और 
या नाममात्र का ही सम्बन्ध रह गया। उदाहरण के लिए ऐसी दो संस्थाएँ मसूरी गर्ल्स 
इण्टर कॉलिज, मसूरी और रमादेवी नारायणदास भागंव इण्टर कॉलिज, मसूरी हैं। मसूरी 
गल्से इण्टर कॉलिज वहाँ के श्रायंसमाज द्वारा स्थापित किया गया था। चिरं काल तक 
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द्श््प आयंसमाज का इतिहास 


उसका प्रबन्ध व संचालन मसूरी आर्यंसमाज के हाथों में रहा । पर उसके लिए स्थानीय 
नगरपालिका द्वारा आ्थिक सहायता प्रदान की जाती थी, जिसके कारण उसके भी कुछ 
प्रतिनिधि कॉलिज की प्रवन्ध-समिति में रहा करते ये। शिक्षा के बढ़ते हुए खर्च के कारण 
आर्यंसमाज के लिए यह सम्भव नहीं रहा कि वह चन्दे द्वारा इस संस्था का सब खर्चे चला 
सके । अ्रतः विवश हो कर इसे मसूरी नगरपालिंका के सुपुर्दे कर दिया गया, और भव वही 
इसकी व्यवस्था करती है, यद्यपि आर्यसरमाज के भी कुछ प्रतिनिधि इसकी प्रवन्ध-समित्ति 
में रहते हैं। अब इसका स्वरूप एक म्युनिसिपल संस्था का हो गया है, और इस पर आ्ाय॑- 
समाज का कोई भी प्रभाव शेष नहीं रहा है। पहले इस कॉलिज की अध्पापिकाएँ और 
छात्राएँ आर्येंसमाज के वार्षिकोत्सव के श्रवसर पर नगरकीतेन में सम्मिलित हुआ करती 
थीं, समय-समय पर हवन व धाभिक प्रवचन भी वहाँ हुआ करते थे ओर यह भी ध्यान 
रखा जाता था कि ऐसी ही भ्रध्यापिकाएँ वहाँ नियुक्त की जाएँ जो आयंसमाजी विचारों 
की हों । पर भ्रव यह कुछ नहीं रहा है, और झ्ायेसमाज ने जो घन इसकी इमारतों श्रादि 
पर व्यय किया था और इसकी स्थापना व विकास के लिए जो श्रम किया था, वेदिक धर्म 
की दृष्टि से वह सब भ्रव व्यर्थ हो गया है। रमादेवी नारायणदास कॉलिज की स्थापना " 
देहरादून के श्री नारायणदास भाग॑व के दान द्वारा हुई थी। श्री भाग॑व कट्टर भ्रार्यंसमाजी 
थे, और मसूरी के कतिपय श्रार्य सज्जनों की प्रेरणा से ही उन्होंने यह कॉलिज स्थापित 
किया था।। प्रारम्भ में इसकी प्रवन्ध-समिति में भी श्रायंसमाजियों की प्रधानता थी। पर 
अ्रव यह दशा नहीं रह गयी है, और इस संस्था द्वारा वैदिक घ॒र्मं के प्रचार एवं आयंसमाज 
के कार्यकलाप में कोई सहयोग प्राप्त नहीं हो रहा है। इसी प्रकार गाजियाबाद का कन्या 
वैदिक विद्यालय पहले एक झाय॑ शिक्षणालय था। शुरू में उसका नाम भी “आय पुत्री 
पाठशाला” था, और यह पाठशाला आयंसमाज मन्दिर में ही स्थित थी। सन्‌ १६२६ में 
आरयंसमाज के कुछ कार्यकर्ताओं के प्रयास से कुछ भूमि इस संस्था के लिए नगरपालिका 
से प्राप्त कर ली गई, और आयेसमाज मन्दिर के समीप ही इसे अ्रपने पृथक्‌ स्थान पर 
“कन्या वैदिक विद्यालय” के नाम से स्थापित कर दिया गया । इस विद्यालय के प्रारम्भिक 
संचालक कट्टर भ्रायंसमाजी थे, और इसकी प्राय: सभी अ्रध्यापिकाएँ भी वैदिक घर्म में 
श्रास्था रखती थीं। सन्ध्या-हवन भी वहाँ हुआ करता था, और समय-समय पर भआारये 
विद्वान घामिक विषयों पर प्रवचन करने के लिए भी निमन्त्रित किये जाते थे। पर अब 
यह दशा नहीं रही है। इस विद्यालय में छात्रा्रों की संख्या ३,००० के लगभग है, पर 
उन्हें वैदिक धर्म से परिचित कराने के लिए कोई प्रयत्न भाज कल नहीं किया जाता। 
गाजियाबाद की शिक्षण-संस्थाओ्रों में शम्भूदयाल कॉलिज स्नातकोत्तर स्तर का एक 
महत्त्वपूर्ण कॉलिज है, जिसमें २००० के लगभग विद्यार्थों हैं। इसकी स्थापना राय साहब 
शम्भूदयाल द्वारा की गयी थी। वह भौर उनके सहयोगी वैदिक घर्मं के अनुयायी थे, भोर 
.आयंसमाज के कार्यकलाप में योगदान दिया करते थे। इस संस्था में हाईस्कूल और इण्डर 
स्तर तक की भी पढ़ाई होती है। इसका प्रारम्भ एक हाईस्कूल के रूप में ही हुआ था, पर 
घीरे-घीरे यह एक स्नातकोत्तर कॉलिज के रूप में विकसित हो गया । इसके स्कूल विभाग 
में भी कई हजार विद्यार्थी हैं, और यह एक बहुत बड़ी शिक्षण-संस्था है। पहले इसमें एक 
छात्रावास भी था, जिसका नाम “वैदिक आश्रम” था। यज्ञशाला भी वहाँ बनी हुईं थी। 
छात्रावास में दैनिक सन्ध्या-हवन होता था। विद्यार्थियों को आर्य कुमार सभा का सदस्य 
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बनने के लिए प्रेरित किया जाता था, जिससे इस संस्था द्वारा आर्यसमाज के कार्यकलाप में 
महत्त्वपूर्ण योगदान प्राप्त होता था। पर भव यह सब नहीं रहा है। न वहाँ छात्रावास है, 
और न सन्ध्या-हवन ही होता है । भ्रार्यस माज की दृष्टि से श्रव इस विशाल शिक्षण-संस्था' 
में कोई धामिक कार्य सम्पन्न नहीं होता । इसी प्रकार के अन्य भी कितने ही स्कूल और 
कॉलिज इस समय उत्तरप्रदेश में हैं, जिनकी स्थापना श्रायंसमाज या आरयंसमाजियों द्वारा 
की गयी थी, पर भव जिनका झायंसमाज के साथ कोई विशेष सम्बन्ध नहीं रह गया है। 

वर्तमान समय में उत्तरप्रदेश की जिन शिक्षण-संस्थाओ्रों (स्कूलों व कॉलिजों) का 
आयंसमाज के साथ प्रत्यक्ष सम्बन्ध है, जो झाये प्रतिनिधि सभा की' विद्यायं सभा के साथ 
सम्बद्ध हैं, या जिनका प्रवन्ध स्थानीय आर्येसमाजों व ऐसी प्रवन्ध-समितियों के हाथ में है 
जिनमें भ्रायंसमाजियों का प्रधान स्थान है, उनकी संख्या ३५० के लगभग है। इनमें २८ 
स्वातक स्तर व स्नातकोत्तर स्तर के कॉलिज हैं, १५० हायर सेकेण्डरी स्कूल व इण्टर 
कॉलिज हैं, और १६० के लगभग सकेण्डरी व प्राइमरी स्कूल हैं। प्राविधिक शिक्षण- 
संस्थाएँ, गुरुकुल, संस्कृत विद्यालय तथा ट्रेनिंग कॉलिज इनसे भ्रलग हैं। इनको सम्मिलित 
कर देने पर उत्तरप्रदेश की आये शिक्षण-संस्थाश्रों की संख्या ५०० के लगभग: हो जाती है। 
पर इस संख्या को भी पूरा नहीं कहा जा! सकता । आये शिक्षण-संस्थाझ्रों की जो सूचियाँ 
अब तक प्रकाशित हुई हैं, यह संख्या उन्हीं के अनुसार है। पर इनके अ्रतिरिक्त भी उत्तर- 
प्रदेश में अनेक आय शिक्षणालय हैं, यथा हलदौर (विजनौर) का चन्द्रमणि देवनागरी इण्टर 
कॉलिज, जिसके संस्थापक विजनौर जिले के प्रसिद्ध आरयंसमाजी श्री हीरालाल थे, और 
जिसका प्रवन्ध व संचालन शुरू से ही आये सज्जनों के हाथों में रहा है। इसी प्रकार की 
संस्था गुन्नौर (जिला बदायूँ) का दयानन्द आये वेदिक विद्यालय है, जो सन्‌ १६५६ से 
जनता विद्यालय के नाम से स्थापित हुआ था। इसकी स्थापना में हिन्दू और मुसलमान-- 
दोनों का हाथ था। पर बाद में इन सम्प्रदायों के लोगों में मन-मुटाव हो जाने के कारण यह 
संस्था टूटने वाली थी, कि सन्‌ १६७२ में गुन्नौर भ्रायेंसमाज के कर्मेठ व उत्साही मन्त्र 
श्री नरेन्द्रश्रकाश शर्मा ने उसे टूटने से बचाया, और दयानन्द भार्ये बेदिक विद्यालय के नाम 
से उसे पुनः स्थापित किया । तब से यह संस्था पूर्णतया आर्यंसमाज के प्रबन्ध में है | इसी 
प्रकार के कितने ही अन्य स्कूल हैं, जो यथार्थ में आर्यंसमाजों व आये नर-तारियों द्वारा 
संचालित हैं। वस्तुत:, उत्तरप्रदेश में आय शिक्षण-संस्थाओं की संख्या इस समय ६०० से 
किसी भी प्रकार कम नहीं है । ह 


(३) बिहार के आय स्कूल और कॉलिज 

गुरुकुलों और डी० ए० बी० स्कूलों व कॉलिजों के अतिरिक्त अन्य भी बहुत-सी 
शिक्षण-संस्थाएँ बिहार में हैं, जिनका सम्बन्ध वहाँ की आये प्रतिनिधि सभा के साथ है। 
सन्‌ १९७८ में इस राज्य की आय॑ शिक्षण-संस्थाशों (प्रतिनिधि सभा के साथ सम्बद्ध) की 
संख्या इस प्रकार थी--ग्रुरुकुल ८, स्नातक व स्नातकोत्तर स्तर के कॉलिज २, वालकों के 
हाईस्कूल १४, बालिकाओं के हाईस्कूल ११, बालकों के मिडल स्कूल १७, बालिकाओं 
के भिडल स्कूल १४, अपर प्राइमरी स्कूल २७ झौर संस्कृत विद्यालय ६। इस प्रकार कुल 
£६ ऐसी शिक्षण-संस्थाएँ बिहार में अब से पाँच व्य पूर्व विद्यमान थीं, जिन पर आयें 
प्रतिनिधि सभा का नियन्त्रण था। अरब यह संख्या ११५ के लगभग हो गयी है, और अन्य 


छिंत्वीा।280 0५ (४५३ 5याव[ +0प्रापद्याणा ए॒शातवरं बाएव॑ 85दाधणां 
हैं ः 
६६० आझार्यंसमाज का इतिहास 


प्रदेशों के समान विहार में भी शिक्षा के विस्तार पर श्रार्यसमाज द्वारा समुचित ध्यान 
दिया जा रहा है। 
महधि दयानन्द सरस्वती के जीवन काल में जो अनेक संस्कृत विद्यालय भर 
पाठशालाएँ उन द्वारा या उनके अनुयायियों द्वारा स्थापित की गई थीं, वे देर तक कायम 
भहों रह सकी थीं। वततंमान समय में जो बहुत-से गुर्कुल, डी० ए० वी० स्कूल और 
कॉलिज तथा अन्य शिक्षण-संस्थाएँ आार्यस्रमाज के तत्त्वावधान में विद्यमान हैं, उनकी 
स्थापना महपि के देहावसान के पश्चात्‌ ही हुई थी । पर दानापुर (विहार) की एक संस्था 
इसका अपवाद है। महधि के अ्रतुयायी एवं परम भक्त बावू माधोलाल और वावू जनकघारी- 
लाल ने सन्‌ १८७६ में आर्य संस्कृत पाठशाला की स्थापना दानापुर में की थी। उससे 
एक साल पूर्व सन्‌ १८७८ में वहाँ आर्यंसमाज स्थापित हो चुका था। पाठशाला की स्थापना 
के विषय में श्री माधोलाल का महि से पत्र-व्यवहार भी हुआ था, और वस्तुतः उन्हीं की 
प्रेरणा से दानापुर में इस पाठशाला का प्रारम्भ किया गया था। नवम्बर, सन्‌ १८७६ में 
मह॒धि स्वयं भी दानापुर में विद्यमान थे। भरार्य संसक्षत पाठशाला का संचालन दानापुर के 
आर्यसमाज द्वारा किया जाता रहा, भौर समयान्‍्तर में यह संस्था एक स्कूल के रूप में 
परिवर्तित हो गईं। सन्‌ १६१६ में उसे कलकत्ता यूनिवर्सिटी के साथ सम्बद्ध कर दिया 
गया और मह॒वि की जन्म शताब्दी के श्रवसर पर सन्‌ १६२४ में उसे डी० ए० बी० हाई- 
स्कूल नाम दे दिया गया। इस भ्रकार दानापुर की इस शिक्षण-संस्था को ही यह गोरव 
प्राप्त है, कि मह॒पि के जीवन काल में स्थापित हुए विविध शिक्षणालयों में वही एक ऐसी 
है, जो एक सदी बीत जाने पर भ्रव तक भी फूल-फल रही है। 
आयें प्रतिनिधि सभा पंजाब की विद्यापरिषद्‌ और आयें प्रतिनिधि सभा उत्तर- 

प्रदेश की विद्यायं सभा के समान आये प्रतिनिधि सभा विहार द्वारा भी एक शिक्षा-समिति 
संगठित है, जो अपने प्रदेश की भ्रार्य शिक्षण-संस्थाश्रों की व्यवस्था करती है। अपने क्षैत्र 
में नये स्कूलों आदि की स्थापना के विषय में भी इस समिति द्वारा विचार किया जाता 
है। उत्तरप्रदेश के समान विहार में भी आयंसमाज की शिक्षाविषयक नीति के सम्बन्ध में 
दलवन्दी का अभाव है, और एक ही सभा ग्रुरुकुलों, संस्कृत विद्यालयों, स्कूलों तथा 
कॉलिजों का संचालन कर रही है। 


(४) प्रान्प्र प्रदेश के स्कूल ओर कॉलिज 


भारत के मध्य-दक्षिण क्षेत्र के आर्यसमाजों के संगठन का केन्द्र हैदराबाद (आन्ध्र) 
है। इस संगठन (भरायें प्रतिनिधि सभा) द्वारा भी एक विद्याय॑ सभा का गठन इस उद्देश्य से 
किया गया है, ताकि अपने क्षेत्र में आय शिक्षण-संस्थाओं की स्थापना, संचालन तथा 
व्यवस्था की जा सके । हैदराबाद में विद्यायं सभा की स्थापना' स्वामी स्व॒तन्त्रानन्दं 
सरस्वती द्वारा सन्‌ १६५१ में की गईं थी प्रारम्भ में श्री विनायकराव विद्यालंकार इसके 
प्रधान थे। इस सभा के तत्त्वावघान में जो अनेक गुरुकुल चल रहे हैं, उनका परिचय यथा- 
स्थान दिया जा चुका है। अन्य महत्त्वपूर्ण शिक्षण-संस्थाएँ निम्नलिखित हैं--- 

प्राच्य महाविद्यालय, नारायणगुडा --यह उस्मानिया यूनिवर्सिटी के साथ सम्वर्ड 
स्वातकोत्तर स्तर का कॉलिज है, जिसकी स्थापना अगस्त, १६५६ में हुई थी। इसमें 
सामान्य सायन्स, आद स एवं कामसे विषयों की शिक्षा की व्यवस्था नहीं है। केवल प्रात्य 


६ | ॥१50&० ५ | ह है हो 4 रु] 8 ४ ७4/404६40/0३॥ 7७०३ १६३॥६३६॥ ६4/॥५६ 7 "० ६4 8 | ४३ 


डौ० ए० वी० शिक्षण-संस्थाओं से भिन्‍न आर्य स्कूल और कॉलिज ६६१ 


ज्ञान (00शाध] 7#27॥ं॥858) की ही यहाँ पढ़ाई होती है, और उसकी परीक्षाओं में 
उत्तीर्ण होकर विद्यार्थी वी० ओ० एल० झौर एम० ओ० एल० की डिग्रियाँ प्राप्त करते 
हैं। धर्म, सम्प्रदाय, जाति, वर्ण आदि का कोई भेद न कर इसमें हिन्दू, मुसलमान, ईसाई, 
पारसी आदि सभी घर्मो के छात्र-छात्राएँ विद्याध्ययन करते हैं । हिन्दी की शिक्षा का इस 
संस्था में समुचित प्रवन्ध है। अनुसूचित जातियों और अहिन्दी भाषी विद्यार्थियों को केन्द्रीय 
एवं प्रान्तीय सरकारों द्वारा छात्रवृत्तियाँ प्रदान की जाती हैं। महाविद्यालय के पुस्तकालय 
में १४, 5 कक ० के लगभग पुस्तकें हैं, जिनमें ११,००० के लगभग हिन्दी और संस्कृत की हैं। 
शे के लिए महाविद्यालय के अन्तर्गत “राघाक्ृष्ण अनुसन्धान संस्था” विद्यमान है, 
जिससे 'प्राची' नामक शोध पत्रिका भी प्रकाशित होती है। इस संस्था द्वारा उच्च कोटि 
की अनेक पुस्तकें भी प्रकाशित की गयी हैं । 
हिन्दी महाविद्यालय, हैदराबाद--आन्ध्र प्रदेश का यह एकमात्र स्तातक स्तर का 
कॉलिज है, जिसमें हिन्दी भाषा के माध्यम से उच्च शिक्षा की व्यवस्था है। इसकी स्थापना 
जुलाई, सन्‌ १६६१ में श्री वितायकराव विद्यालंकार द्वारा की गयी थी। विनायकरावजी 
गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय के स्नातक थे, और उनकी अपनी शिक्षा हिन्दी के माध्यम 
'से हुई थी, यद्यपि उनकी मातृभाषा हिन्दी नहीं थी। एक अहिन्दी भाषी राज्य में हिन्दी 
के माध्यम के कॉलिज की स्थापना अत्यन्त साहस की वात थी, पर श्री विनायकरावजी 
की लगन और उत्साह के कारण उनकी योजना सफल हुईं। प्रारम्भ में केवल १७ छात्र- 
छात्राओों ने इस कॉलिज में प्रवेश लिया था, और इसे किराये के मकान में खोला गया 
था। पर अब इसमें ६०० के लगभग विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं, और इसका झपना 
सुविस्तीर्ण परिसर है जिसमें कॉलिज के उपयुक्त भव्य भवन बने हुए हैं। आद स, सायन्स 
और कामसे तीनों के विषयों की स्तातक स्तर की शिक्षा इस महाविद्यालय में दी जाती है, 
झोर यह उस्मानिया यूनिवर्सिटी के साथ सम्बद्ध है। इसमें केवल वही विद्यार्थी नहीं पढ़ते 
जिनकी मातृभाषा हिन्दी है, अपितु तेलुगू, तमिल, कल्नड, सिन्धी, मराठी झादि भाषाएँ 
बोलने वाले विद्यार्थी भी वहाँ अच्छी संख्या में हैं। अहिन्दी भाषी आ्राध्यापक भी वहाँ 
अध्यापन का कार्य कर रहे हैं, और वे हिन्दी के माध्यम से ही अ्रध्यापन करते हैं। 
केशव स्मारक झा विद्यालप-- सन्‌ १६३६ में हैदराबाद के निजामशाही शासन 
के विरुद्ध आरयंसमाज द्वारा किये गये संघर्ष (सत्याग्रह) में विजय के स्मारक रूप में इस 
विद्यालय की स्थापना सन्‌ १६४० में पण्डित विनायकराव विद्यालंकार के श्रयत्न से हुईं 
थी, और हैदराबाद के पसिद्ध झ्राय॑ नेता श्री केशवराव (जो राज्य में न्यायाधीश के पद 
पर नियुक्त थे) की पुण्य स्मृति में इसे 'केशव स्मारक आये विद्यालय नाम दिया गया था। 
वर्तमान समय में इस संस्था में १२०० से भी अधिक विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं, 
आऔर अध्यापकों की संख्या ६० है। प्राथमिक विभाग में शिक्षा का माध्यम हिन्दी है, और 
मिडल तथा हाई कक्षाशरों में हिन्दी के साथ-साथ तेलुगू भाषा को भी माध्यम के रूप में 
प्रयुक्त किया जाता है । वैदिक घ॒र्मं तथा झ्रायंसमाज की नेतिक मान्यताओं तथा आदर्शों से 
विद्यार्थियों को प्रभावित करने के लिए प्रति शनिवार यज्ञ तथा सत्संग का आयोजन किया 
जाता है, और स्कूल का प्रारम्भ प्रतिदिन ईशस्तुति तथा प्रार्थना के मस्नों के सामूहिक पाठ 
से होता है। विद्यालय के पुस्तकालय में दस हजार से भी भ्रधिक पुस्तक हैं । 
नरेन्द्र झाय॑ विद्यालय, अ्पसिंगा--आन्ध्र प्रदेश में अपसिंगा एक छोटा-सा गाँव 
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श्ष्रे आयसमाज का इतिहास 


है, जिसकी भ्रावादी ३,००० के लगभग है। सन्‌ १६४६ में वहाँ आये सज्जनों द्वारा एक 
पाठशाला की स्थापना की गयी थी, जो घीरे-घीरे विकसित होती हुई भ्रव ऐसी शिक्षण- 
संस्था बन गयी है जिसमें हाईस्कूल स्तर तक आदू स शोर सायन्स के विविध विषयों की 
शिक्षा दी जाती है। अपसिया के समीपवर्ती अन्य गाँवों के विद्यार्थी भी बड़ी संख्या में इसमें 
पढ़ने के लिए आते हैं। विद्यालय के साथ वसतिगृह (छात्रावास) भी है, जिसमें विद्यार्थियों 
के निवास व भोजन आदि की समुचित व्यवस्था है। भोजन का शुल्क वहुत कम लिया 
जाता है, और निर्धत विद्यार्थी निःशुल्क भी वहाँ निवास करते हैं। छात्रावास में विद्यार्थी 
अनुशासित जीवन व्यतीत करते है, आर धामिक कृत्य भी सम्पन्त करते हैं । 
माणिक स्मारक आये विद्यालय, हिंगोली--जनवरी, सन्‌ १६५० में हियोली में 
एक श्रायें पाठशाला की स्थापना की गयी थी, जो १६४३ में माणिक स्मारक आये विद्यालय 
के रूप में परिवर्तित हो गईं। इसके लिए श्री वावूलाल राठौर ने अपने पिता श्री माणिकचन्द 
की स्मृति में ५०,००० रुपये दान दिया था। अब इस विद्यालय के तीन विभाग हैं, झआारये 
विद्यालय (प्राथमिक विभाग), आर्य कन्या विद्यालय (प्राथमिक विभाग) और आयें 
विद्यालय (माध्यमिक विभाग) । शिक्षा का माध्यम हिन्दी और मराठी भाषाएं हैं, और 
मैट्रिक्युलेशन स्तर तक शिक्षा की व्यवस्था है। घारमिक शिक्षा को इस विद्यालय में समुचित 
* महत्त्व दिया जाता है। अध्यापकों और विद्यार्थियों में घनिष्ठ सम्पर्क के लिए प्रति 
शनिवार हाईस्कूल कक्षाओं के छात्रों और अ्रध्यापकों की सम्मिलित बैठक होती है, जिसमें 
विद्यालय की उन्‍नति तथा शिक्षण-स्त॒र को ऊँचा उठाने के लिए परस्पर मिलकर विचार- 
विमर्श किया जाता है। 
श्यामलाल स्मारक झ्रार्य विद्यालय, उद्‌गी र--स्वतन्त्रता सेनानी अमर शहीद श्री 
भाई एयामलाल की पुण्य स्मृति में इस विद्यालय की स्थापना १५ अगस्त, १६५० के दिन 
की गयी थी, और इसे पण्डित विनायकराबव विद्यालंकार द्वारा स्थापित किया गया था। 
अब से ३३ साल पूर्व स्थापित यह संस्था भ्रब एक महान्‌ शिक्षणालय का रूप भ्राप्त कर 
चुकी है, और आन्ध्र प्रदेश के मराठवाड़ा क्षेत्र के प्रसिद्ध विद्यालयों में इसकी गिनती की 
जाती है। इस संस्था के अ्रन्तगंत श्यामार्य कन्या विद्यालय, शिवाजी विद्यालय और 
श्यामलाल प्राथमिक विद्यालय भी विद्यमान हैं। विद्यार्थियों को सैनिक शिक्षा भी इस 
विद्यालय में दी जाती है, और उनकी शारीरिक उन्नति के लिए 'अमृत व्यायामशाला 
भी वहाँ है । ह 
सिकन्दराबाद हिन्दी विद्यालय--यह संस्था सन्‌ १६५४२ में श्री रामरवखा झौर 
पण्डित मनोहरलाल के पुरुषार्थ से स्थापित हुईं थी । शुरू में इसमें केवल ६० विद्यार्थी ये, 
पर शिक्षा की सुव्यवस्था तथा वातावरण के उत्कृष्ट होने के कारण इसने बड़ी तेजी के 
साथ उन्नति की, और सन्‌ १६६१ में इसके विद्यार्थियों की संख्या ७२७ हों गई, जो अब 
एक हजार के लगभंग तक पहुँच चुकी है। हाईस्कूल स्तर तक के सब विषयों की इसमें 
पढ़ाई होती है, भौर शिक्षा का माध्यम हिन्दी तथा तेलुगू भाषाएं हैं। विद्यालय का उद्देश्य 
विद्यार्थियों को घर्म-प्रेमी, देश-भक्त तंथा सुयोग्य नागरिक बनाना है। इसीलिए वहाँ पढ़ाई 
का प्रारम्भ ईश्वर की स्तुति व प्रार्थना के मन्त्रों के पाठ के साथ होता है, श्लौरसमय-समय 
पर धार्मिक विषयों पर. प्रवचन आदि का आयोजन किया जाता है। पहले इस संस्था में 
सहशिक्षा थी, पर क्योंकि सहशिक्षा आ्रार्यंसमाज की मान्यताश्रों के प्रतिकूल हैं, भतः 
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सन्‌ १६५८ में कन्याओं की शिक्षा के लिए 'सरस्वती कन्या विद्यालय' की पृथक्‌ रूप से 
स्थापना कर दी गई। इस विद्यालय में छठी से दसवीं कक्षा तक की शिक्षा की व्यवस्था है । 
' वीरपुतन्न हिन्दी विद्यालय, हैदराबाद--इस विद्यालय की स्थापना सन्‌ १९५० में 
श्री विनायकराव विद्यालंकार के कर-कमलों द्वारा की गई थी। इसमें वालक और 
बालिकाएँ साथ-साथ पढ़ते हैं, और शिक्षा का माध्यम हिन्दी है। धर्म भर नैतिकता की 
शिक्षा सबको दी जाती है । संस्कृत की पढ़ाई का इस विद्यालय में विशेष प्रवन्ध है। 
राजाबहादुर सर बन्सीलाल बालिका विद्यालय, हेदराबाद--यह संस्था अ्रवतूब र, 
सन्‌ १९४० में प्राथमिक पाठशाला के रूप में स्थापित हुईं थी, पर धीरे-घीरे उन्नति 
करती हुई भव हाईस्कूल हो गयी है। वर्तमान समय में इसमें २००० के लगभग छात्राएँ 
शिक्षा प्राप्त कर रही हैं। शिक्षा का माध्यम हिन्दी है, और सायन्स, चित्रकला, संगीत 
आ्रादि की पढ़ाई की भी वहाँ व्यवस्था है । 
ऊपर जिन शिक्षण-संस्थाओं का परिचय दिया गया है, वे सभी विद्यार्य सभा के 
साथ सम्बद्ध नहीं हैं। सर वन्सीलाल वालिका विद्यालय, वीरपुत्र हिन्दी विद्यालय श्रौर 
सिकन्दरावाद हिन्दी विद्यालय का विद्यार्य सभा के साथ सीधा सम्बन्ध न होने पर भी उन 
पर आर्यंसमाज का प्रभाव है, क्योंकि उनका संचालन ऐसे व्यक्तियों के हाथों में है, जिनकी 
वैदिक धर्म के प्रति आस्था है। इसी प्रकार की श्रन्य भी झनेक शिक्षण-संस्थाएँ आन्श्र प्रदेश 
में हैं, जिनका उल्लेख कर देना ही पर्याप्त होगा। 
ह हैदराबाद के सम्पन्न अग्रवाल लोगों ने, जिनमें वहुत-से झायंसमाज के प्रभाव में 
हैं, एक अग्रवाल शिक्षा-समिति गठित की हुई है, जिसके तत्त्वावधान में सात शिक्षणालय 
स्थापित हैं । इनके अतिरिक्त कतिपय धनी व सम्ध्रान्त व्यक्तियों ने, जिनमें आयंसमाजी 
विचारों के अग्रवाल जाति के लोग भ्रधिक हैं, अनेक शिक्षणालय स्थापित किये हैं, जिनमें 
राजावहादुर सर बंसीलाल बालिका विद्यालय, मारवाड़ी हिन्दी विद्यालय भोर राजस्थान 
हिन्दी विद्यालय विशेष महत्त्व के हैं। इन सब में हिन्दी भाषा की शिक्षा को प्रमुखता दी 
. जाती है, और शिक्षा के माध्यम के रूप में भी प्राय: हिन्दी को ही प्रयुक्त किया जाता है। 
आ्न्ध्र प्रदेश में श्रायंसमाज का प्रचार केवल हिन्दी भाषी लोगों तक ही सीमित नहीं हैं, 
अपितु तेलुगु भाषी लोगों में भी उसके प्रचार में निरन्तर वृद्धि हो रहो है। इसीलिए ऐसे 
भी अनेक शिक्षणालय वहाँ विद्यमान हैं, जो प्रघानतया तेलुगु भाषी लोगों के लिए हैं। 
इनमें वारंगल का आान्ध्र भाषाभिवर्धिनी हाईस्कूल उल्लेखनीय हैं। इसकी स्थापना सन्‌ 
१६४४ में हुई थी, और अश्रव इसमें ६०० के लगभग विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं । 
आन्श्र प्रदेश के वीरा (ख़म्माम), परली बैजनाथ, मूथमपल्‍ली (नलभोंडा), पुसापुड्‌, 
गिरमजीपेट (वारंगल), पेड़ापल्ली (करीमनगर) आदि अन्य भी अनेक स्थानों पर आयें 
शिक्षण-संस्थाएँ विद्यमान हैं, जिन द्वारा तेलुगु भाषा भाषी लोगों को भी महर्षि दयानन्द 
सरस्वती के सिद्धान्तों से परिचित होने का अवसर प्राप्त हो रहा है। 


(५) दिल्‍ली को प्राय शिक्षण-संस्थाएँ 
दिल्‍ली के संघ-क्षेत्र में १०० से भी अधिक झआ आयें शिक्षण-संस्थाएँ (स्कूल, कॉलिज 
आदि) हैं। इनमें से बहुत-से डी० ए० वी० कॉलिज मैनेजिग कमेटी, चित्रगुप्त रोड के 
साथ सम्बद्ध हैं, और अन्य केन्द्रीय आरयंसभा तथा दिल्ली झाय॑ प्रतिनिधि सभा के साथ । 
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न्यू राजेन्द्र नगर भर नरेला में दो कन्या गुरुकुल हैं, भर इन्द्रप्रस्थ, खेड़ा खुद, टटेसर 
जौन्ती तथा गौतमनगर में बालकों के ग्रुरुकुलों की सत्ता है। गुरुकुलों तथा डी० एु० बी० 
संस्थाओं का परिचय देते हुए प्रसंगवश विविध भ्रध्यायों में इन शिक्षणालयों का उल्लेख 
पहले किया भी जा चुका है । 
दिल्‍ली में ऐसे झार्यंसमाज तथा भ्रार्य संगठन (समिति आदि) भी हैं, जिन द्वारा 
शिक्षण-संस्थाश्रों का संचालन किया जा रहा है । इनमें 'भार्य वैदिक पाठशाला सोसायटी, 
नया वाँस” उल्लेखनीय है। वर्तेमान समय में इस सोसायटी के तत्त्वावधान में तीन विद्यालय 
चल रहे हैं, जिनमें छात्रों की संख्या १६०० के लगभग है। सन्‌ ' १६२७ में आयेसमाज 
नया बाँस (दिल्ली) द्वारा एक आये पाठशाला की स्थापना की गयी थी, जिसका संचालन 
सन्‌ १६५३ तक आरयंसमाज की अन्तरंग सभा द्वारा मनोनीत प्रवन्ध समिति द्वारा किया 
जाता रहा। सन्‌ १९६५३ में उसके प्रवन्ध के लिए पृथक्‌ रूप से भाय॑ वंदिक पाठशाला 
सोसायटी का रजिस्ट्रेशन करा लिया गया । घीरे-धीरे यह पाठशाला उन्नति करती गई, 
और सन्‌ १६७७ में इसे हायर सकेण्डरी स्तर तक की शिक्षा के लिए मान्यता प्राप्त हो 
गईं। खारी बावली, नया वाँस और लाहौरी गेट के सघन आबादी वाले क्षेत्र में शिक्षा के 
लिए यह संस्था महत्त्वपूर्ण कार्य कर रही है, और वर्तेमान समय में उसमें १२०० के 
लगभग विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं। शिक्षा विभाग द्वारा निर्धारित पाद्यक्रम के 
अनुसार इस शिक्षणालय (अब जिसका नाम दाऊदयाल श्रारये वैदिक सीनियर संकेण्डरी 
स्कूल है) में पढ़ाई की व्यवस्था है, पर उसके साथ-साथ घर्मशिक्षा का भी वहाँ समुचित 
प्रवन्‍्ध है। यद्यपि सिद्धान्त रूप से घर्मशिक्षा ऐंच्छिक विषय है, पर यथार्थ में वह सबके 
लिए अनिवायं ही है। प्रार्थना दैनिक होती है, और सप्ताह में एक दिन हवन भी किया 
जाता है । सिद्धान्तत:, इनमें उपस्थित होना भी विद्याथियों की इच्छा पर है, पर व्यवहार 
में सब अनिवार्य रूप से प्रार्थना, हवन तथा धार्मिक प्रवचनों में सम्मिलित होते हैं । संस्था 
में ऋषिवोधोत्सव व श्रद्धानन्द बलिदान दिवस सदृश आर्य पर्वे भी मनाये जाते हैं, भौर 
समय-समय पर विद्वानों के प्रवचन व उपदेश भी कराये जाते हैं। स्कूल के पुस्तकालय में 
६००० के लगभग पुस्तकें हैं। संस्था की भू-भवन सम्पत्ति का आनुमानिक मूल्य बीस 
लाख रुपये है। यह सव सम्पत्ति जनता के दान द्वारा ही प्राप्त हुई है। स्कूल सरकार द्वारा 
'मान्यता प्राप्त है, और उसे सरकार से भ्रनुदान भी दिया जाता है। 
आये वैदिक पाठशाला सोसायटी द्वारा जो दो श्रन्य शिक्षणालय चलाये जा रहे 
हैं, वे जुगमन्दरदास आये वैदिक प्राथमिक विद्यालय तथा मुसद्दीलाल कलावती शिशु सदन 
हैं। वैदिक प्राथमिक विद्यालय में तीसरी कक्षा तक पढ़ाई की व्यवस्था है, झौर उसमें 
१५६ वालक-वालिकाएँ शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं। मुसद्ी लाल कलावती शिशु सदन में पाँच 
वर्ष तक की आयु के बच्चों को प्रविष्ट किया जाता है, और वहाँ १०० के लगभग बच्चों 
के प्रारम्भिक विकास व शिक्षा की व्यवस्था है। स्थान की कमी के कारण अधिक बच्चे 
वहाँ नहीं लिये जाते । ु ; 
दिल्‍ली में 'चन्द्रवती चौधरी स्मारक ट्रस्ट' नामक एक अन्य आर्य संस्था है, जिस 
द्वारा शिक्षा के क्षेत्र में अत्यन्त उपयोगी कार्य किया जा रहा है। यह ट्रस्ट श्रीमती चन्द्रवती 
चौधरी की पुण्य स्मृति में स्थापित किया गया है । चन्द्रवतीजी दिल्‍ली के असिद्ध चेता श्री 
देसराज चौधरी की सहघर्भिणी थीं। उनकी उत्कट इच्छा थी, कि कन्याओं के लिए एंके 
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ऐसा विद्यालय खोला जाए, जिसमें भ्रन्य विषयों के साथ-साथ संस्कृत, धर्मशिक्षा, संगीत 
तथा गृहकायों की भी समुचित शिक्षा दी जाए । इसी इच्छा की पूि के लिए चन्द्रवती 
चौधरी स्मारक ट्रस्ट द्वारा दक्षिणी दिल्‍ली के क्षेत्र में चालीस वीघे के लगभग भूमिखण्ड पर 
' “चन्द्र श्रार्य विद्या मन्दिर' नाम से एक शिक्षणालय की स्थापना की गई (सन्‌ १६६८)। 
शीघ्र ही उप्ते हायर सकेण्डरी स्तर तक की शिक्षा के लिए मान्यता प्राप्त हो गई, और यह 
संस्था तेजी के साथ उन्‍नति के पथ पर अग्रसर होने लगी। शिक्षा की सब आवश्यक 
सुविधाएँ इस विद्या मन्दिर में विद्यमान हैं। छात्राश्ों को धामिक विचारों वाला बनाना 
तथा उनके चरित्र को उन्नत करना इस संस्था का प्रमुख उद्देश्य है, अत: वहाँ घमशिक्षा 
सबके लिए श्रनिवारय है। प्रत्येक शनिवार को वहाँ हवन किया जाता है, जिसके पश्चात्‌ 
धामिक प्रवचन होता है। वाषिक परीक्षा के साथ घमंशिक्षा की भी परीक्षा ली जाती है। 

चन्द्र आय॑ विद्या मन्दिर के साथ ही एक श्रन्य संस्था है, जिसका नाम 'छात्रावास” 
है। आये कन्या सदन, पटौदी हाउस, दरियागंज (दिल्ली) की वालिकाएँ पाँचवीं कक्षा 
उत्तीर्ण कर इसमें प्रविष्ट होती हैं, भौर वहाँ रहकर वारहवीं कक्षा तक की शिक्षा प्राप्त 
करती हैं। इस समय १६० कन्याएँ छात्रावास में रह रही हैं, और उन सवका पालन- 
पोषण संस्था द्वारा किया जाता है। उनका जीवन पूर्णतया अनुशासित है, और उनकी 
दिनचर्या ग्रुरुकुलों के सदुश है। यह संस्था अनाथ वालिकाओं के लिए है, पर इसमें निवास, 
रहन-सहन, खान-पान झ्रादि का स्तर इतना अ्रच्छा है, कि इसकी छात्राओं को कोई झ्नाथ 
नहीं समझ सकता। शिक्षा प्राप्त कर कन्याएँ स्वावलम्बी होकर जीवन निर्वाह कर सकें 
और यदि चाहें तो विवाह कर गृहस्थाश्रम में प्रवेश कर सकें-- इसमें भी संस्था द्वारा 
उन्हें सहायता प्रदान की जाती है। 

पाकिस्तान से विस्थापित हुए श्रार्य॑ सज्जनों ने दिल्ली में अनेक आये शिक्षण- 
संस्थाओं की स्थापना की हैं, जिनमें से कुछ को पाकिस्तान में रह गये शिक्षणालयों की 
उत्तराधिकारी समभा जा सकता है! इनके प्रवन्ध तथा संचालन के लिए पृथक्‌ संगठन व 
टस्ट भी गठित हैं। इस प्रकार की संस्थाओं में जी० ए० क्वैटा डी० ए० वी० हायर 
सँकेण्डरी स्कूल, निजामुद्दीन; क्वेटा डी० ए० वी० हायर सकेण्डरी स्कूल, वेस्ट पटेलनगर; 
गुजरांवाला गुरुकुल हायर सैकेण्डरी स्कूल, लोधी कॉलोनी; जी० डी० सोनी डी० ए० वी० 
हायर सौकेण्डरी स्कूल, पूसा रोड और मुलतान डी० ए० वी० हायर सकेण्डरी स्कूल, राजेन्द्र 
नगर उल्लेखनीय हैं! डी०ए०बी० एजुकेशन सोसायटी ईस्ट निजामुद्दीन तीन शिक्षणालयों 
का संचालन कर रही है, सत्यवती सूद भार गर्ल्स स्कूल, गोविन्द अरज्जा डी० ए० बी० 
हायर सौकेण्डरी स्कूल और क्वेटा डी० ए० वी० प्राइमरी स्कूल । लाला दीवानचन्द्र ट्रस्ट 
के अधीन भी कई स्कूल हैं। इसी प्रकार की कितनी ही अन्य आये शिक्षण-संस्थाएं हैं, 
जिनका संचालन भ्रायंजनों द्वारा गठित संगठनों के भ्रघीन है । 


(६) हरयाणा के स्कूल और कॉलिज 


श्रायंसमाज की दृष्टि से हरयाणा राज्य का बहुत महत्त्व है। भारत भर में यही 
एक ऐसा राज्य है, जिसके बहुसंख्यक निवासी आयंसमाज के प्रभाव में हैं। प्रत: यह्‌ 
. स्वाभाविक ही है, कि वहाँ आये शिक्षण-संस्थाएँ भी श्रच्छी बड़ी संख्या में हों । जितने 
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गुरुकुल छोटे-से हर॒याणा राज्य में हैं, उतने विशाल उत्तरप्रदेश में भी नहीं हैं। इन गुरुकुलों 
का परिचय यथास्थान दिया जा चुका है। 

गुरुकुलों के अतिरिक्त कितने ही झा स्कूल और कॉलिज भी हरयाणा में हैं। 
इनमें जो आय प्रतिनिधि सभा, हरयाणा के साथ सम्बद्ध हैं, उनकी संख्या ३४ है। वहु- 
संख्या कन्याओं की शिक्षण-संस्थाओं की है। अम्बाला छावनो के झ्ार्य गल्‍से कॉलिज में 
स्तातकोत्तर स्तर तक शिक्षा की व्यवस्था है । इस संस्था का परिचय स्त्रियों के ञ्राये 
शिक्षणालयों के प्रसंग में पृथक्‌ रूप से दिया भी जा चुका है। आये अतिनिधि सभा से 
सम्बद्ध भरन्य महत्त्वपूर्ण शिक्षण-संस्थाएँ निम्नलिखित हैं-- 

झार्य कन्या सहाविद्यालय, नरवाणा (जिला जोांद)--इस संस्था की स्थापना 
सन्‌ १६२८ में लाला पतराम द्वारा की गईं थी। धीरे-घीरे यह उन्नति के पथ पर अग्रसर 
होती गई, भौर वर्तमात्त समय में यह एक समुन्नत शिक्षणालय का रूप भ्राप्त कर चुकी है, 
जिसमें ६०० के लगभग कन्याएँ शिक्षा प्राप्त कर रही हैं। छात्राश्रों को नेतिकता तथा 
सदाचारमय जीवन की शिक्षा देने के लिए धर्मंशिक्षा की विशेष व्यवस्था है। भ्राय॑ प्रति- 
निधि सभा, हरयाणा द्वारा आयोजित 'घमंगप्रवेशिका' परीक्षा छात्राझ्रों से दिलायी जाती 
है, जिसका परीक्षा-परिणाम शत प्रतिशत रहता है। अध्यापिकाएँ भी इस परीक्षा में 
सम्मिलित होती हैं। महाविद्यालय की भू-भवन सम्पत्ति का मूल्य २० लाख रुपये के लग- 
भग है। यज्ञ का अनुष्ठान प्रतिदिन किया जाता है । 

बैदय झा कन्या महाविद्यालय, बहादुगढ़ मण्डी--यह एक विशाल शिक्षण-संस्था 
है, जिसमें प्राइमरी कक्षाओं से शुरू कर हायर सकेण्डरी एवं इण्टर स्तर तक पढ़ाई की 
व्यवस्था है। कन्याझ्रों की संख्या १५०० से भी अ्रधिक हैं । संस्था के भवन विशाल हैं, 
और वहाँ पुस्तकालय, क्रीड़ाक्षेत्र भादि सब विद्यमान हैं। प्रति शनिवार हवन तथा 
घा्िक प्रवचनों का श्रायोजन किया जाता है, और कन्याओं को वैदिक घर्मं की मान्यताओं 
तथा आयंसमाज के आदर्शों व उद्देश्यों से परिचित कराने के लिए समय-समय पर घामिक 
नेताओ्रों तथा विद्वानों के व्याख्यान कराये जाते हैँ । 

झायें हायर से केण्डरी स्कूल, पानीपत--इस शिक्षणालय की स्थापना सन्‌ १६१७ 
में उर्दू के प्रसिद्ध कवि हाली (मौलाना ख्वाजा अल्ताफ हुसेन हाली) के पिता ख्वाजा 
सज्जाद हुसैन द्वारा की गई थी। इसे एक मुस॒लिम शिक्षण-संस्था के रूप में स्थापित किया 
गया था । सन्‌ १६४७ में भारत के विभाजन के समय पानीपत के प्राय: सभी मुसलमान 
पाकिस्तान चले गये, जिसके परिणामस्वरूप इस “हाली मुसलिम हाईस्कूल' की सब 
इमारतें, क्रीड़ाक्षेत्र, कृषि योग्य भूमि, विविध उपकरण तथा अन्य सब सम्पत्ति झाय॑ प्रति- 
निधि सभा पंजाब को सरकार द्वारा प्रदान कर दी गईं। २६ फरवरी, सन्‌ १६४८ को 
सभा ने इस सवको अपने अधिकार में ले लिया, और वहाँ झ्रायं हायर सकेण्डरी स्कूल का 
स्थापना कर दी गई। आये प्रतिनिधि सभा, पंजाब के त्रिविभाजन के पश्चात्‌ यह 
शिक्षणालय हरयाणां सभा के अधिकार में आ गया । भ्रव इसका संचालन पूर्णतया झआाय॑ 
शिक्षण-संस्था के रूप में किया जा रहा हैं। प्रतिदिन सन्ध्या-हवन का कार्यक्रम कक्षाओं के 
अनुसार चलता है, भर रविवार को बड़ा वाजार (पानीपत) श्रायंसमाज के साप्ताहिक 
सत्संग में प्रत्येक कक्षा के छात्र वारी-वारी से सम्मिलित होते हैं। प्रतिनिधि सभा दवा पे 
श्रॉयोजित घर्मशिक्षा की परीक्षाप्रों में भी इस स्कूल के विद्यार्थी सम्मिलित होते हैं। 
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झार्य हायर सेकेण्डरोी स्कूल, सिरसा--इस स्कूल की स्थापना सन्‌ १९४७ में 
स्वामी स्वतन्त्रानन्दजी महाराज की प्रेरणा से हुई थी। सेठ रामदत्त ने इसके लिए भूमि 
प्रदान की थी । इस समय यह एक सुविकसित विशाल शिक्षण-संस्था का रूप प्राप्त कर 
चूका है, जिसकी प्राथमिक कक्षाओं में विद्याथियों की संख्या ६०० और हायर सकेण्डरी 
विभाग में ७५० है। सायन्स के विषयों की शिक्षा की भी इस स्कूल में समुचित व्यवस्था है, 
और उनके लिए तीन प्रयोगशालाएँ भी वहाँ विद्यमान हैं। धम्मेशिक्षा का भी इसमें प्रवन्ध 
हैं, और हरयाणा राज्य की शिक्षण-संस्थाओं में इसे प्रतिष्ठित स्थान प्राप्त है। 
झायें कन्या हायर से कंण्ड री स्कूल, कालका--यह स्कूल सन्‌ १६४८ में स्थापित * 
हुआ था, और अव सनन्‍्तोषजनक उन्नति कर चुका है। आट्‌स और सायन्स विषयों की 
पढ़ाई की इसमें समुचित व्यवस्था है। घर्मशिक्षा को इसमें वहुत महत्त्व दिया जाता है । 
विद्यालय की अन्य परीक्षाओं के साथ-साथ घमंशिक्षा की परीक्षा भी भ्रनिवारय रूप से ली 
जाती है, और घमंशिक्षा की पढ़ाई को उसी तरह एक विषय माना जाता है, जैसे गणित, 
हिन्दी श्रादि को। स्थानीय आर्यसमाज द्वारा मनाये जाने वाले आ्राये पव्वों में भी छात्राएँ 
सम्मिलित होती हैं । 
हरयाणा में कन्याओ्रों के अन्य शिक्षणालय (जो आये प्रतिनिधि सभा के साथ 
सम्बद्ध हैं) करनाल, रोहतक, मज्कर, कैथल, अम्वाला छावनी, सोनीपत, जगाघरी 
और शाहाबाद मारकण्डा में हैं। अम्बाला छावनी में चार झाये कन्या विद्योलय हैं । 
हरयाणा में अनेक डी० ए० वी० स्कूल भी ऐसे हैं, जो भ्रार्य प्रतिनिधि सभा के साथ 
सम्बद्ध हैं। ये बहादुरगढ़, मुस्तफावाद और गुड़गावाँ में स्थित हैँ । जो शिक्षण-संस्थाएं 
दयानन्द एंग्लो-बैंदिक कॉलिज ट्रस्ट एण्ड मैनेजिग सोसायटी, चित्रगुप्त 'रोड, नयी दिल्‍ली 
तथा आय॑ प्रादेशिक सभा के अधीन हैं, वे इनसे भिन्‍न हैं और संख्या में २१ हैं। 
झाय॑ कॉलिज, पानीपत--भरायंसमाज के शिक्षणालयों की दृष्टि से हस्याणा में 
पानीपत का विशेष स्थान है। भारत का यह पुराना नगर शिक्षा के क्षेत्र में बहुत पिछड़ा 
हुआ था | स्त्रीशिक्षा का तो वहाँ प्रायः भ्रभाव ही था। इस दशा में पानीपत के सबसे 
पुराने झायंसमाज (बड़ा वाजार) द्वारा सन्‌ १६२४ में आये कन्या पाठशाला स्थापित की 
गई, जिसके प्रथम प्रधान लाला खेमचन्द्र ये । फिर सनू १६४६ में आय॑ कन्या हाईस्कूल 
स्थापित किया गया। यद्यपि पानीपत में बालकों और वालिकाओं की हाईस्कूल स्तर तक 
की शिक्षा की व्यवस्था थी, पर स्नातक व स्नातकोत्तर स्तर को शिक्षण-संस्था का भ्रभ्ाव 
बहाँ चिरकाल से अ्रनुभव किया जा रहा था। इस अ्रभाव को दूर करने का प्रयास भी बड़ा 
बाजार भ्रार्यंसमाज द्वारा किया गया, और सन्‌ १६५४ में २५० विद्याथियों से वहाँ 
कॉलिज की शिक्षा प्रारम्भ कर दी गई, और इस शिक्षण-संस्था का नाम आये कॉलिज' 
रखा गया। इस कॉलिज के प्रथम प्रवन्धक बाबू रामगोपाल एडवोकेट थे, और अब श्री 
ओमप्रकाश शिंगला कुशलतापूर्वक उसकी व्यवस्था कर रहे हैं। अब पानीपत में तीन 
कॉलिज हैं, पर केवल आये कॉलिज में ही छात्रावास की सुविधा है। देहात तथा अन्य 
नगरों के विद्यार्थी इसमें निवास के लिए पर्याप्त संख्या में आते हैं। कॉलिज का परिसर 
१०० वीघा जमीन में फैला हुआ है, भौर उसमें हॉकी भ्रादि खेलों के लिए मंदान भी विद्य- 
मान हैं। पण्डित लक्ष्मीदत्त दीक्षित ने प्रिसिपल के पद पर रहकर इस कॉलिज की उन्नति 
के लिए बहुत महत्त्वपूर्ण कार्य किया । उन्हीं के प्रयत्त से यह न केवल उच्च शिक्षा का 
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केन्द्र ही वन गया, अपितु वैदिक धर्म तथा भ्रायसमाज का वातावरण भी वहाँ कायम रहा। 
दीक्षित जी श्रव संन्यास थाश्रम में प्रवेश कर स्वामी विद्यानन्द सरस्वती वन चुके हैं, पर 
उनका वरद हस्त अ्रव भी इस संस्था पर पूर्ववत्‌ विद्यमान है। पानीपत की सभी आये 
शिक्षण-संस्थाओं में हवन तथा घा्मिक प्रवचनों को व्यवस्था है, और घर्मशिक्षा को भी 
उनके पाठ्यक्रम में स्थान प्राप्त है। झाय॑ कॉलिज में भी घमेशिक्षा, सन्ध्या-हवन श्रादि 
की समुचित व्यवस्था है । हरयाणा में अन्य भी अनेक ऐसे स्कूल तथा कॉलिज हैं, जिनके 
संचालन व प्रवन्ध में आयंसमाजियों का प्रमुख हाथ है । 


(७) बंगाल और श्रसम आ्रादि की आये शिक्षण-घंस्थाएँ 

जो गुरुकुल, कन्या गुरुकुल तथा डी० ए० वी० शिक्षणालय बंगाल में विद्यमान 
हैं, उनका परिचय पहले यथास्थान दिया जा चुका है। पर उनके अतिरिक्त भी वहुत-सी 
शिक्षण-संस्थाएँ बंगाल में हैं, जिनका संचालन वहाँ के विविध झार्यसमाजों तथा आर्य 
संगठनों द्वारा किया जा रहा है। इनमें से कुछ का संक्षिप्त रूप से परिचय देना उपयोगी हैं--- 

रघुमल झ्ार्य विद्यालय, कलकत्ता--वीसवीं सदी के चतुर्थ दशक तक हिन्दी भाषा 
भाषियों के जो शिक्षणालय कलकत्ता महानगरी में थे, उनमें विद्यार्थियों के प्रवेश में जात- 
पाँत और छूत-श्रछृूत का विशेष ध्यान रखा जाता था। हरिजन वालकों का प्रवेश तो 
उनमें पूर्णतः निषिद्ध था । अत: सन्‌ १६३४५ में कलकत्ता आर्यसमाज की स्वर्ण जयन्ती के 
अवसर पर एक ऐसे शिक्षणालय की स्थापना का संकल्प किया गया, जिसमें कि जात-पाँत' 
श्रादि का कोई भी भेद किये बिना सव वर्णों और वर्गों के वालक शिक्षा प्राप्त कर सकें। 
इसी संकल्प को क्रियान्वित करने के लिए १६ जनवरी, १६३६ को सेठ मंगतूराम 
जयपुरिया की अध्यक्षता में एक विशाल सार्वजनिक सभा का आयोजन किया गया, ओर 
श्री मूलचन्द्र श्रग्नवाल ने झाय॑ विद्यालय का उद्घाटन किया | कलकत्ता के सम्पन्न उद्योग- 
पतियों और व्यापारियों ने इस संस्था के लिए उदारतापूर्वक दान दिया। रघुमल चरिटी 
टूस्ट, जयनारायण पोह्दार ट्रस्ट भौर सेठ मंगतूराम जयपुरिया आदि से प्राप्त घनराशियों 
द्वारा वह विशाल इमारत तैयार हुई, जहाँ यह्‌ विद्यालय स्थित है। रघुमल झाय विद्यालय 
का उद्देश्य छात्रों को केवल पुस्तकीय ज्ञान कराना ही न होकर उनका शारीरिक, मानसिक 
तथा वौद्धिक विकास करना भी है । साथ ही, इस संस्था में विद्यार्थियों को वैदिक धर्म के 
मन्तव्यों तथा आयंसमाज के कार्यकलाप से परिचित कराने का भी पूरा-पूरा प्रयत्न किया 
जाता है। इसीलिए उसमें प्रतिदिन वेदमन्त्रों से प्राथंना होती है, भौर शनिवार को हवन 
किया जाता है, जिसके पश्चात्‌ धर्म के सम्बन्ध में कोई योग्य विद्वान्‌ उपदेश देते हैं। 
घमंशिक्षा सव विद्याथियों के लिए अनिवाय है। श्रायंसमाज शिक्षा संभा अ्रजमेर द्वारा 
भ्रायोजित घर्मशिक्षा की परीक्षाओं में भी इस विद्यालय के विद्यार्थी सम्मिलित होते हैं। 
विद्यालय विभाग की शिक्षा के लिए जो भी साधन चाहिये, वे सब इस शिक्षणालय में 
विद्यमान हैं.। विद्याथियों की संख्या १२०० के लगभग है। कलकत्ता के विद्यालयों में इस 
संस्था का उच्च स्थान है। वहाँ का परीक्षा परिणाम प्राय: ८५ प्रतिशत' रहता है। वेदिक 
धर्म के वातावरण में वांलकों को शिक्षा देने के सम्बन्ध में यह विद्यालय महत्त्वपूर्ण 
कार्य कर रहा है। इस शिक्षण-संस्था का प्रवन्ध तथा संचालन आयेसमाज कलकत्ता 
(१९, विधान-सरणी) के हाथों में है। 
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रघुमल आाय॑ विद्यालय के श्रतिरिक्त कलकत्ता के क्षेत्र में अन्य भी अनेक आये 
शिक्षण-संस्थाएँ हैं, जिनमें आये कन्या महाविद्यालय (२०, विधान-सरणी), भामाशाह 
आय विद्यालय (जगदीशचन्द्र रोड), ए० वी० हाईस्कूल (कृष्णनयर), आये परिषद्‌ 
विद्यालय (नमक महल रोड), आये विकास विद्यालय (काशीपुर), दक्षिण कलकत्ता भ्राये 
विद्यालय (गर्चा रोड), आये बाल पाठशाला (पआ्राय॑ स्त्री समाज, भवानीपुर), आये विद्या 
मन्दिर (भवानीपुर), झ्रा्थ विद्यालय (हावड़ा) और चापदानी आये विद्यापीठ (हुगली) 
उल्लेखनीय हैं । 

बंगाल के श्रन्य नगरों के आ्रायंसमाजों द्वारा भी अनेक आये शिक्षण-संस्थाएँ 
स्थापित हैं । 

खड़गपुर आयंसमाज द्वारा आये कन्या पाठशाला (सन्‌ १६३६ में स्थापित), 
श्रार्य कन्या विद्यालय और श्री दयानन्द विद्यापीठ (सन्‌ १६६३ में स्थापित) का संचालन 
किया जा रहा है। झआसनसोल आयसमाज के अधीन जहाँ डी० ए० वी० हायर सकेण्डरी 
स्कूल विद्यमान है, वहाँ साथ ही लक्ष्मीदेवी दारूका झ्रायं कन्या सेकेण्डरी स्कूल और आये 
कन्या प्राथमिक विद्यालय भी स्थापित हैं। इन शिक्षणालयों में २५०० से भी अ्रधिक 
विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं। टीटागढ़ भ्रायंसमाज द्वारा एक भय हायर संकेण्डरी 
सकल चलाया जा रहा है, जिसकी स्थापना सनू १६४४ में हुई थी दार्जीलिग आरयंसमाज 
के अवीन भ्राय॑ क्या वैदिक पाठशाला तथा आ्राय॑ राधि हायर सकेण्डरी स्कूल विद्यमात' 
हैं। इसी प्रकार अन्य भी अनेक श्रायं शिक्षण-संस्थाएं बंगाल में हैं, जिनके कारण उस 
राज्य में वैदिक धर्म के प्रचार में बहुत सहायता प्राप्त हो रही है। महत्त्व की वात यह है, 
कि इन सब शिक्ष णालयों में धर्म शिक्षा की समुचित व्यवस्था है, और प्रधानतया' हिन्दी को 
शिक्षा के माध्यम के रूप में प्रयुक्त किया जाता है । 

अ्रसम राज्य सें डीफ (करवी एंग्लोंग) में डी० ए० वी० हाईस्कूल विद्यमात्र हैं, 
जिसकी स्थापना दयानन्द सेवाश्रम डीफ हारा सन्‌ १६६६ के प्रारम्भ में की गई थी । इसमें 
दसवीं कक्षा तक की शिक्षा की व्यवस्था हैं, और विद्याथियों की संख्या ४०० के लगभग 
है। गोहाटी में भी दयानन्द एंग्लो-बैदिक स्कूल खुल चुका है, और असम राज्य के भ्रत्य 
नगरों में भी आये शिक्षणालय स्थापित किये जा रहे हैं । | 

असम के समीपवर्तों नागाल॑ण्ड भर त्रिपुरा राज्यों में भी डी० ए० वी० कॉलिज 
मैनेजिंग कमेटी, नयी दिल्‍ली शिक्षणालय खोलने में तत्पर है। त्रिपुरा के ग्रगरतला नंगर में 
दयानन्द फाउण्डेशन शिक्षा केन्द्र विद्यमान है, और नागाल॑ण्ड में डी०ए ०वी० स्कूल स्थापित 
हो चुका हैं। इसी प्रंकार का प्रयत्न मणिपुर और भ्रुणा चल में भी किया जा रहा" है । 


(८) उत्तर-पद्िचमी भारत की आये शिक्षण-संस्थाएं 


सन्‌ १९४७ में हुए भारत के विभाजन के परिणामस्वरूप पश्चिमी पंजाब, उत्तर- 
पश्चिमी सीमा प्रान्त, सिन्ध और विलोचिस्तान के जो प्रदेश पाकिस्तान में चले गये 
उनमें भी अनेक भाय॑ शिक्षण-संस्थाएँ विद्यमान थीं। जो वहुत-से दयाननद एंग्लो-वेदिक 
शिक्षणालय वहाँ थे, उनका उल्लेख पहले यथास्थान किया जा चुका है। पर उस क्षेत्र के 
विविध आांयंसमाजों तथा आरय॑ सज्जतों ने अनेक शिक्षण-संस्थाएँ वहाँ स्थापित की हुईं थीं। 
इनमें से वहुत कम के विवरण इस समय उपलब्ध हैं। ऐसे क्षेत्र में जहाँ हिन्दुओं की संख्या 
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बहुत कम थी भौर हिन्दी तथा संस्कृत का जहाँ नाम मात्र भी प्रचार नहीं था, आये 
सकल खोल कर वैदिक धर्म के सत्य स्वरूप के प्रचार तथा संस्क्ृत भौर हिन्दी की शिक्षा के 
लिए जिन व्यक्तियों ने सफलापूर्वेक प्रयत्त किया, श्रायंसमाज के इतिहास में उनके नाम 
सुवर्णाक्षरों में लिखने के योग्य है। 

ऐसे एक सज्जन श्री गोवर्घेत थे । उत्का जल्म सन ६5८ १ में डेरा गाजीखाँ की 
संघड़ तहसील के त्ौंसा शरीफ गाँव में हुआ था। गवनंमेण्ट कॉलिज, लाहौर से वी०ए० 
परीक्षा उत्तीर्ण कर वह गुरुकुल काँगड़ी में अध्यापन-कार्य के लिए झआ गये। सन्‌ १६१४ 
तक उन्होंने गुरुकुल में कार्य किया, और फिर १६१६ तक दिल्‍ली में रामजस हाईस्कूल के 
वह मुख्याध्यापक रहे । पर डेरा गाजीखाँ के आय सज्जन उनकी योग्यता से लाभ उठाने 
के लिए उत्सुक थे | उनके आग्रह को स्वीकार कर श्री गोवर्धन अपने जिले में बेदिक धर्म 
के प्रसार तथा आय शिक्षणालयों की स्थापना के लिए चले गये, और सन्‌ १९२० में 
उन्होंने संघड़ विद्यासभा की स्थापना की । इस सभा की ओर से पहला शिक्षणालय तौंसा 
शरीफ गाँव में संघड़ एंग्लो-वर्नाक्युलर विद्यालय नाम से स्थापित किया गया, और फिर 
डेरागाजीखाँ में एंग्लो-संस्कृत हाईस्कूल के नाम से । चार वर्ष तक श्री गोवर्घेन डेरा 
गाजीखाँ के स्कूल के मुख्याध्यापक रहे भर सफलतापूर्वक उसका संचालन किया। अध्यापन- 
कार्य करते हुए उन्होंने श्रध्ययन को भी जारी रखा, और पंजाब यूनिवर्सिटी से संस्कृत में 
एम० ए०, एम० ओ० एल० तथा शास्त्री की परीक्षाएँ उत्तीर्ण कीं। सन्‌ १६२४ में भरी 
गोवर्धन शास्त्री डेंरा गाजीखाँ से डेरा इस्माईल खाँ चले गये। प्रसिद्ध आये नेता राय 
ठाकुरदत्त घवन ने वहाँ वैदिक भ्रातृ महाविद्यालय नाम से एक शिक्षण-संस्था स्थापित की 
थी, जो उस क्षेत्र में वैदिक घ॒र्म के प्रचार का प्रधान केन्द्र थी । शास्त्रीजी वहाँ संस्कृत के 
अध्यापक नियुक्त हुए । श्री घवन ने डेरा इस्माईल खाँ में बालिंकाओं की शिक्षा के लिए 
एक कन्या पाठशाला भी खोली हुई थी। श्री गोवर्धन शास्त्री इस पाठशाला के भी 
व्यवस्थापक रहे। इसमें सन्देह नहीं, कि उत्तर-पश्चिमी भारत के इस मुसलिम-बवहुल क्षेत्र 
में ग्रायंसमाज के लिए जो कार्य उन्होंने किया, वह अत्यन्त महत्त्व का था। भारत के 
विभाजन के पश्चात्‌ तौंसा शरीफ के एंग्लो-वर्नाक्युलर विद्यालय को गुड़गावाँ (हरयाणा) 
में दयानन्द एंग्लो-विद्यालय के रूप में पुनः स्थापित किया गया। वह वहाँ सफलतापूर्वक 
चल रहा है, और श्री गोवर्धन का उत्तम स्मारक है। संघड़ विद्यासभा को भी 'संघड़ 
विद्यासभा ट्रस्ट” के रूप में सन्‌ १९७० में अजमेर में रजिस्टडें करा लिया गया। इस द्वारा 
निर्धन विद्यार्थियों को छात्रवृत्तियाँ दी जाती हैं, और प्रन्य प्रकार से भी उनकी सहायता 
की जाती है । 

सिन्ध प्रान्त (जो अव पाकिस्तान में है| में जो प्रनेक आये शिक्षणालय स्थापित थे, 
उनके अ्रव नाम ही शेष हैं। कराची का लखपतराय डी० ए० वी० कॉलिज इनमें अमर 
था | उसके भ्रतिरिकत वैदिक विद्यालय थररी महबत, हरिजन विद्यालय वाड़ह, दयानन्द 
श्रार्य विद्यालय घोट्की सिघ, वाजीगर स्कूल लाड़काना और बाजीगर स्कूल रतोदेरो 
सिन्‍्ध की आये शिक्ष ण-संस्थाओं में उल्लेखनीय थे। सिन्ध में बाजीगर भौर वागड़ी भील 
आदि अनेक पिछड़ी हुई जातियाँ थीं, जिनकी दशा को सुधारने के लिए आर्थसमाज ६ रा 
बहुत प्रयत्न किया गया था। उन्‍्हों में शिक्षा के प्रसार के प्रयोजन से लाड़काना और 
रतोदेरो में शिक्षणालयों की स्थापना की गई थी । 
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उत्तर-पश्चिमी सीमाप्रान्त (पाकिस्तान) में भी अनेक भ्रा॑ शिक्षण-संस्थाएँ 
विद्यमान थीं। पेशावर का नेशनल हाईस्कल अपने क्षेत्र के सर्वोत्तम शिक्षणालयों में गिना 
जाता था। इसका प्रवन्ध व संचालन आार्यसमाजियों के ही हाथों में था। वन्नू में झ्रार्य गर्ल्स 
सकल और एवटावाद में डी० ए७ वी० स्क्रल स्थापित थे। राय ठाकुरवत्त घवन द्वारा 
स्थापित जिस वेदिक भ्रातू महाविद्यालय और कन्या पाठशाला का उल्लेख ऊपर किया 
गया है, वे भी उत्तर-पश्चिमी सीमा प्रान्त में ही थे। विलोचिस्तान की क्वेटा नगरी में 
भी डी० ए० बी० स्कूल विद्यमान था। 


(६) श्रन्य राज्यों की श्रायें शिक्षण-संस्थाएँ 

भारत का कोई भी ऐसा राज्य व प्रदेश इस समय नहीं है, जहाँ आ्रायंसमाज या 
आये संगठनों द्वारा स्थापित शिक्षणालयों की सत्ता न हो । 

सिन्ध --वतंमान समय में सिन्ध पाकिस्तान के अन्तर्गत है। पर भारत के 
विभाजन से पूर्व वहाँ जो आये प्रतिनिधि सभा थी, उसे महाराष्ट्र राज्य के उल्हासनगर 
में पुन: स्थापित कर दिया गया है। इसके तत्त्वावधान में अनेक झायें शिक्षणांलय भी चल . 
रहे हैं। आय विद्यालय (सेकशन २४, उल्हास नगर) में ३०० विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त कर 
रहे हैं। आरार्यसमाज, चौक के विद्यालय में छात्रों की संख्या ५०० है। श्रद्धानन्द प्राइमरी 
विद्यालय में ३०० विद्यार्थी हैं, भौर लाजपत' राय बालमन्दिर में बच्चों की संख्या ५० 
है। इन सब शिक्षणालयों में शिक्षा का माध्यम सिन्धी भाषा है। पर हिन्दी माध्यम के भी 
अनेक विद्यालय झा प्रतिनिधि सभा सिन्ध के तत्त्वावधान में विद्यमान हैं, जिनमें नारायण 
झायंवीर हिन्दी विद्यालय (३०० विद्यार्थी) और ऋषि दयानन्द रात्रि हिन्दी विद्यालय 
मुख्य हैं । इसमें ५०० विद्यार्थी हैं । 

हिमाचलप्रदेश की आये प्रतिनिधि सभा अ्रव पंजाब से पुथक्‌ है, और उस द्वारा 
इस पार्वेत्य प्रदेश में वैदिक धर्म के प्रचार के लिए अनेक शिक्षण-संस्थाझ्रों की भी स्थापना 

की जा रही है। शिमला, ऊना, काँगड़ा, मण्डी, चम्बरा आदि सर्वेत्र झारय शिक्षणालय 

विद्यमान हैं । 

राजस्थान में जहाँ चित्तौड़गढ़ श्रौर दाधिया में गुरुकुलों की तथा अजमेर में डी० 
ए० वी० कॉलिज तथा उससे सम्बद्ध शिक्षणालयों की सत्ता है, वहाँ जयपुर, जोघपुर, 
अलवर, भरतपुर, भीलवाड़ा, श्रीयंगानगर, सिरोही, वीकानेर, कोटा आदि सर्वत्र बालकों 
झौर बालिकाओं की शिक्षा के लिए अनेक झाय॑ शिक्षणालय विद्यमान हैं, जिनमें से कुछ में 
स्तातक स्तर की शिक्षा की भी व्यवस्था है। 

महाराष्ट्र में भ्रायं शिक्षण-संस्थाश्रों की संख्या ७५ के लगभग है, और गुजरात 
में ३० के लगभग । उड़ीसा के शिक्षणालयों का पिछले एक अध्याय में परिचय दिया जा 
चुका है। | 

जम्मू-ओनगर राज्य में जो अनेक डी० ए० वी० शिक्षण-संस्थाएँ हैं, उनका 
परिचय पहले दिया जा चुका है। उनके अतिरिक्त श्रीनगर में आये गल्‍्से हाईस्कूल (सन्‌ 
१९२० में स्थापित) और  देवकी आय॑ पुत्री पाठशाला (बीसवीं सदी के प्रथम दशक में 
स्थापित) सदृश पुरानी भाय॑ शिक्षण-संस्थाएँ विद्यमान हैं, जिन्होंने स्त्रीशिक्षा के लिए 
अत्यन्त महत्त्वपूर्ण कार्य किया है। 
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गोंझा में नेवरा मण्डूर का दयानन्द भय हाईस्कूल तथा दीव का श्री झ्रार्यसमाज 
बालमन्दिर उस संघ-क्षेत्र के महत्त्वपूर्ण भ्रार्यं शिक्षणालय हैं। दयानन्द आर्य हाईस्कूल में 
ग्यारहवीं कक्षा तक पढ़ाई की व्यवस्था है, और श्री आर्यसमाज वाल मन्दिर में पाँचवीं 
कक्षा तक की । इस संस्था की स्थापना सन्‌ १६६३ में स्थानीय झारयंसमाज द्वारा की 
गयी थी.। ह 

कर्नाटक में पहले से ही अनेक आये शिक्षण-संस्थाएँ विद्यमान हैं ग्रौर तमिलनाडु 
तथा केरल में भी भ्रव उनकी स्थापना प्रारम्भ हो चुकी है। कर्नाटक की भ्रार्य शिक्षण- 
संस्थाश्रों में वैदिक साहित्य विद्यालय, मंगलौर; दंयानन्द हिन्दी विद्यालय, ग्रुलवर्गा; 
हिन्दी माध्यमिक हाईस्कूल झ्रार्यसमाज ग्रुरभटकल (गुलवर्गा); भाय॑ हाईस्कूल, वंगलूर; 
कन्या हाईस्कूल और प्रकाश विद्यालय हुगनावाद (बिंदर) उच्च माध्यमिक स्तर की 
शिक्षा के विद्यालय हैं। इनके अतिरिक्त छोटे वालक-वालिकाश्रों के लिए अनेक प्राइमरी 
व मिडल स्तर तक की आर्य शिक्षण-संस्थाएँ वहाँ विद्यमान हैं -- दयाननद वालमन्दिर, 
यादगीर (गुलवर्गा); रूपसिंह चतुर्भूजलाल विकास मन्दिर श्रायंसमाज पकिराना वाजार 
गुजबर्गा; महर्षि दयानन्द विद्यालय, स्वामी श्रद्धातन्द भवन, विश्वेश्वरपुरम्‌ वंगलूर; 
महपि दयानन्द बालमन्दिर, बंगलूर छावनी; श्रार्य वालक विकास मन्दिर ओर दयाननन्‍्द 
बाल मन्दिर धार्यसमाज चिड़गुप्पा (बिदर); प्रातःकालीन वैदिक पाठशाला, भार्यंसमाज 
सुधोल (विवर); भाई वंशीलाल स्मृति वालमन्दिर, आर्यसमाज बड़ा हालीखेड़ (विदर); 
हुतात्मा धर्मप्रकाश वालमन्दिर, आरयंसमाज वसवकल्याण (विदर); हुतात्मा शिवचन्द 
वालमन्दिर, आार्यसमाज हुसनावाद (विदर) और सुनन्‍्दा विद्यालय शिशूविहार, 
माइसूर | 

चण्डीगढ़ सदुश छोटे-से संघ-क्षेत्र में एक दर्जेन के लगभग आर्य शिक्षणालयों की 
सत्ता है। इनमें तीन डी० ए० वी० कॉलिज, दो डी० ए० वी० हाईस्कूल और एक 
डी० ए० वी० मॉडल स्कूल है। उनके अतिरिक्त सी० एल० श्रग्रवाल दयानन्द मॉडल 
स्कूल और दयाननन्‍्द जूनियर मॉडल स्कूल सदृश भ्रन्य अनेक आये शिक्षण-संस्थाश्रों की 
वहाँ सत्ता है। वस्तुतः, सम्पूर्ण भारत में श्ञार्य शिक्षण-संस्थाओं का एक जाल-सा' बिछा 
हुआ है। इन सवका परिचय दे सकना इस ग्रन्थ में सम्भव नहीं है । 
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पच्चीसवाँ अध्याय 
गाय शिक्षण-संस्थाओं का भविष्य 


(१) दयानन्द एंगलो-बेदिक तथा श्न्य झायें स्कूलों व 
कॉलिजों की समस्याएँ 

वर्तमान समय में जिन शिक्षण-संस्थाओ्रों का श्रायेंसमाज द्वारा संचालन किया जा 
रहा है, उनमें वहुसंख्या ऐसे स्कूलों और कॉलिजों की है, जिन्हें सरकार द्वारा मान्यता 
प्राप्त है। इनमें उसी पाठविधि के अनुसार पढ़ाई होती है, जिसका निर्घारण विविध ' 
राज्यों की शिक्षा परिषदों और यूनिवर्सिटियों द्वारा किया जाता है। इन्हें सरकार द्वारा 
अनुदान प्राप्त होता है, और इनके खर्च की पूर्ति मुख्यतया सरकारी श्रनुदान द्वारा ही 
होती है। इस. दशा में यह स्वाभाविक है, कि इनके प्रबन्ध, अनुशासन श्र गतिविधि पर 
सरकार का नियन्त्रण हो । प्रारम्भ में जब आायंसमाज ने शिक्षण-संस्थाएँ स्थापित की थीं, 
तो उनके लिए सरकार से आर्थिक सहायता प्राप्त करने का प्रयत्न नहीं किया जाता था। 
डी० ए० वी० शिक्षणालय भी सरकारी सहायता नहीं लेते थे। पर भ्रब इस दशा में 
परिवतंन हो गया है। स्कूलों और कॉलिजों का तो प्रश्न ही क्या, वहुत-से गुरुकुलों ने भी 
अब सरकारी अनुदान लेना प्रारम्भ कर दिया है। इसका परिणाम यह है, कि अब आाय॑ 
शिक्षण-संस्थाओं पर सरकार के नियन्त्रण व हस्तक्षेप में निरन्तर वृद्धि होने लगी है । इस 
सरकारी नियन्त्रण के अनेक रूप हैं। शिक्षणालय में अ्रध्यापन के लिए किन व्यक्तियों को 
नियुक्त किया जाए, इस विषय में झाय॑ शिक्षण-संस्थाश्रों की प्रवन्‍न्ध कमेटियों की स्वतन्त्रता 
अब बहुत सीमित हो गयी है। शिक्षकों की नियुक्ति में भ्रव जिला शिक्षा निरीक्षक का' हाथ 
रहता है, और जब एक वार किसी शिक्षक की नियुक्ति हो जाए, तो उसे सविस से हटा 
सकना भी प्रबन्ध समिति के लिए. सुगम नहीं रहता । आय॑ शिक्षण-संस्थाओं में वैदिक 
धर्म का वातावरण तभी रहसकता है, भ्रौर विद्यार्थियों को नैतिकता तथा सदाचार के आये 
आदर्शों से प्रभावित कर सकना तभी सम्भव है, जब उत्तके शिक्षक आरयंसमाज के मन्तव्यों 
में आस्था रखते हों। इसीलिए पहले श्रायंसमाजी अध्यापकों को ही आय॑ शिक्षणालयों में 
झ्रध्यापन के लिए नियुक्त किया जाता था। पर सरकारी नियन्त्रण व हस्तक्षेप के कारण 
अब यह आवश्यक नहीं रह गया है। भ्रव आये स्कूलों भ्ौर कॉलिजों में ऐसे मुख्याध्यापक, 
अध्यापक, झ्राचार्य तथा प्राध्यापक नियुक्त हो जाते हैं, जिनकी आयंसमाज के मन्तव्यों के 
प्रति आस्था न हो और जिनका जीवन भी आरय॑ मान्यताओं के अनुरूप न हो । यही कारण 
है, जो आये प्रतिनिधि सभाझ्रों द्वारा संचालित झाय॑ शिक्षणालयों में भी घामिक वातावरण 
को उत्पल्त कर सकना कठिन हो गया है। यद्यपि आर्य स्कूलों और कॉलिजों की पृथक्‌ 
प्रवन्‍्ध कमेटियाँ विद्यमान हैं, और उनके सदस्य भी प्राय: भायंसमाजी होते हैं, पर उनके 
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इछंड आर्यसमाज का इतिहास 


लिए यह सम्भव नहीं रहता कि वे अपनी संस्था के अध्यापकों पर पूरा-पूरा नियन्त्रण रख 
सकें, क्योंकि न उनकी नियुक्ति ही पूर्णतया उनके हाथों में होती है और न' उन्हें सविस से 
पृथक्‌ कर सकना । कई राज्यों में तो अब स्कूलों में वेतन भी सरकार द्वारा दिये जाने लगे 
हैं। शिक्षा शुल्क से स्कूल को जो आ्रामदनी हो, उसे प्रवन्ध कमेटी व उस द्वारा नियुक्त 
मैनेजर स्वयं खर्च नहीं कर सकता, वह सरकारी खजाने में जमा करानी होती है, और 
अध्यापकों तथा अ्रन्य॒कर्मंचारियों को वेतन के रूप में प्रदेय धनराशि में जो कमी रह 
जाएं, उसे सरकारी अनुदान से पूरा कर वेतनों का वितरण शिक्षा विभाग के जिला 
कर्मचारियों द्वारा' ही किया जाता है। इस व्यवस्था के कारण शिक्षणालयों के कार्यकर्ताओं 
पर प्रवन्ध कमेटी के नियन्त्रण में! और भी कमी हो जाती है। प्राय: सभी राज्यों में अब 
श्रध्यापकों ने अपने संघ गठित कर लिये हैं, और वे अपने हितों तथा' अधिकारों की रक्षा 
के लिए सामूहिक रूप से संघ में तत्पर रहते हैं। इन संघों में झाय॑ स्कूलों के श्रतिरिक्त 
अन्य गर-सरकारी स्कूलों के भ्रध्यापक भी सदस्य होते हैं, और सब सम्प्रिलित रूप से 
कार्य करते हैं। इस कारण आर्य स्कूलों के प्रवन्धकों का कार्य और भी कठिन हो जाता 
है। राज्यों की विधान परिषदों में अध्यापक वर्ग को भी प्रतिनिधित्व प्राप्त है, और ऐसे 
ही प्रत्याशी अ्रध्यापक वर्ग के प्रतिनिधि चुने जा सकते हैं जिन्हें शिक्षक संघ (माध्यमिक 
शिक्षक संध) का समन प्राप्त हो या जो संघ के प्रत्याशी हों। विधान परिषदों में रजिस्टर्ड 
स्‍्नातकों द्वारा जो प्रतिनिधि चुने जाते हैं, उनके सम्बन्ध में शिक्षक संघों का यह प्रयत्न 
रहता है कि उन द्वारा समर्थित व्यक्ति ही स्नातक वर्ग की ओर से चुने जाएँ। विधान 
परिषदों में शिक्षकों तथा स्वातकों के प्रतिनिधित्व का यह परिणाम है, कि शिक्षक संघों 
का महत्त्व बहुत बढ़ गया है, और राजनीतिक पार्टियाँ भी उन्हें अपने पक्ष में ले आने या 
अपने समर्थकों को शिक्षक संघों के पदाधिकारी चुनवाने के लिए प्रयत्नशील रहती हैं। 
उत्तरप्रदेश की विधान परिषद्‌ में १२ सदस्य शिक्षकों द्वारा निर्वाचित हैं, और १२ स्नातकों 
ह्वारा। २४ सदस्यों के इस वर्ग का समर्थन प्राप्त कर लेना किसी भी राजनीतिक पार्टी के 
लिए महत्त्व की वात है। अतः शिक्षक संघों पर अपना प्रभाव स्थापित कर लेने के लिए 
राजनीतिक पार्टियाँ निरन्तर प्रयत्तशील रहती हैं। गेर-सरकारी स्कूलों में झा (डी० 
ए० बी० तथा अन्य) शिक्षण-संस्थाञ्रों की संख्या बहुत अधिक है। अतः उनके शिक्षकों 
को अपने पक्ष में करने या अपनी पार्टी के व्यक्तियों को ही उनमें शिक्षक नियुक्त कराने 
के लिए प्रयत्न करना राजनीतिक पार्टियों के लिए स्वंधा स्वाभाविक है। इसका यह 
परिणाम है, कि अ्रव अनेक आय शिक्षण-संस्थाश्रों पर आर्यसमाज की तुलना में राजनीतिक 
पार्टियों का प्रभाव अधिक हो गया है । 
बहुत-सी भ्रार्य शिक्षण-संस्थाएँ, विशेषतया कन्या स्कूल व पाठशालाएँ झारयेंसमाज 
मन्दिरों में स्थापित हैं। प्रारम्भ से ही स्त्रीशिक्षा के लिए श्रायंसमाज विशेष रूप से 
प्रयत्नशील रहा है। इसी कारण भ्रारयंसमाज के भवन या मन्दिर में ही कन्या विद्यालयों की 
स्थापना कर दी जाती थी। अ्रनेक आर्य कन्या पाठशालाएं भ्रव बड़े गल्से इण्टर कॉलिजों 
के रूप में विकसित हो गयी हैं, और उनमें विविध धर्मों व सम्प्रदायों की सैकड़ों हजारों 
छात्राएं शिक्षा प्राप्त कर रही हैं ।आयंसमाज मन्दिरों का बहुत वड़ा भाग इन शिक्षणालयों 
द्वारा प्रयुकत किया जाता है, और एक छोटा-सा' भाग ही थ्रायंसमाज के साप्ताहिक सत्संग 
व अन्य धामिक कार्यों के लिए ही शेष रहता है। वस्तुतः, कितने ही श्रायंसमाज भवन भर 
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मुख्यतवा शिक्षण-संस्थाओ्रं के ही प्रयोग में भ्रा' रहे हैं, ऐसी संस्थाओ्रों के जिनमें बहुसंख्यक 
शिक्षक आयेसमाजी नहीं हैं, और जिनके विद्यार्थियों में भी अन्य घर्मों के झनुयायियों की 
संख्या पर्याप्त अ्रधिक है। इस दशा में इन संस्थाओ्रों का वातावरण आर्यसमाज की 
मान्यताओं के अनुरूप नहीं रह पाता, श्रौर इस वात का प्रभाव झार्यसमाज के अ्रन्य कार्य- 
कलाप पर भी पड़ता है। 

स्कूलों और कॉलिजों के शिक्षकों तथा अन्य कमंचारियों का यह प्रयत्न भी रहता 
है, कि सरकार इन संस्थाओं को अपने स्वत्त्व में ले ले, जिससे कि उनकी अ्रपनी स्थिति 
सरकारी सविस के व्यक्तियों की हो जाए। वे श्रपनी सविस की सुरक्षा एवं भ्रधिकारों की 
दृष्टि से सरकार की सेवा में रहना अधिक अच्छा समभत्ते हैं। शिक्षक संघों द्वारा इसके 
लिए निरन्तर झान्दोलन भी किये जाते हैं, भर उन्हें भ्रपने प्रयत्न में धीरे-धीरे सफलता 
भी प्राप्त होती जा रही है। वह दिन दूर नहीं है, जब भ्रार्य शिक्षण-संस्थाओं को राष्ट्रीय- 
करण या सरकारीकरण की समस्या का भी सामना करना पड़ेगा । झ्रायंसमाज ने शिक्षा 
के प्रसार के लिए जो प्रयत्त किये थे, जो धनराशि उसके लिए खर्च की थी, उसका 
प्रयोजन यही था, कि वालकों और बालिकाओं को सामान्य शिक्षा के साथ-साथ अपने धर्म 
एवं संस्कृति से परिचित होने का भी अवसर मिले ओर देश के प्राचीन परम्परागत 
आदश्शों तथा नैतिक मान्यताश्रों के अनुरूप वे अपने जीवन को ढाल सकें। पर स्वतन्त्र 
भारत के संविधान के अनुसार भारत एक घर्मनिरपेक्ष (३६०णा[४7) देश है, और इसके 
शिक्षणालयों में किसी घर्मंविशेष की शिक्षा नहीं दी जा सकती, अथवा यह अनुमति नहीं 
दी जा सकती कि कोई शिक्षण-संस्था' अ्रपने विद्याथियों को किसी सम्प्रदाय व धर्म के 
सिद्धान्तों से प्रभावित करने का प्रयत्न करे। जिन शिक्षण-संस्थाओ्रों का संचालन राज्य 
द्वारा होता हो, या जिनका सव खर्च राजकीय आमदनी से किया जाता हो, उनमें तो किसी 
घमंविशेष की शिक्षा दी ही नहीं जा सकती । पर जिन शिक्षणालयों का संचालन धामिक 
समाजों व संगठनों द्वारा किया जाता हो, वे सरकारी अनुदान प्राप्त करते हुए भी घामिक 
शिक्षा की व्यवस्था कर सकते हैं, बशर्ते कि वे श्रपने सब विद्यार्थियों के लिए घ॒र्म की 
शिक्षा प्राप्त करना अनिवाये न रखें । यदि कोई विद्यार्थी चाहे, तो वहं शिक्षणालय द्वारा 
आयोजित प्रार्थना, उपदेश आदि में सम्मिलित न हो भौर उसे धर्मंशिक्षा व धामिक क्ृत्यों 
के लिए विवश न किया जा सके । संविधान की इस व्यवस्था के अनुसार भ्रायंसमाज द्वारा 
संचालित शिक्षण-संस्थाश्रों में घर्मेशिक्षा, सन्ध्या-हवन व उपदेश झ्रादि की व्यवस्था की 
तो जा सकती है, पर किसी विद्यार्थी, शिक्षक व कमंचारी को उनमें सम्मिलित होने के 
लिए विवश नहीं किया जा सकता | यह व्यवस्था केवल उन संस्थाओं के लिए है, जो 
सरकारी सहायता प्राप्त करती हैं। पर आयंसमाज के प्राय: सभी शिक्षणालय अ्रव सरकारी 
अनुदान प्राप्त कर रहे हैं, भत: उन सब पर यह नियम लागू है। ये सब कारण हैं, जिनसे 
कि अरब आय॑ स्कूलों भौर कॉलिजों द्वारा वह प्रयोजन सिद्ध होने में कठिनाई उपस्थित हो 
रही है, जिसके लिए कि उनकी स्थापना की गई थी। इसीलिए अ्रनेक व्यक्ति इन संस्थाओं 
की झ्रायंसमाज के लिए उपयोगिता पर भी सन्‍्देह करने लग गये हैं, ओर उनका यह्‌ 
विचार होने लगा है कि आरयंसमाज को इन पर अपनी शक्ति, समय तथा घन का व्यय 


नहीं करना चाहिये | 
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(२५) अल्पसंख्यक वर्गों के शिक्षाविषयक विद्येष अधिकार 


भारत एक वहुत बड़ा देश है। इसमें अनेक धर्मों के भ्रनुयायी निवास करते हैं, 
बहुत-सी भाषाएँ वोली जाती हैं, भोर अनेक संस्क्ृतियों की सत्ता है। घमम, भाषा, रीति- 
रिवाज, और संस्कृति भ्रादि की दृष्टि से भारत के निवासियों में भ्रमेकविघ विभिन्‍नताएँ 
पायी जाती हैं। जनता की इन विभिन्‍नताओं को दृष्टि में रखकर भारत के संविधान 
(धारा २९ और ३०) में कुछ व्यवस्थाएँ की गई हैं, जो निम्नलिखित हैं--(१) नागरिकों 
के प्रत्येक वर्ग को, जिसकी अपनी पृथक्‌ भाषा, लिपि एवं संस्क्षृति है, यह अधिकार है कि 
वह अपनी भाषा, लिपि और संस्कृति को कायम रख सके । (२) राज्य हारा संचालित या 
राज्य द्वारा आथिक सहायता प्राप्त करने वाली किसी शिक्षण-संस्था में प्रवेश पाने से 
किसी नागरिक को घम, जाति या भाषा के भ्राधार पर रोका नहीं जा सकता । (३) सब 
अल्पसंख्यक वर्गों को, चाहे वे भाषा पर आधारित हों या धर्म पर, यह अधिकार है कि वे 
अपनी शिक्षण-संस्थाओं को स्थापित कर सके और स्वयं अपने प्रवन्ध में उनका संचालन 
कर सकें। शिक्षण-संस्थाओं को आर्थिक सहायता देते हुए राज्य इस आधार पर कोई 
भेदभाव नहीं करेंगा, कि वे धर्म या भाषा पर भ्राधारित किसी अल्पसंख्यक बर्ग के प्रबन्ध 
व संचालन में हैं । संविधान की यह व्यवस्था श्रत्यन्त महत्त्व की है । एंग्लो-इण्डियन लोगों 
का भारत में एक ऐसा वर्ग है, जो अपनी भाषा अंग्रेजी मानता है। उन्हें यह अधिकार 
प्राप्त है कि वे ऐसी शिक्षण-संस्थाएँ स्थापित कर सकें व उनका संचालन कर. सकें, जिनमें 
शिक्षा का माध्यम अंग्रेजी हो । धर्म के आधार पर भी भारत में अनेक अल्पसंख्यक वर्ग 
हैं। इस देश के बहुसंख्यक निवासी हिन्दू हैं, क्रिश्चिएनिटी, इस्लाम आदि के अनुयायी 
अल्पसंख्या में हैं । इन अल्पसंख्यक वर्गों को भी यह अधिकार प्राप्त है, कि वे अपने विचारों 
व मान्यताओं के अनुरूप शिक्षण-संस्थाएँ स्थापित कर सकें, और उनकी व्यवस्था एवं 
संचालन भी सरकार के नियन्त्रण तथा हस्तक्षेप के विना वे स्व॒तन्त्रतापूर्वक कर सकें । 
क्योंकि भारत में ईसाई लोग अरल्पसंख्या में हैं, अतः वे ऐसे शिक्षणालय खोल सकते हुँ 
जिनमें क्रिश्चिएनिटी का वातावरण हो, ईसाई घर्मं की शिक्षा दी जाती हो ओर छात्र- 
छात्राओं को हज़रत ईसा के मन्तव्यों से प्रभावित करने का प्रयत्न किया जाता हो। अल्प- 
संख्यक वर्गों की इन शिक्ष ण-संस्थाओ्रों को सरकार से झ्राथिक सहायता प्राप्त करने में उनके 
घ॒र्मं के कारण कोई बाघा नहीं है ,, ईसाइयों हारा संचालित शिक्षणालयों में वहुसंख्या उन' 
विद्यार्थियों की है, जो प्राय: हिन्दू हैं। पर ईसाई धर्म के वातावरण में शिक्षा भ्राप्त करने 
के कारण वे क्रिश्चिएनिटी तथा पाश्चात्य संस्कृति से प्रभावित होने लगते हैं। वस्तुतः, इन 
संस्थाओं की स्थापना क्रिश्चियण मिशनरियों द्वारा की भी इसी प्रयोजन से गयी है । 
क्योंकि सरकार इन संस्थाओं को आर्थिक सहायता प्रदान करती है, अतः वह भी परोक्ष 
रूप से क्रिश्चिएनिटी तथा पाश्चात्य संस्कृति के प्रचार में सहायक होती है । 

किसी समय भ्रार्यंसमाज ने भी अपने शिक्षणालयों का वैदिक घ॒र्मं तथा भारतीय 
संस्कृति के प्रचार-प्रसार के लिए सफलतापूर्वक उपयोग किया था। झायें शिक्षणालय 
भारत के चाहे किसी भी भाग में स्थापित क्यों न हों, वहाँ भार्य भाषा (हिन्दी) पढ़ाई जाती 
थी, वेदमन्त्रों से प्रार्थना की जाती थी और विद्यार्थियों को महर्षि दयाचल्द सरस्वती के 
मन्तव्यों से परिचित कराया जाता था। यह भी ध्यान में रखा जाता था, कि झाये शिक्षण- 
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संस्थाओं में ऐसे ही भ्रध्यापकों को नियुक्त किया जाए जो वैदिक धर्म में आस्था रखते हों 
ओर जिनका जीवन भआायंसमाज के मन्तव्यों के अनुसार सदाचारमय हो । यदि यह स्वीकार 
कर लिया जाए, कि श्रा्यंसमाजियों का भी एक अल्पसंख्यक वर्ग है, उनके भी भ्रपने घा्मिक 
मन्तव्य हैं श्रौर उनकी भी भ्रपनी विशिष्ट भाषा है, तो घर्म श्र भाषा के आधार पर उन्हें 
अल्पसंख्यक वर्ग मान कर उनके शिक्षणालयों को भी उसी ढंग की स्वतन्त्रता प्राप्त हो 
सकती है, जैसी कि क्रिश्चियन संस्थाश्रों को प्राप्त है। उस दशा में आ्रर्यंसमाज भविष्य में 
भी शिक्षणालयों को अपने धर्म तथा संस्कृति के प्रचार में सहायक के रूप में प्रयुक्त कर 
सकता है, और शिक्षण-संस्थाओं को स्थ/पित व संचालित करना महषि दयानन्द सरस्वती 
के मिशन को पूरा करने में सहायता दे सकता है। भ्रन्यथा झायेसमाज की दृष्टि से भविष्य 
में उन सेकड़ों शिक्षण-संस्थाश्रों का कोई उपयोग नहीं रह जाएगा, जिनका इस ग्रन्थ में 
परिचय दिया गया है, भौर जो अरब तक आायंसमाज के कार्यकलाप का अत्यन्त महत्त्वपूर्ण 
अंग रही हैं। 


(३) क्या श्रायंसमाज एक अल्पसंख्यक वर्ग है ? 

स्वतन्त्र भारत के संविधान में अल्पसंख्यक वर्गों को सरकारी नियन्त्रण तथा 
हस्तक्षेप के विना स्वतन्त्रतापूर्वक अपनी शिक्ष ण-संस्थाप्रों के प्रवन्ध भौर संचालन का जो 
झ्रधिकार दिया गया है, श्रायंसमाज उसका उपयोग तभी कर सकता है, जब' उसे भी एक 
अल्पसंख्यक वर्ग मान लिया जाए। अल्पसंख्यक वर्ग के रूप में आरयंसमाज की स्थिति अभी 
विवादास्पद है। यह विषय सर्वोच्च न्यायालय के सम्मुख विचारार्थ प्रस्तुत है, और अभी 
इस पर निर्णय होना शेष है। पर इस सम्बन्ध में व्तेमान समय में जो स्थिति है, उस पर 
संक्षेप के साथ प्रकाश डालना इस अत्यन्त महत्त्वपूर्ण प्रश्न की ग्रम्भीरता तथा जटिलता 
को समभके में सहायक होगा। 

आयंसमाज के अल्पसंख्यक वर्ग होने का प्रश्न निर्णय के लिए सबसे पहले सन्‌ 
१९४८ में पटना हाईकोर्ट के समक्ष प्रस्तुत हुआ था। मीठापुर (पटना) में दयानन्द कन्या 
विद्यालय नाम की एक संस्था है, जिसका प्रवन्ध व संचालन आाय॑ प्रतिनिधि सभा, विहांर 
द्वारा किया जाता था और उसकी सब सम्पत्ति अंतिनिधि सभा के नाम पर रजिस्टरड 
थी । विद्यालय की व्यवस्था के लिए सभा द्वारा एक प्रबन्ध-समिति भी गठित की हुईं थी। 
माचें, १६५७ में विहार राज्य के शिक्षा निदेशक ने इस विद्यालय के प्रबन्ध के लिए एंक 
तदर्थ (एड हाँक) कमेटी नियुक्त कर दी और यह आदेश जारी कर दिया कि विद्यालय 
का प्रबन्ध इस कंमेटी के सुपुर्द कर दिया जाए। इस पर झाय॑ प्रतिनिधि सभा विहार 
की ओर से हाईकोर्ट के सम्मुख एक याचिका भ्रस्तुत की गईं, जिसमें शिक्षा निदेशक 
के आदेश को इस आधार पर असंबैधानिक घोषित करने की प्रार्थना की गई थी, कि 
इस द्वारा संविधान की घारा (३०) में प्रदत्त अधिकार का व्याघात होता है। धारा 
३० में अल्पसंख्यक वर्गों को सरकारी हस्तक्षेप के बिना स्वतन्त्रतापुर्वक अपने शिक्षणालयों 
के प्रबन्ध व संचालन का अधिकार दिया गया हैं। याचिका में यह कहा गया था, कि आयें 
प्रतिनिधि सभा आय॑समाज के झनुयायियों की रजिस्ट्ड संस्था है भर उस द्वारा संचालित 
इस शिक्षेणालय में वैदिक धर्म व संस्कृति को सुरक्षित रखने की विशेष रूप से शिक्षा दी 
जाती है, वैदिंक मन्त्रों से प्राथंना की जाती है और सप्ताह में एक बार यज्ञ का अनुष्ठान 


एिध्रा।269 0५ /४५३ 5वाचु 70फ09/॥णा (शावरा 4 80वा09णाां 
आर्यंसमाज का इतिहास 
६७५ ५30 


किया जांता है। ये सब बातें विद्यालय के पाठ्यक्रम व शिक्षा की अभिन्‍न अंग हैं । अतः 
दयानन्द कन्या विद्यालय को अल्पसंख्यक वर्ग की शिक्षण-संस्था स्वीकार किया जाना 
चाहिये श्रौर सरकार द्वारा उसके प्रवन्ध व संचालन में हस्तक्षेप सर्वथा अ्रनुचित है । हाई 
कोर्ट ने झाय॑ प्रतिनिधि सभा की याचिका को स्वीकार करते हुए यह निर्णय दिया, कि 
दयानन्‍द कन्या विद्यालय एक अल्पसंख्यक वर्ग की शिक्षण-संस्था है, श्रत: संविधान की २६ 
तथा ३० घाराओं द्वारा प्रदत्त स्वायत्तता के सब भ्रधिकार उसे प्राप्त हैं। सरकार को यह 
झधिकार नहीं है, कि वह उसके प्रवन्ध के लिए तदर्थ कमेटी की नियुक्ति कर सके | यदि 
शिक्षणालय का कार्य अंसन्तोषजनक हो या वहाँ कोई अन्य प्रकार की कमियाँ हों, तो 
सरकार को यह अ्रधिकार श्रवश्य है कि उसकी मान्यता की समाप्ति कर दे। पर क्योंकि 
वह एक अल्पसंख्यक वर्ग (आयंसमाज) की संस्था है, अतः उसके प्रवन्ध में हस्तक्षेप करने 
का उसे अधिकार नहीं है । 
सन्‌ १९६३ में इसी ढंग का एक शअ्रन्य वाद पटना हाईकोर्ट के सम्मुख प्रस्तुत 
हुआ । इस वाद का निर्णय करते हुए हाईकोर्ट ने ब्राह्ममाज को एक अल्पसंख्यक वर्ग 
स्वीकार किया, और यह कहा कि धम्म के श्राधार पर अल्पसंख्यक वर्गों को संविधान की 
घारा ३० के भ्रघीन जो विशेष आधारभूत अधिकार प्रदान किये गये हैं, वे ब्राह्मसमाज 
को भी प्राप्त हैं। इस निर्णय में सन्‌ १६५८ में श्रायं प्रतिनिधि सभा, विहार को अल्प- 
संख्यक वर्ग मानने का जो फैसला हाईकोर्ट ने किया था, उसे भी उल्लिखित किया गया 
था। ब्राह्मसमाज को अल्पसंख्यक वर्ग स्वीकार करते हुए हाईकोर्ट ने कहा था, कि यद्यपि 
यह समाज अधिक बड़ा नहीं है, पर इसका अपना पृथक्‌ चर्च है, पृथक्‌ सिद्धान्त व सान्य- 
ताएं हैं, और हिन्दू व अन्य धर्मों से इसकी पृथक्‌ सत्ता है। आयंसमाज के लिए पटना हाई 
कोर्ट के इन दोनों निर्णयों की भ्रत्यधिक महत्ता है। इनमें श्रायंसमाज को स्पष्ट रूप से 
नयल्पसंख्यक वर्ग” स्वीकार किया गया है, जिसके कारण उसे संविधान की घारा ३० के 
श्रधीन सरकारी हस्तक्षेप के विना अपनी शिक्षण-संस्थाश्रों के प्रबन्ध व संचालन के 
प्रधिकार प्राप्त हो जाते हैं। इन निर्णयों का महत्त्व इस कारण और भी भ्रधिक है, क्योंकि 
ये एक ऐसे राज्य के हाईकोटे द्वारा किये गये हैं, जहाँ हिन्दुओं की बहुसंख्या है। इनके 
अनुसार हिन्दूबहुल राज्यों में भी धर्म के आधार पर आायंसमाज को हिन्दुओं से पृथक्‌ 
मान लिया गया है, और उसकी स्थिति हिन्दुओं के भ्रंग रूप एक सम्प्रदाय की न होकर 
एक पृथक्‌ घार्िक समुदाय की स्वीकृत कर ली गई है। 
अल्पसंख्यक वर्ग के रूप में श्रायंसमाज की स्थिति का अश्न सर्वोच्च (सुप्रीम) 
न्यायालय के सम्मुख भी अ्रस्तुत हुआ था। पंजाब के अनेक डी० ए० वी० कॉलिज गुरु 
नानकदेव यूनिवर्सिटी के क्षेत्र में हैं, और उसके साथ सम्बद्ध हैं। भटिण्डा तथा जालन्धर 
के डो० ए० वी० कॉलिजों की मैनेजिंग कमेटियों के गठन के सम्बन्ध में कतिपय शर्तें 
लगाने का गुरु नानकदेव यूनिवर्सिटी को अधिकार है, यह यूनिवर्सिटी का दावा था । साथ 
ही, उसका यह भी मत था, कि इन कॉलिजों के आचार्यों तथा भ्राध्यापकों की नियुक्ति के 
विषय में भी कतिपय शर्तें लगा सकना उसके भ्रधिकार-क्षेत्र में है। पर डी» एु० वी० 
कॉलिजों के संचालक इसे स्वीकार करने को उद्यत नहीं थे। वे इन कॉलिजों को 
अल्पसंख्यक वर्ग की शिक्षण-संस्थाएँ मानते थे, और इस कारण यह समभते थे कि इनकी 
मैनेरजिंग कमेंटियों के गठन तथा ग्राचार्यों व प्राध्यापकों की नियुक्तियों के सम्बन्ध में उन्हें 
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पूर्ण स्वतन्त्रता प्राप्त है। यह मामला सुप्रीम कोर्ट के समक्ष प्रस्तुत हुआ, और उस द्वारा 
जो निर्णय दिया गया उसमें श्रायंसमाज की अल्पसंस्यक वर्ग के रूप में स्थिति स्पष्ट रूप से 
स्वीकृत कर ली गईं। यह करते हुए सुप्रीम कोर्ट ने इन्साइक्लोपीडिया ब्रिटानिका' तथा 
इन्साइक्लोपीडिया श्रॉफू रिलिजन एण्ड ईथिक्स से श्रायंसमाज विषयक कुछ उद्धरण 
दिये हैं, जिनमें यह कहा गया है कि श्रायंसमाज मूतिपूजा के विरुद्ध है, एकेश्वरवाद में 
विश्वास रखता है, जात-पाँत को नहीं मानता और वर्ण या जाति को गुण-कमं-स्वभाव के 
अनुसार निर्धारित करने के पक्ष में है, भर पुरोहित वर्ग का प्रभृत््व भी उसे स्वीकार्य नहीं 
है। वह वेदों को प्रमाण रूप से मानता है, पर वेदमन्त्रों के वही अर्थ व ग्रभिप्राय उसे 
स्वीकाय हैं जो स्वामी दयानन्द सरस्वती ने उनके किये हैं। केवल ऐसे व्यक्ति ही श्रायंसमाज 
में प्रविष्ट हो सकते हैँ, जो उसके मन्तव्यों तथा मान्यताओं को स्वीकार करने को उच्यत 
हों। ईसाई व मुसलिम सदुश अन्य धर्मों के अनुयायी भी शुद्धि द्वारा श्रार्यंसमाज के सदस्य 
बन सकते हैं। इन सब बातों को दृष्टि में रखकर सुप्रीम कोर्ट ने यह निर्णय किया, कि 
“क्योंकि श्रायंसमाज ने स्मृतिग्रन्थों तथा पौराणिक अनुश्रुतियों में पायी जाने वाली 
अनेक असंगत बातों को अमान्य घोषित कर दिया है, और एक विशुद्ध तथा युक्तियुक्त धर्म 
का आधार प्रारम्भिक साहित्य में माना है, श्रतः उसे एक झल्पसंख्यक घामिक वर्ग स्वीकृत 
किया' जा सकता है।” क्योंकि विचाराघीन मामलों का सम्बन्ध पंजाब के साथ था, अत: 
सुप्रीम कोर्ट ने इतना और जोड़ दिया था, कि क्योंकि पंजाब में हिन्दू अल्पसंख्या में हैं और 
आयंसमाज भी हिन्दुओं का एक भाग है, झत: इस कारण भी वह वहाँ एक अल्पसंख्यक 
वर्ग है। ह 
जे जालन्घर और भटिण्डा के डी० ए० बी० कॉलिजों के मामलों में सुप्रीम कोर्ट ने 
जो निर्णय दिये थे, उनसें श्रायंसमाज को असन्दिग्ध रूप से अल्पसंख्यक वर्ग स्वीकार कर 
लिया गया था--कैवल . अल्पसंख्यक घाभिक वर्ग ही नहीं, अपितु भाषा एवं लिपि के 
आधार पर भी अल्पसंख्यक वर्य। पंजाब में पंजाबी भाषा बोली जाती है, हिन्दू और 
आयंसमाजी भी पंजाबी बोलते हैं । पर सिक्‍्ख अपनी लिपि गुरुमुखी मानते हैं, जो आाय॑- 
समाज को स्वीकाय नहीं है। आयंसमाज हिन्दी को अपनी भाषा तथा देवनागरी को अपनी: 
लिपि मानता है। डी० ए० वी० कॉलिज, भटिण्डा के केस का निर्णय करते हुए सुप्रीम 
कोर्ट ने यह भी स्वीकार किया है, कि भाषा व लिपि के आधार पर भी आयेसमाज एक 
अल्पसंख्यक वर्ग है। इस प्रकार घर्मं और भाषा दोनों के आधार पर आयंसमाज अल्प- 
संख्यक वर्ग होने का दावा कर संविधान की धारा २९ (१) और ३० के अघीन सरकारी' 
हस्तक्षेप के बिना अपनी शिक्षण-संस्थाओ्रों को अपने ढंग से चला सकता है ! 

सन्‌ १६७३ में दिल्ली के संघ-क्षेत्र के स्कूलों के लिए सरकार द्वारा जो 'देहली 
सकल एजुकेशन.एकंट' स्वीकार किया' गया था, उसमें स्कूलों के प्रबन्ध एवं संचालन के 
सम्बन्ध- में अनेक ऐसी व्यवस्थाएँ की गई थीं, जिनके कारण उनकी प्रवन्ध-कमेटियों की 
स्वतस्त्रता में बाघाएँ उपस्थित होती थीं। उदाहरणार्थ, इस एक्ट के अनुसार यह आवश्यक 
था, कि स्कूल में विद्यार्थियों का वेश उनकी योग्यता के झ्राघार पर किया जाये। पर जो 
सकल ईसाई, सिक्‍्ख, जव अ्रादि विविध वर्गों द्वारा संचालित थे, उनका मत था कि उन्हें 
अपने धर्म व वर्ग के विद्याथियों को अपने स्कूलों में प्रविप्ट करने का अधिकार होना 
चाहिये, चाहे योग्यता की दृष्टि से वे प्रत्य वर्गों के विद्याथियों की तुलना में पीछे ही क्यों 
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नहों। इसी प्रकार शिक्षकों व अन्य कर्मचारियों की नियुक्ति, पदोन्नति एवं पदच्युति 
झ्ादि के सम्बन्ध में भी एक्ट द्वारा कतिपय ऐसे प्राविधान किये गये थे, जो इन वर्गों, को 
स्वीकार्य नहीं थे । वे समभते थे, कि संविधान की धारा २६ आऔर ३० के अनुसार अ्रपनी 
शिक्षण-संस्थाओं के स्वेच्छापूवक संचालन के जो अधिकार उन्हें प्राप्त हैं, इस एक्ट द्वारा 
उन्हें व्याघात पहुँचता है। यही विचार भ्रायंसमाज का भी था | इसीलिए सन्‌ १६७४ में 
झार्यंसमाज एजुकेशन ट्ूस्ट, दिल्‍ली द्वारा देहली स्कूल एजुकेशन एक्ट के विरुद्ध देहली 
हाईकोर्ट के समक्ष दावा दायर किया गया। पर उसका निर्णय आर्यंसमाज के प्रतिकूल 
हुआ। हाईकोर्ट को जैन, ईसाई भोर सिक्ख लोगों का अल्पसंख्यक घार्मिक वर्ग होना तो 
स्वीकार्य था, पर आर्यंसमाज का नहीं | उसके मत में आर्यसमाज हिन्दू धर्म का ही अंग है, 
उससे पृथक्‌ रूप में उसकी सत्ता नहीं है। देहली हाईकोर्ट के इस निर्णय से पहले सुप्रीम 
को आर्यंसमाज को भ्रल्पसंख्यक वर्ग स्वीकार कर चुका था। हाईकोर्ट को अपने से 
उच्चतर न्यायालय के निर्णय के विरुद्ध फैसला देने का आधार नहीं था । पर जिस भाषा 
में सुप्रीम कोर्ट ने आर्येसमाज को अल्पसंख्यक वर्ग स्वीकार किया था, उसके अ्रभिप्राय को 
स्पष्ट करते हुए देहली हाईकोर्ट का यह कहता था, कि आायंसमाज को पंजाब में अल्प- 
संख्यक वर्ग माना गया है, भ्रन्‍्य राज्यों या सम्पूर्ण भारत में नहीं । हाईकोर्ट ने जिस युक्ति- 
परम्परा द्वारा सुप्रीम कोर्ट के निर्णय को केवल पंजाब तक के लिए सीमित माना, उसका 
उल्लेख कर सकना हमारे लिए यहाँ सम्भव नहीं है। पंजाव में तो हिन्दू अल्पसंख्यक हैं 
ही। जब वहाँ हिन्दू भी अल्पसंख्यक हैं, तो श्रा्यंसमाजी तो स्वत: ही भ्रल्पसंख्यक हो जाते 
हैं। पंजाव सरकार भी हिन्दुशों के अल्पसंख्यक होने की वात को स्वीकार करती है। अतः 
यदि सुप्रीम कोर्ट को आर्यसमाज के पंजाव में भ्ल्पर्सस्यक वर्ग होने के पक्ष में ही निर्णय 
देना अभिप्रेत होता, तो घामिक मन्‍्तव्यों, पूजाविधि भ्रादि की पृथक्ता प्रदर्शित कर श्रा्ये- 
समाज को अल्पसंख्यक वर्ग प्रतिपादित करने की कोई झ्रावश्यकता न होती। सुप्रीम कोर्ट 
ने स्पष्ट रूप से पहले आयेसमाज को अल्पसंख्यक वर्ग मानकर फिर यह भी जोड़ दिया हल 
कि जहाँ तक पंजाव का सम्बन्ध है, वहाँ तो वह अल्पसंख्यक वर्ग है ही, क्योंकि वह जिन 
हिन्दुओं का अंग है, वे भी वहाँ झल्पसंख्या में हैं। 
दिल्‍ली के हाईकोर्ट द्वारा श्रायंसमाज को ग्रल्पसंख्यक वर्ग न मानने का यह 
परिणाम हुआ है, कि इस संघ-क्षेत्र में डी० ए० वी० कॉलिज ट्रस्ट एण्ड मैनेजिग सोसायटी, 
आर्य प्रतिनिधि सभा दिल्‍ली और दिल्‍ली केन्द्रीय सभा आदि आये संगठन जिन शिक्षण- 
संस्थाओं का संचालन कर रहे हैं, वें सरकारी नियल्त्रण व हस्तक्षेप से विरहित नहीं रह 
गयी हैं। देहली हाईकोर्ट के निर्णय के विरुद्ध सुप्रीम कोर्ट में आ्रयंसमाज ने अपीले दायर 
की हुई हैं, भौर सामयिक रूप से स्थगनादेश भी प्राप्त कर लिये गये हैं। पर जब तक सुप्रीम 
कोर्ट द्वारा इन भ्रपीलों का निर्णय नहीं कर दिया जाता, झ्रायंसमाज की अल्पसंख्यक 
धार्मिक वर्ग की स्थिति विवादास्पद ही बनी रहेगी, और झायसमाज झपनी शिक्षण- 
संस्थाश्रों के भविष्य के विषय में निश्चिन्त नहीं हो सकेगा । 
घामिक संगठन के रूप में आर्यसमाज की क्या स्थिति है, इस विषय में मतभेद की 
गुंजाइश है। यह तो स्पष्ट है, कि न तो वह क्रिश्चिएनिटी व इस्लाम के समान एक धर्म: 
या सम्प्रदाय है, और न दाडू पत्थ व कबी र पन्‍्थ आदि के समान एक मत या पन्‍्थ। उसकी 
स्थापना महर्षि दयानन्द सरस्वती द्वारा कतिपय उद्देश्यों को सम्मुख रखकर की गई थी, जो 
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झ्रायंसमाज के दस नियमों में प्रतिपादित हैं। संसार का उपकार करना इस समाज का 
मुख्य उद्देश्य है, जो सबकी 'शारीरिक, भ्रात्मिक और सामाजिक उन्नति' द्वारा ही सम्भव 
है। मह॒षि बेदिक धर्म के विशुद्ध स्वरूप को पुनः स्थापित करना चाहते थे | उत्तका मन्तव्य 
था, कि महाभारत युद्ध के पश्चात्‌ वैदिक धर्म में जो अनेकविध विक्वतियाँ उत्पन्न हो गईं, 
उन्हीं के कारण आार्यों और भ्रार्यावत्तें का प्रथ:पतन हुआ । संसार का उपकार तभी किया 
जा सकता है, जवकि वैदिक धर्म के धास्तविक रूप की पुनः स्थापना की जाये और सव 
कोई उसकी शिक्षाप्रों के श्नुसार श्रपत्ती शारीरिक, भश्रात्मिक और सामाजिक (सामूहिक) 
उन्नति के लिए प्रयत्न करें। महर्षि ने वैदिक धर्म के जिस वास्तविक व सत्यरूप का प्रति- 
पादन किया है, वह प्रचलित हिन्दू धर्मं से बहुत भिन्‍न है। उसमें न मूतिपुजा को स्थान है, 
नश्नवतारवाद को औरन वहुत-से देवी-देवताग्रों में विश्वास को । उसके भ्रनुसार ईश्वर एक 
है, जिसकी न मूर्ति होती है श्लौर जो न अवतार लेता है। प्रचलित हिन्दू धर्म के प्राय: सभी 
सम्प्रदाय देवी-देवताओं की सत्ता में विश्वास रखते हैं गौर राम, कृष्ण श्रादि की ईश्वर के 
अवतार के रूप में पूजा करते हैं। उत्तकी पूजा व उपासना-विधि का मुख्य रूप मन्दिरों में 
ईश्वर व उसके अ्वतारों की मूर्तियों को स्थापित कर उन पर नबेद्य चढ़ाना है । प्रचलित 
हिन्दू घर्मं का सामाजिक संगठन जात-पाँत और ऊँच-नीच के भेदों पर आधारित है, और 
मनुष्यों की सामाजिक स्थिति उनके जन्म के आधार पर निर्धारित होती है । पौरोहित्य व 
पूजा-अनुष्ठान का कार्य केवल ऐसे व्यक्ति ही कर सकते हैं जिनका जन्म ब्राह्मण परिवार 
में हुआ हो। मह॒षि दयानन्द सरस्वती ने हिन्दुओं की इन सब मान्यताश्रों को वेदविरुद् 
निरूपित किया। यही कारण है, कि आयंसमाज के सिद्धान्त, दाशंनिक मन्तव्य, पूजा की 
विधि, और समाज संगठन के विचार सब हिन्दुओं से अत्यधिक भिन्न हैं। प्रचलित हिन्दू 
धर्म की मान्यताओं का आधार पुराण, धर्मंसूत्र, स्मृतियाँ भ्रादि हैं, जिचकी रचना वाद के 
काल में हुई थी। मह॒षि दयानन्द सरस्वती केवल वेदों को प्रमाणरूप स्वीकार करते थे, 
झौर उनके सब मन्तव्य वेदों पर आधारित हैं। आयंसमाज भी केवल वेदों को ही स्वतः 
प्रमाण मानता है। जहाँ तक घामिक सिद्धान्तों तथा मान्यताओं का सम्बन्ध है। आर्यंसमाज 
हिन्दुओं से बहुत कम बातों में समता रखता है। उसका प्रयत्न है, कि वेदों के वास्तविक 
अ्भिप्राय को भुलाकर सत्य सनातन आये धर्म में जो विक्ृतियाँ झा गई हैं, उन्हें दूर कर 
पुनः वैदिक धर्म के वास्तविक विशुद्ध रूप को पुनः स्थापित किया जाए। झायंसमाज का यह 
भी विश्वास है, कि क्रिश्चिएनिटी, इस्लाम, जैन धमं, बौद्ध धर्म आदि जो भी विविध घ॒र्म 
इस समय संसार में हैं या पहले रहे हैं, उत सब का उद्गम भी वेदों से ही हुआ 3 । वे 
भी वैदिक धर्म में उत्पन्न हुई विकृतियों के ही परिणाम हैं ! अतः इतकी वि को 
दूर कर उनका भी बेदिक धर्म में विलय किया जा सकता है। इंसी कारण मह॒षि ने 
शद्धि की परम्परा का पुनः प्रारम्भ किया था, और आयंसमाज भी भअन्य धर्मों के अनु- 
यायियों को अपने में सम्मिलित करने के लिए तत्पर है। यदि इस दृष्टि से देखा जाए, तो 
भ्रायंसमाज को हिन्दुओं का अंग कहना भी सम्भव नहीं होगा । यह्‌ तो स्पष्ट ही है कि 
वह कोई सम्प्रदाय, मत या पत्थ नहीं है। वह एक आन्दोलन है, एक संगठन है, एक समाज 
है, जिसंका क्षेत्र अत्यन्त व्यापक है। मनुष्यों की वेयक्तिक (शारीरिक और आत्मिक) तथा 
सामाजिक (सामूहिक) उन्नति के लिए सव प्रकार के अयत्त आयंसमाज को करने हैं । 
शिक्षण-संस्थाओं की स्थापना भी इसी प्रयत्त का एक अंग है। संसार के उपकार के उद्देश्य 
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को सम्मुख रखकर आयंसमाज जिन शिक्षणालयों की स्थापना करेगा (चाहे वे सामान्य 
प्रचलित शिक्षा के लिए हों, और चाहे वेदशास्त्रों के विशेष रूप में अध्ययन-अध्यापन के 
लिए), उनका अपना विशिष्ट रूप होगा । उनका संचालन कतिपय सुस्पष्ट उद्देश्यों व 
प्रयोजनों से किया जाएगा। श्रत: यह श्रावश्यक होगा कि उनकी व्यवस्था तथा संचालन 
में भ्रायंसमाज को स्वतन्त्रता प्राप्त रहे, सरकार उनमें हस्तक्षेप न करे। शिक्षा के क्षेत्र में 
जिस प्रकार की स्वतन्त्रता व स्वायत्तता ईसाइयों को प्राप्त है, बसी ही आायंसमाज को 
भी प्राप्त होनी चाहिये । यह तभी सम्भव है, जब झ्रायंसमाज को एक अल्पसंख्यक वर्ग 
स्वीकार कर लिया जाए, क्‍योंकि संविधान के अनुसार स्वतन्त्रता का यह अ्रधिकार 
केवल अल्पसंख्यक वर्गों के लिए ही है । धामिक विश्वासों, मान्यताग्रों, पूजाविधि तथा 
समाजसंगठन झआादि में आर्य समाज अन्य हिन्दुश्नों से इतना अधिक भिन्‍न है, कि संविधान 
के प्रयोजन से उसे अल्पसंख्यक वर्ग मानना सर्वेथा युक्तियुक्त व उचित है। झ्रायंसमाज 
को अल्पसंख्यक वर्ग के रूप में स्वीकृत कर लिये जाने पर ही उस द्वारा संचालित शिक्षण- 
संस्थाएँ फल-फल सकती हैं, और सरकार द्वारा आर्थिक सहायता प्राप्त करते रहने पर 
भी वे भ्रपनी विशेषताश्रों को कायम रखते हुए आयंसमाज के उद्देश्यों की पूर्ति में सहायक 
होने के अपने प्रयोजन को सिद्ध कर सकती हैं। 
यदि यह सम्भव न हो, यदि भन्ततोगत्वा आर्यंसमाज को अल्पसंख्यक वर्ग न 
माना जाए, तो उसकी शिक्षण-संस्थाश्रों के सम्मुख ये मार्ग रह जाते हैं---( १) सरकारी 
सहायता पर निर्भर न कर अपने साधनों द्वारा शिक्षण-संस्थाओं का संचालन किया जाये। 
यह कठिन अवश्य है, पर अ्रसम्भव नहीं है। गुरुकुल और डी० ए० वी० शिक्षणालय 
सभी चिर काल तक सरकारी अनुदान के बिना ही अपने खर्च चलाते रहे हैं। (२) संवि- 
घान में ऐसे संशोधन कराने के लिए श्राल्दोलन किया जाए, जिनसे बहुसंख्यक वर्ग को भी 
अपनी शिक्षण-संस्थाओं के प्रबन्ध व संचालन में स्वायत्तता के वे सव अधिकार प्राप्त हो 
जायें, जो वर्तमान समय में श्रल्पसंख्यक वर्गों को प्राप्त हैं । भारत लोकतन्त्रवादी देश है, 
उसका संविधान जनता के प्रतिनिधियों द्वारा जनता की इच्छा के अनुसार ही बनाया गया 
है। जनता के प्रतिनिधि उसमें संशोधन भी कर सकते हैं। यह स्वंधा अनुचित व अ्रन्याय 
हैं, कि ईसाई मिशनरी तो शिक्षण-संस्थाओं को अपने घर्म व संस्कृति के प्रचार के साधन 
के रूप में प्रयुक्त कर सकें, और ग्रायंसमाज को यह अवसर न मिले, यद्यपि वह भी वैदिक 
घ्॒म के प्रचार के लिए एक मिशनरी संगठन ही है। (३) जिन राज्यों में हिन्दुओं की 
बहुसंख्या है, उनमें शिक्षाविषयक कानूनों में ऐसे संशोधन कराये जायें, जिनके कारण 
गैरसरकारी (प्राइवेट) स्कूलों के प्रवन्ध व संचालन में शिक्षा विभाग के पदाधिकारी 
अधिक हस्तक्षेप॑ न कर सकें । लोकतन्त्रवादी सरकारों की कायं नीति का निर्धारण जनता 
की इच्छा के भ्रनुसार ही किया जाता है, कानून भी लोकमत के अनुरूप ही होते हैं । 
आयेंसमाज जैसा सशक्त संगठन लोकमत' का इस ढंग से निर्माण कर सकता है, श्रौर 
विविघ राजनीतिक पार्टियों की नीतियों तथा कार्यक्रमों को इस प्रकार प्रभावित कर 
सकता है, कि संसार का उपकार भर सव की शारीरिक, झ्रात्मिक तथा सामूहिक उन्नति 
के जिस महान्‌ उद्देश्य को सम्मुख रखकर शिक्षणालयों की स्थापना को आर्येसमाज ने 
अपने कार्यकलाप का अ्रंग बनाया है, सरकार का कोई कानून व झादेश उसकी पूर्ति में 
बाघक न होने पाये । 


६ ॥75/&० ० 5० ४ हैं हो अर) ुू६+१३९ 8 | 0६4० ॥ | ७१/३६/6048 ६48 ५ ७ "६4 ॥./ ६७४8 


छत्वीसवाँ श्रध्याय 


विदेशों में आय शिक्षण-संस्थाओत्ं की 
स्थापना 
(१) विदेशों में बसे हुए भारतीय मूल के लोग 


पाश्चात्य साम्राज्यवाद का विकास विश्व के आधुनिक इतिहास की अत्यन्त 
महत्त्वपूर्ण घटना है। व्यापारिक भर औद्योगिक क्रान्तियाँ पहले-पहले पश्चिमी यूरोप 
के देशों में हुई थीं, जिनके कारण इनके हाथों में ऐसे साथन भा गये थे जिन द्वारा ये 
एशिया और अफ्रीका के पिछड़े हुए लोगों को अपने अ्रधीत कर वहाँ अपने साम्राज्य का 
विस्तार कर सकते थे। उन्‍नीसवीं सदी के मध्य तक ग्रेट ब्रिटेन, फ्रांस, नीदरलेण्ड, 
बेल्जियम और स्पेन आदि यू-रोपियन देश एशिया, अभ्फ्रीका और दक्षिणी अमेरिका के 
बहुत-से प्रदेशों को अपने प्रशृत्त्व में ला चुके थे और पाश्चात्य चाम्राज्यवाद चरम उत्कषं 
तक पहुँच गया था। ऐतिहासिक परिस्थितियों से विवश होकर जब के पाश्चात्य लोग 
नये-नये प्रदेशों की खोज में तत्पर हुए, तो उन्हें अमेरिका झौर अफ्रीका के विशाल महा- 
द्वीपों का पता लगा। जिनकी झावादी वहुत केम थी और उनमें जिन लोगों का निवास 
था, सभ्यता की दृष्टि से वे बहुत पिछड़े हुए थे। यूरोपियन लोगों ने इन्हें अपने अधीन 
कर और इनकी भूमि पर अपना प्रभुत्त्व स्थापित करके ही सनन्‍्तोष अनुभव नहीं किया, 
अपितु यह भी प्रयत्न किया कि उनको समूल नष्ट कर दिया जाये। मध्य ३3७ जा 
अमेरिका में मय, एजटेक और इनका की जो सभ्यताएँ थीं, यूरोपियन विजेताओं ने उन्‍हें 
पूर्णतया नष्ट कर दिया, और उनके प्रदेशों में अपनी बस्तियाँ बसातनी प्रारम्भ कर दीं। 
उत्तरी अमेरिका के वास्तविक निवाप्तियों को भी उन्होंने भ्रपत्ता शिकार बनाया, और 
उनका विनाश कर उनकी भूमि को हंस्तगत कर लिया। यही नीति अफ्रीका, माँ रीशस, 
फीजी, वेस्ट इण्डीज, गुयाना आदि में अ्रपनायी गयी। इस प्रकार पृथिवी के अ्रनेक ऐसे 
प्रदेश व द्वीप पाश्चात्य लोगों के हाथ में झा गये, जिनमें प्राकृतिक साधनों की प्रचुरता 
थी। उनकी भूमि उपजाऊ थी, जंगल कीमती लकड़ी के कि व॒क्षों से परिपूर्ण थे और उनके 
भ-गर्भ में अपार खनिज सम्पत्ति विद्यमान थी। इन प्र साधनों को सुचारु रूप से 
प्रयुक्त कर अतन्त घन कमाया जा सकता था। पर इसके लिए मानव-्षम की झावश्यकता 
थी । कृषि के लिए खेतिहर चाहिये थे, जंगल काटने के लिए मजदूरों की जरूरत थी और 
खानें खोदने के लिए मानव-श्रम अपेक्षित था। अमेरिकन महाद्वीप आदि के वास्तविक 
निवासियों को यूरोपियन विजेताओं ने प्रायः हृ्णेतया नः्ठ कर दिया था । उनके श्रम से 
वे कोई लाभ नहीं उठा सकते थे। अतः मानव-अ्रम की समस्या को हल करने के लिए 
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६ पं झार्यसमाज का इतिहास 


पहले दासप्रथा का झ्राश्नय लिया गया। अफ्रीका के जंगलों में निवास करने वाले लोगों 
को पकड़-पकड़कर उन देशों में ले जाया' जाने लगा, जहाँ श्रमिकों की आवश्यकता थी 
और वहाँ उन्हें दास के रूप में वेचना' शुरू किया गया। इन दासों को पशुझ्रों के समान 
खरीदा-बेचा जाता था, और खेती आदि के सब काम इनसे लिये जाते थे। अमेरिका 
महाद्वीप, अफ्रीका व अल्यत्न यूरोप के लोगों ने अपनी जो वहुत्त-सी बस्तियाँ कायम की 
थीं, उनमें मानव-श्रम के सब कार्य दासों द्वारा लिये जाते थे, और उनके गौरांग स्वामी 
सुखभोग व वैभव का जीवन विताया करते थे। 
पर फ्रांस की राज्यक्रान्ति (सन्‌ १७७६) द्वारा संसार के इतिहास में जिन नयी 
प्रवृत्तियों व विचारों का प्रादुर्भाव हुआ, दासप्रथा की सत्ता को उनके कारण सर्वेथा 
अनुचित व अमानुषिक माना जाने लगा। धीरे-धीरे विश्व का लोकमत इस प्रथा के विरुद्ध 
हो गया, और सन्‌ १८३४ में दासों को स्वतन्त्र कर इस घुणित प्रथा का अ्रन्त कर दिया 
गया | श्रव समस्या यह उत्पन्न हुईं, कि अमेरिका, भ्र्रीका आदि के यूरोपियन लोगों 
द्वारा श्रधिक्ृत प्रदेशों में मानव-श्रम किस प्रकार प्राप्त किया जाये। दासभ्रथा का अन्त हो 
जाने के कारण उन लोगों का कारोंवार समाप्त हो गया था, जो अफ्रीका के जंगलों से 
स्त्रियों-पुरुषों व वच्चों को पकड़कर दास के रूप में वेचा करते थे और जिन हारा 
यूरोपियन भूमिपति अपने खेतों आदि के लिए आवश्यक मानव-श्रम श्राप्त कर लेते थे। 
साम्राज्य विस्तार में सवसे भ्रधिक सफलता ब्विटिश लोगों को प्राप्त हुई थी । दक्षिणी और 
पूर्वी अफ्रीका उनके प्रभुत्त्व में थे, मॉरीशस भर फीजी पर उनका अ्रधिकार था, वेस्ट 
इण्डीज, ब्रिटिश, गुयाना और दक्षिणी पूर्वी एशिया के कितने ही द्वीप व भ्रदेश उनकी 
अघीनता में थे। दासप्रथा का अन्त हो जाने के कारण इन विविध प्रदेशों में मानव-अ्रम को 
प्राप्त करने की समस्या प्रादुूतं हो गयी, क्योंकि वहाँ भूमि तो प्रभूत परिमाण में उपलब्ध 
थी, पर उस पर खेती करने वालों की कमी थी। इस दशा में अंग्रेजों का ध्यान भारतीय 
जनता की गरीबी की ओर गया और उन्होंने यह विचार किया कि बिहार, उत्तरप्रदेश श्रादि 
के गरीब लोगों को मजदूर व कुली के रूप में भरती कर उन प्रदेशों में ले जाया जा सकता 
है, जहाँ मांनव-अ्रम की कमी है। इसीलिए प्रतिज्ञावद्ध कुली प्रथा का प्रारम्भ हुआ । इस 
प्रथा के अनुसार मजदूरों को एक निश्चित श्रवधि के लिए भरती किया जाता था, ओर 
उस अवधि के पूरा होने से पहले वे अपने देश को वापस नहीं भ्रा सकते थे। उन्हें बहुत 
कम पारिशअ्रमिक दिया जाता था, और उनका जीवन दासों से अधिक भिन्‍न नहीं था। 
दासों को खरीदा जाता था, उन्हें प्राप्त करने के लिए धन ख्चे करना पड़ता था, अतः 
मालिक उनकी परवाह भी किया करते थे। वे जानते थे, कि यदि समुचित भोजन व 
रहत-सहन के भ्रभाव में किसी दास की मृत्यु हो गई, तो उसे खरीदने में जो रकम खर्च 
हुईं थी, वह नष्ट हो जाएगी । इस कारण वे श्रपने दासों की कुछ परवाह भी किया करते 
थे। पर प्रतिज्ञावद्ध होकर जो गरीब भारतीय मॉरीशस, अफ्रीका भ्रादि में मजदूरी करने 
के लिए जाते थे, उनके प्रति उनके मालिक कोई जिम्मेदारी नहीं समभते थे। यदि वे 
बीमार होने के कारण काम न कर सकें, तो मालिकों को कोई नुकसान नहीं था, क्योंकि 
तब वे मजदूरी देने के लिए वाध्य नहीं थे, और यदि किसी मजदूर की मृत्यु हो जाये, तो 
भी उनकी कोई हानि नहीं थीं, क्योंकि उसे उन्होंने कीमत देकर नहीं खरीदा था। ईस्ट 
इण्डिया कम्पनी के शासन काल में भारत की जो आर्थिक दु्दंशा थी, सर्वेसनाघधारण जनता 
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विदेशों में भरा शिक्षण-संस्थाश्रों की स्थापना ६८५ 
जिस प्रकार अभावग्रस्त और भसहाय थी, और लोगों के लिए अपना पेट तक भर सकना 
जैसे कठिन हो गया था, उसके कारण हजारों व्यक्तियों ने प्रतिज्ञावद्ध कुली की स्थिति में. 
विदेश जाकर मजदू री क रत। अपने लिए हिंत्क र समझा, क्योंकि इससे वे अपना जीवन- 
निर्वाह तो कर सकते थे, और अपनी न्यूनतम आवश्यकताओं की पूर्ति के साधन भी उन्हें 
प्राप्त हो जाते थे। इस प्रकार उन्‍्नीसवीं सदी के मध्य भाग में उस प्रक्रियां का प्रारम्भ 
हुआ, जिसके परिणामस्वरूप हजारों लाखों भारतीय कुली के रूप में विदेशों में गये, और 
वहाँ उन्होंने खेतिहर मजदूर झ्रादि के रूप में कार्य शुरू किया। प्रतिन्ञावद्ध कुली प्रथा के 
अनुसार भारतीय लोग प्रधानतया मॉरीशस, फीजी, दक्षिणी श्रक्नीका, ट्रिनिडाड, 
सुरीनाम, जमेका, गुयाना, मलाया, बरमा श्र श्रीलंका में गये थे। इस प्रकार विदेश 
जाने वाले लोग प्रायः भूमिविहीन किसान थे। खेती का काम वे भली-भाँति जानते थे । 
इन विदेशों में भी खेतिहर मजदूरों के रूप में ही उन्होंने काम किया। पर समयान्तर में 
ग्नन्‍्य प्रकार के लोग भी विदेशों में जाने लगे, क्योंकि वहाँ जंगलों को स्लाफ करने, खातें 
खोदने, इमारतें बनाने, रेलवे लाइनों का निर्माण करने, और रेल. चलाने झादि के लिए भी 
मानव-श्रम की आवश्यकता थी। इस प्रकार बहुत-से राज, मिस्त्री, बढ़ई, लुहार आदि 
भी मजदूरी और रोजगार की तलाश में विदेश जाने लगे । प्रतिज्ञाबद्ध कुज्ी अ्था के अधीन 
जो लोग विदेश जाते थे, निश्चित अ्रवधि के पूरा' हो जाने पर उन्हें यह स्वतन्ब॒ता थी, 
कि यदि वे चाहें तो स्वदेश वापस न जाकर विदेश में ही बस जाएं। वहाँ उन्हें खेती के 
लिए जमीन प्राप्त करने व स्वतन्त्र रूप से अपना रोजगार करने के अवसर उपलब्ध थे। 
इसलिए वहुत-से भारतीय मॉरीशस, फीजी आदि में स्थायी रूप से वस गये, और वहाँ 
उनकी संख्या में निरस्तर वृद्धि होती गयी। वाद में व्यापार झौर उद्योगों के लिए भी 
भारतीय लोग विदेशों में जाने लगे, भौर उनमें से वहुतों ने वहाँ स्थायी रूप से रहना 
शरू कर दिया। 

भारतीय मूल के जो लोग विविध विदेशी राज्यों में बसे हुए हैं, सन्‌ १६७४ में 
उनकी संख्या इस प्रकार थी -- 


देश भारतीयों की संडया कुल जनसंख्या का प्रतिशत 
फीजी २,४१,००० ५१% 
ब्रमसा २,७२,० ०० ध ०0७ 
मलयीसिया 8,५०,००० जि 
स्षिगापुर १,३०,००० ७५% 
मॉरीशस ५,५१,००० ६७% 
रयूनियों २,००/००० ध्ख 
दक्षिणी अ्रफ्नीका ६,२०,००० २५% 
केनिया ४०,००० 
तंजानिया २०,००० 
मोजाम्वीक हक आल 
जाम्बिया ११,५०० 


' र्‌होडेशिया ६,५०० 
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६८६ ह आयंसमाज का इतिहास 
देश भारतीयों की संघ्थधा कुल जनसंख्या का प्रतिशत 
ट्रनिडाड ४,८०,००० ४० ५ 
गुयाना ३,९०,००० ५२% 
सुरीनाम १,४२,००० २७% 
जमेका ५०,००० 
वेस्ट इण्डीज १०,००० 
कंनाडा' २०,००० 


विदेशों में स्थायी रूप से वसे हुए भारतीय मूल के वहुसंख्यक लोगों की भाषा 
हिन्दी है। प्रतिज्ञावद्ध कुली प्रथा के अधीन जो लोग भारत से गये थे, वे' प्रधानतया 
उत्तरप्रदेश और विहार के निवासी थे। व्यापारी के रूप में जो भारतीय विदेशों में जाकर 
बस गये, उनमें गुजरातियों की संख्या सबसे अधिक है। ईस्ट अफ्रीका आदि में रेलवे के 
निर्माण के समय उनमें काम करने के लिए जो भारतीय गये, वे प्रधानतया पंजाबी थे। 
मलयीसिया और दक्षिणी अफ्रीका में तमिलनाडु से भी वहुत-से लोग मजदूरी के लिए गये 
थे। इस प्रकार विदेशों में वसे हुए भारतीय मूल के लोगों में अनेक भेद हैं। उन सबकी 
भाषा एक नहीं है, और न उनका धर्म ही एक है। हिन्दू, मुसलमान भौर सिवख सब नहाँ 
बसे हुए हैं। पर इनमें हिन्दी भाषा-भाषी लोगों की संख्या सबसे अ्रधिक हैं, और धर्म की 
दृष्टि से वहुसंस्यक लोग हिन्दू धर्म के भ्रनुयायी हैं। 

केनिया भौर तंजानिया में पहले भारतीय मूल के लोगों की संख्या उससे बहुत 
अधिक थी, जो ऊपर की तालिका में दी गयी है। वहाँ की राजनीतिक परिस्थितियों के 
प्रतिकूल होने के कारण भारतीय मूल के बहुत-से परिवार ग्रेट ब्रिटेन चले गये या भारत 
वापस आ गये । विश्व के अन्य भी अनेक देशों में भारतीय मूल के लोग पर्याप्त संख्या 
में निवास कर रहे हैं। इण्डोनीशिया में २०,०००; हांगकांग में 5,०००; अफगानिस्तान 
में २०,०००:;. कुवत में २५,०००; मेडागास्कर में ३६,०००; सूडान में २,०००; 
ईंथियोपिया में ४५००; नाइजीसिया' में: ३५००; विएतनाम में २०००; थाईलेण्ड 
में १८,०००; अमेरिका में ३ २,०००: इंग्लेण्ड में २०,०००; न्यूजीलेण्ड में ६,००० आर 
अरब राज्यों में १०,००० के लगभग भारतीय मूल के लोगों का निवास है। विदेशों में 
जाकर और वहाँ स्थायी रूप से वस जाने पर भी इन्होंने श्रपने घर्मे, भाषा तथा संस्कृति 
को कायम रखने का प्रयत्न किया है। यही कारण है, कि इनमें प्र(यः सभी भारतीय धर्मों 
के संगठन' तथा संस्थाएँ विद्यमान हैं। क्योंकि प्रवासी भारतीयों में हिन्दुओों की संख्या 
सर्वाधिक है भौर वे भारत के ऐसे प्रदेशों से गये हैँ जिनकी भाषा हिन्दी है, और जिनमें 
आयंसमाज का पर्याप्त प्रचार है, अतः यह सर्वथा स्वाभाविक था, कि विदेशों में भी 
आरयंसमाजों की स्थापना की जाय, और बच्चों की शिक्षा के लिए झाये शिक्षण-संस्थाओं 
की भी । झार्यंसमाज का विदेशों में प्रचार-प्रसार किस प्रकार हुआ, यह 'झायंसमाज का 
इतिहांस” के इस भाग की विषय नहीं है। पर वहाँ जो आर्य शिक्षण-संस्थाएँ अपने घर्म 
एवं संस्कृति की रक्षा के लिए महत्त्वपूर्ण कार्य कर रही हैं, उन्हीं का उल्लेख इस भ्रध्याय में 
किया जाएगा । 
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विदेशों में आर्थ शिक्षण-संस्थाओं की स्थापना ६८७ 


(२) मॉरीशस में श्रायं शिक्षण-संस्थाएँ 

मु उन्‍नीसवीं सदी के मध्य भाग में जब उत्तरप्रदेश तथा विहार के भ्रभावग्रस्त व 
वेरोजगार लोगों ने मजदूरी करके ्राजीविका प्राप्त करने के प्रयोजन से मॉरीशस जाना 
शुरू किया, तो यह देश फ्रेज्च साम्राज्य के अ्रन्तगंत था । सन्‌ १७१४ से १६१० तक वह 
फ्रांस के अधीन रहा। वाद में उसे पर अंग्रेजों का आधिपत्य स्थापित हो गया । दो सदियों 
के लगभग फ्रांस के श्रधीन रहने के कारण मॉरीशस में फ्रेड्च भाषा का प्रचार है, और 
वहाँ की सर्वसाधारण जनता भी ऐसी भाषा का प्रयोग करती है, जिसमें फ्रेज्च शब्दों का 
बाहुल्‍य है। मजदूर के रूप में भारतीय मूल के जो लोग मॉरीशस जाकर बसे, उनकी 
भाषा मुख्यतया हिन्दी थी और वे हिन्दू घर्मं के श्रनुयायी थे। वीसवीं सदी का प्रारम्भ 
होने से पूर्व ही वे आर्येसमाज के सम्पर्क में श्राने लग गये थे, और उनमें उत्कट रूप से 
यह इच्छा उत्तन्‍्न हो गयी थी, कि वे अपने घम्म, भाषा और संस्कृति को सुरक्षित रखें । 
सन्‌ १६०३ में वहाँ आ्र्यंसमाज की स्थापना भी हो गयी थी। बैंदिक घर्मं के जिस विशुद्ध 
स्वरूप का महथि दयानन्द सरस्वती ने प्रतिपादन किया था, मॉरीशस के भारतीयों में वह 
बहुत लोकप्रिय हुआ, और धीरे-बीरे वहाँ नये श्रायंत्रमाजों की स्थापना होती गयी। इस 

समय वहाँ विद्यमान आयंसमाजों की संख्या ३०० के लगभग है। 
आयंसमाज का सदा यह प्रयत्न रहा है कि भारत की प्राचीन श्ार्य सस्‍्यता और 
संस्कृति सुरक्षित रहे। मॉरीशस में भी झायंसमाज का यही प्रयत्न था। इसोलिए वहाँ 
ऐसी शिक्षण-संस्थाओ्रों की आवश्यकता अनुभव की जाने लगी, जिनमें झवनी भाषा तथा 
अपने धर्म की शिक्षा की समुचित व्यवस्था हो । इसी प्रयोजन से १८ जुलाई, १६१८ को 
वाक्वा नगर में आरय॑ विद्यालय खोला गया। प्रारम्भ में इस विद्यालय में १२ विद्यार्थी 
प्रविष्ट हुए ये। उस समय मॉरीशस में आ्रायंसमाजियों की संख्या बहुत कम थी, झौर 
प्रायः गरीव लोग ही समाज के सदस्य थे । उनकी झामदनी भ्राउ-दस रुपये मासिक के 
लगभग थी, फिर भी वे राय धर्म और संस्कृति के प्रति श्रद्धा के कारण आठ आने व 
'सोलह आने! प्रतिमास वैदिक धर्मं तथा विद्या की वृद्धि के लिए प्रदान कर देते थे। झाय॑ 
विद्यालय के संचालन तथा वहाँ अ्रध्यापन का कार्य श्री काशीनाथ किष्टो ने अपने हाथों में 
लिया, और योग्यता के साथ उसका सम्पादन किया। वह एक सरकारी स्कूल में शिक्षक 
थे, पर आरयंसमाज के लिए उन्होंने अपनी सरकारी सर्विस से त्यागपत्र दे दिया था। 
इसी विद्यालय को सन्‌ १९२४ में आरय॑ वैदिक स्कूल कहा जाने लगा। बाक्वा का आये 
विद्यालय मॉरीशस में अपने ढंग की पहली शिक्षण-संस्था थी। उस समय वहाँ जो भी 
शिक्षणालय विद्यमान थे, वे सब प्रायः ईसाई मिंशनरियों द्वारा संचालित थे। उनमें हिन्दू 
घममं की शिक्षा का तो प्रश्न ही क्या, हिन्दी तक नहीं पढ़ायी जाती थी। बच्चे क्रिश्चियन 
वातावरण में पढ़ते थे, और 'ईसा मोरे राम रमैया, ईसा मोरे कृष्ण कन्हैया सदृश गीत 
उन्हें याद कराये जाते ये, जिससे उन पर ईसाई मत का प्रभाव गहरा होता जाता था। 
इसी समय आयंसमाजं ने सरकार से यह भी माँग की, कि जो विद्यालय सरकार के हाथों 
में हैं, उनमें फ्रेज्च के साथ-साथ हिन्दी की पढ़ाई की भी व्यवस्था की जाए, क्योंकि 
मॉरीशस में बसे हुए भारतीय मूल के लोगों की भाषा हिन्दी ही है। पर सरकार पर 
विभर न'ः कर आार्यसमाज ने हिन्दी भाषा तथां झाय॑ घम की शिक्षा के लिए अपने 
शिक्षणालय स्थापित करने के प्रयत्त को जारी रखा। लोवाचिर-पलाक ग्राम के निवासी 
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इृद८ आर्यंसमाज का इतिहास 


श्री रामस्वरूप रामगति ने अपने प्राम में एक पाठशाला खोलने का निश्चय किया, ताकि 
वहाँ के बच्चों को पढ़ने के लिए तीन मील दूर वोनाकेईं न जाना पड़े। श्री रामगति ने 
पाठशाला के लिए घन भी दिया और भूमि भी । श्री रामप्रसाद वुन्धन ने भी इसके लिए 
उदारतापूर्वक घनराशि प्रदान की। लाँवाचिर की पाठशाला में फ्रेज्च, हिन्दी और 
अंग्रेजी तीनों भाषाओं की शिक्षा की समुचित व्यवस्था थी। यह पाठशाला बहुत लोकप्रिय 
हुई, और आयसमाज के कार्यकलाप के सम्बन्ध में इसके द्वारा जनता में सम्मान का भाव 
उत्पन्न हुआ । इसके बाद जो अनेक शिक्षण-संस्थाएँ भ्रायंसमाज द्वारा माँ रीशस में स्थापित 
की गयीं, उनका संक्षिप्त विवरण इस प्रकार है --- 

कन्या पाठशाला, रिशमार फ्लाक- श्री हनुमानजी ने रिशमार में अपनी भूमि 
पर कन्याओं के लिए एक पाठशाला स्थापित की थी, और उस पर शिक्षणालय के लिए 
उपयुक्त इमारतें भी अपने खर्च से वनवा दी थीं। उनकी दिवंगत प्रपौत्री अ्रम्वावती 
के नाम पर इस संस्था का नाम अ्म्वावती कन्या पाठशाला रखा गया। सन्‌ १६२६ में 
इसमें पढ़ाई प्रारम्भ हुईं थी। 

कन्या पाठशाला, मेनी-फ़रनिक्स--इस शिक्षण-संस्था की स्थापना सन्‌ १६२८ में 
श्री रतन रामदीन के प्रयत्न से हुई थी। उन्होंने इसके लिए भूमि प्रदान की थी, और 
श्राय प्रतिनिधि सभा मॉरीशस के सहयोग से उस पर भवनों का निर्माण कराया था। इस . 
पाठशाला ने श्रच्छी उन्नति की, और स्त्रीशिक्षा के महत्त्व को स्त्रीकार कर पुराणपन्थी 
लोग भी अपनी वालिकाश्रों को इसमें प्रविष्ट कराने लगे । सिलाई, कशीदा झ्रादि सिखाने 
की भी इसमें समुचित व्यवस्था की गयी । 

पाठशाला, बोनाकेई -- सन्‌ १६२८ में इसकी स्थापना एक सायंकालीन पाठशाला 
के रूप में की गयी थी, जिसमें बालकों श्लौर वालिकाओं --दोनों के लिए शिक्षा का प्रवन्ध 
था । वाद में दिन में पढ़ाई होने लगी, और इस संस्था' ने एक सुव्यवस्थित विद्यालय का 
रूप प्राप्त कर लिया। मॉरीशस के सेकड़ों छात्र व छात्राएँ इस विद्यालय में शिक्षा प्राप्त 
कर चुके हैं। 

पाठशाला पुलेन्सायां--इस संस्था की स्थापना सन्‌ १६३४ में स्थानीय आय॑- 
समाज द्वारा की गयी थी । प्लेन्मायां एक केन्द्रीय स्थान है, और इसकी केन्द्रीय स्थिति 
के कारण निकटवर्ती जनता को अपने घर्मं एवं संस्कृति के वातावरण में वच्चों को पढ़ाने 
का' इस पाठशाला द्वारा अच्छा अवसर प्राप्त है। 

पाठशाला, क्यूपिप--यह पाठशाला एक ऐसे क्षेत्र में स्थित है, जहाँ ईसाई धर्म 
तथा फ्रेज्च लोगों की प्रधानता है। वहाँ के वहुसंख्यक निवासी फ्रेज्च और मॉरीशस के 
मूल निवासियों के संकर हैं। इस क्षेत्र में भारतीय मूल के बालक-वालिकाश्रों की शिक्षा 
के लिए पाठशाला खोलकर आरयंसमाज ने बहुत उपयोगी काय॑ किया है। इस संस्था में 
घमंशिक्षा पर विशेष ध्यान दिया जाता है । 

कन्या पाठशाला, पोर्ट लुई---इस' पाठशाला की स्थापना मार्च, १६३४ में हुई 
थी। प्रारम्भ में इसमें ५६ छात्राएँ प्रविष्ट हुई थीं, जिनकी संख्या में बाद में निरन्तर - 
वृद्धि होती गयी । जिस स्थान पर यह पाठशाला स्थापित की गयी थीं, वह 'अद्धानन्द 
श्राश्नम' कहाता है। श्रीमती भगवती और श्रीमती वखोरी का इस संस्था को सफल 
बनाने में विशेष कं त्त्व रहा । 
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आयें पाठशाला, बुआपोरी--इस संस्था में वालक और बालिकाएँ एक साथ 
शिक्षा प्राप्त करते हैं। श्री सोमारु भ्ंगद ने इसके विकास-के लिए बहुत श्रम किया था। 

झाये पाठशाला, तायाक--श्री कृष्ण घूरा तथा पण्डित शिवलगन' बहोरन के 
प्रयत्न से इस पाठशाला ने अच्छी उन्नति की। इसमें वालिकाशों को सिलाई आदि भी 
सिखायी जाती है। 

पाठशाला, कांतुलेर --इसमें बालकों और बालिकाओं की सहशिक्षा की व्यवस्था 
है, और कांतुलेर के छाच-छात्राएँ वड़ी संख्या में इससे लाभ उठा रहे हैं। सन्ध्या- 
वन्दन तथा घमसं शिक्षा पर इस संस्था में विशेष ध्यान दिया जाता है। 

संस्कृत विद्यालय, नुबेल-द-कुचेत --इस संस्था की स्थापता मई, १९६३ में नुवेल- 
द-कुवेत के 'स्वतन्त्रानन्द आश्रम” में की गयी थी। इसमें अ्रन्य विषयों के साथ-साथ 
संसक्ृत की शिक्षा की विशेष व्यवस्था की ययी थी । पण्डित बालमुकुन्द द्विवेदी इसके 
आचार्य नियुक्त किये गये । पण्डितजी संस्कृत में शास्त्री और अंग्रेजी में बी० ए० थे। 
उन्होंने बड़े परिश्रम और लगन से संस्कृत विद्यालय का संचालन किया। शुरू में 
मॉरीशस के विद्यार्थियों ने संस्क्ृत के प्रति विशेष रुचि' नहीं दिखायी, पर १६६४ तक 
इस विद्यालय में संस्कृत पढ़ने वाले छात्रों की संख्या २० हो गयी, और मॉरीशस के 
सभी प्रान्‍्तों से विद्यार्थी वहाँ संस्‍क्षत भाषा, बैंदिक धर्मं तथा आये संस्कृति की शिक्षा 
प्राप्त करने के लिए आने लगे। विद्यालय के साथ छात्रावास की भी स्थापना की गयी, 
झौर वहाँ के भोजन तथा रहन-सहन पर आचाये द्वारा श्रावश्यक नियन्त्रण रखा जाने 
लगा। खेद है, कि यह विद्यालय देर तक कायम नहीं रह सका। पण्डित बालमुकुन्द 
द्विवेदी के भारत वापस लौट जाने पर ऐसे अभ्रध्यापक व कार्यकर्ता इसे उपलब्ध नहीं हुए, 
जो सफलतापूर्वक इसका संचालन कर सकते । ह 

डी० ए० वी० कॉलिज, पोर्ट लुई--जिन अनेक पाठशालाशों और विद्यालयों 
का ऊपर उल्लेख किया गया है, उनमें उच्च शिक्षा की व्यवस्था' नहीं थी। चिरकाल से 
यह आवश्यकता अनुभव की जा रही थी, कि मॉरीशस में झ्रायंसमाज की एक ऐसी 
शिक्षण-संस्था' भी होनी चाहिये, जहाँ विद्यार्थी उच्च शिक्षा ,प्राप्त कर सकें। इसी 
आवश्यकता की पूर्ति के लिए ११ जनवरी, १६६४ के दिन वहाँ डी० ए० वी० कॉलिज 
की स्थापना की गयी। शुरू में कॉलिज का अपना भवन नहीं था। मॉरीशस के आये- 
समाजों के केन्द्रीय संगठन “आये सभा का जहाँ प्रधान कार्यालय था, उस आये भवन 
के ही एक भाग को आवश्यक परिवततेन व परिवर्धेत करके अध्यापन के लिए प्रयुक्त कर 
लिया गया । डॉक्टर जे० सीगोबिन कॉलिज के व्यवस्थापक नियुक्त हुए और स्वामी 
अखिलानन्द सरस्वती ने इस नयी झायें शिक्षण-संस्था को लोकप्रिय बनाने के लिए बहुत 
प्रिशक्रम-किया ।- चार साल पश्चात्‌ कॉलिज को मॉरीशस की राजघानी पोर्ट लुई में 
स्थानान्तरित कर दिया गया । इस बीच में वहाँ उसकी अपनी शानदार इमारत बनकर 
तैयार हो गयी थी। झ्ाटू स और सायन्स दोनों वर्गों के विषयों की पढ़ाई के लिए मॉरीशस 
के शिक्षा विभाग द्वारा स्वीक्षति प्राप्त हो गयी, और शीघ्र ही उस देश की प्रमुख शिक्षण- 
संस्थाओं में उसने स्थान प्राप्त कर लिया । आर्य सभा चाहती थी, कि डी० एं० वी० 
कॉलिज संस्कृत के पठन-पाठन का महत्त्वपूर्ण केन्द्र वत॒ जाए। पर यह सम्भव नहीं हुआ, 
क्योंकि संस्कृत की शिक्षा में न विद्याथियों की रुचि थी और न उनके माता-पिता की । 
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६8६० आझायंसमाज का इतिहास 


आर्य सभा अब भी इस बात के लिए प्रयत्नशील है, कि डी० ए० बी० कॉलिज में संस्कृत 
को समुचित स्थान प्राप्त हो । हिन्दी इस कॉलिज में अनिवाये रूप से सवको पढ़नी होती 
है । पाठ्यक्रम के अन्य विषय अंग्रेजी, फ्रेज्च, इतिहास, भूगोल, कला, संगीत, वाणिज्य, 
अर्थशास्त्र, एकाउण्टेन्सी, रसायनशास्त्र, भौतिक विज्ञान, गणित और प्राणिशास्त्र हैं । 
यह प्रयत्न किया जा रहा है, कि कॉलिज में शिल्प की शिक्षा! भी प्रारम्भ की जाये, ताकि 
विद्यार्थी देश की श्रौद्योगिक उन्नति में सहायक हो सकें। डी० ए० वी० कॉलिज में 
विद्यार्थियों से जो फीस ली जाती है, वह उसी स्तर की भ्रन्य शिक्षण-संस्थाश्रों की तुलना 
में बहुत कम है । कॉलिज के खर्चे का बड़ा भाग झाय सभा तथा श्राययं जनता द्वारा ही 
प्राप्त होता है। मॉरीशस के डी० ए० वी० कॉलिज का भारत की डी० ए० वी० संस्थाओं 
के साथ सम्पर्क है। इसीलिए मॉरीशस के दो विद्यार्थी उच्च शिक्षा के लिए इस प्रयोजन 
से डी० ए० वी० कॉलिज चण्डीगढ़ भेजे गये थें, ताकि वहाँ वे दयाननन्‍्द एंग्लो-वेदिक 
आ्रान्दोलन की मान्यताओं, परम्पराओं और आदशों से भली-भाँति परिचित हो जाएं, 
और स्वदेश वापस झाकर श्रपने डी० ए० वी० कॉलिज में भी उनका पालन करा सकें। 
 आयंसमाज द्वारा स्थापित व संचालित पाठशालाओओं में अ्ध्यापन-कार्य के लिए 
प्रशिक्षित भ्रध्यापक उपलब्ध हो सकें, इस प्रयोजन से आयें सभा द्वारा सन्‌ १६३६४ में 
प्रशिक्षण (एथांगं॥8) कक्षा भी शुरू कर दी गयी थी। इसमें अध्यापकों को इस दृष्टि 
से प्रशिक्षण दिया जाता था, जिससे कि वे आय॑ शिक्षणालयों के वातावरण को झार्यंसमाज 
की मान्यताओं के अनुरूप वना सकें | आर्यसमाज की विभिन्‍न शिक्षण-संस्थाओं के समुचित 
संचालन तथा उन पर नियन्त्रण रखने के लिए “विद्या सभा' का भी मॉरीशस में संगठन 
किया गया है। देश के प्रत्येक जिले में इस सभा की झोर से निरीक्षक नियुक्त हैं। क्योंकि 
अनेक भाय॑ शिक्षणालयों में धर्मशिक्षा की भी व्यवस्था है और यह प्रयत्न तो सभी भझार्य 
शिक्षण-संस्थाओं में किया जाता है कि उनके विद्यार्थी भ्रपने धर्म एवं संस्कृति से भली- 
भाँति परिचित हो जाएँ, अत: सन्‌ १६४७ में मॉरीशस में धर्म शिक्षा की परीक्षाएँ शुरू 
की गयीं । इन परीक्षाओ्ों का क्रम इस प्रकार रखा गया---सिद्धान्तरत्न, सिद्धान्तभूषण, 
सिद्धान्तशास्त्री और वेदवाचस्पति। परीक्षाओं को आयोजित करने के साथ साथ पृथक्‌ 
रूप से धर्म की शिक्षा प्रदात करने की भी वहाँ व्यवस्था की गयी। श्रायंसमाज शिक्षा सभा, 
अजमेर ने धर्मशिक्षा का जो पाठ्यक्रम निर्धारित किया है, मॉरीशस में उसे अपना 
लिया गया और उसके अ्ननुसार घमर्म की शिक्षा भाष्त कर जो विद्यार्थी सिद्धान्तरत्न भ्रादि 
परीक्षाओं में सम्मिलित होने लगे, उनकी संख्या में निरन्तर वृद्धि होती गयी और अब 
वह ५०० से भी ऊपर पहुँच गयी है । 
यहाँ मॉरीशस की केवल प्रमुख आय॑ शिक्षण-संस्थाओं का ही परिचय दिया गया 
हैं। इनके अतिरिक्त भी बहुत-सी छोटी-छोटी पाठशालाएँ हैं, जो प्रायः झायंसमाज 
मन्दिरों में स्थित हैं। मॉरीशस के ३०० के लगभग आय॑समाजों में वहुसंख्या ऐसे समाजों 
की है, जिनमें हिन्दी भाषा तथा घर्मं की शिक्षा देने के लिए सायंकालीन व दिन के समय 
की पाठशालाएँ विद्यमान हैं। भारतीय मूल के जो लोग मॉरीशस में बसे हुए हैं, उनमें 
बहुत वड़ी संख्या हिन्दी भाषा भाषियों की है। पर उनके लिए अपनी मातृभाषा की 
रक्षा कर सकना सुगम नहीं था, क्योंकि फ्रेज्च भर ब्रिटिश शासकों के भ्रधीन रहते 
हुए उन्हें उनकी भाषाएँ पढ़नी होती थीं, सव सरकारी कामकाज इन्हीं भाषाश्रों में होता 
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था, भर शिक्षा की माध्यम भी ये विदेशी भाषाएँ ही थीं। इस दशा में आर्यसमाज ने 
जहाँ मॉरीशस में आय॑ संस्कृति भौर वैदिक धर्मं की रक्षा के लिए उद्योग किया, वहाँ साथ 
ही आय॑ भाषा (हिन्दी) की रक्षा तथा उन्नति पर भी ध्यान दिया । 


(३) पुर्वो श्रफ्नीका की श्रा्य शिक्षण-संस्थाएँ 
वर्तेमान समय में केनिया, तंजानिया और युगाण्डा -- ये तीन स्वतन्त्र राज्य हैं, जो 
पहले ब्रिटेन की अधीनता में थे और जिनको संयुक्त रूप से पूर्वी अफ्रीका ' कहा जाता था । 
इन पर श्विटेन का आधिपत्य कंसे स्थापित हुआ, इस सम्बन्ध में इतना लिख देना ही पर्याप्त 
है, कि अफ्रौका महाद्वीप का अवगाहन करते हुए फ्रांस, वेल्जियम, पोर्तृ गाल, हिटेन, स्पेन 
और हालेण्ड आदि यूरोपियन देशों ने उसके विविध प्रदेशों पर अपना प्रभृत्व स्थापित 
कर लिया था। पूर्वी अफ्रीका में तंजानिया पहले जम॑नी के अ्रधीन था, पर प्रथम महायुद्ध 

(१६१४-१८) के, समय उसे ब्विटेन ने जर्मनी से जीत लिया था। इसी प्रकार दक्षिणी अफ्रीका 
पहले हालेण्ड के साम्राज्य के अन्तर्गत था, पर नेपोलियन के समय के युद्धों के अवसर 
पर ब्रिटेन का उस पर प्रभृत््व स्थापित हो गया था। अफ्रीका के प्राय: सभी प्रदेश सभ्यता 
के क्षेत्र में बहुत पिछड़े हुए थे। उनके निवासी प्रायः अशिक्षित थे और नये ज्ञान-विज्ञान 
से उन्हें कोई परिचय नहीं था । अफ्रीकन प्रदेशों के विकास के लिए यह आवश्यक था, 
कि उनमें पक्की सड़कें बनवायी जायें, रेल मार्गों का विस्तार किया जाये और व्यापार व 
व्यवसाय भी वहाँ प्रारम्भ किये जायें । जब पूर्वी अफ्रीका में अंग्रेजों ने रेलवे लाइनों और 
सड़कों का निर्माण शूरू किया, तो उन्हें जिन शिक्षित कमंचारियों तथा कुशल शिल्पियों 
व मजदूरों की आवश्यकता थी, उन्हें भारत से कम पारिश्रमिक पर प्राप्त किया जा सकता 
था'। इसीलिए उन्‍नीसवीं सदी के अन्तिम दशक तथा बीसवीं सदी के प्रथम चरण में बहुत- 
से भारतीय पूर्वी श्रफ़ीका गये, और रेलवे लाइनों ग्रादि के निमर्रण द्वारा उस देश के 
श्राथिक विकास में उन्होंने बहुत सहायता की । इससे वहाँ व्यापार और व्यवसाय के 
विकसित होने में भी सहायता मिली, और बहुत-से भारतीय व्यापार के लिए भी इस देश 
में जा वसने के लिए प्रेरित हुए। रेलवे ग्रादि के निर्माण तथा व्यापार के लिए जो बहुत-से 
भारतीय पूर्वी अफ्रीका गये, उनमें पंजाबी और गुजराती सबसे अधिक थे। इनमें, विशेषतया 
पंजाबियों में पहले ही आयंसमाज का प्रचार था, अ्रतः पूर्वी अफ्रीका जाकर भी इन्होंने 
अपने घर्मं का पालन करने के लिए आर्यंसमाजों की स्थापना की । इस देश का पहला झाये- 
समाज सन्‌ १९०३ में नेरोबी में स्थापित हुआ था, और बाद में मोम्बासा, दारुस्सलाम, 
कम्पाला आदि अन्य नगरों में भी समाज स्थापित हुए । सन्‌ १६३३ में पूर्वी अफ़रीका के 
झ्रायंसमाजों का केन्द्रीय संगठन "आर्य प्रतिनिधि सभा पूर्वी अफ्रीका' के नाम से गठित 
किया गया, जिसमें १७ श्रायंसमाज सम्मिलित हुए । बाद में अन्य भी अनेक आय॑समाजों 
की इस देश में स्थापना हुई । 

... आयंसमाज का एक मुख्य उद्देश्य 'अविद्या का नाश और विद्या की वृद्धि! है । 
इसीलिए शिक्षा के प्रसार के लिए आयंसमाज द्वारा विशेष प्रयत्न किया जाता रहा है। 
पूर्वी अ्क्कीका में भी श्रायंसमाजों ने बहुत-से स्कूल इस प्रयोजन से स्थापित किये, कि उन 
द्वारा जहाँ भारतीय बालक-वालिकाएंँ अपने घममं व संस्कृति के वातावरण में शिक्षा प्राप्त 
करें, वहाँ साथ ही अ्रफ्रीकन. बच्चों को भी वैदिक घम्म से प्रभावित होने का अवसर मिले | 
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६९२ आझायंसमाज का इतिहास 


कम्पाला आदि प्रायः सभी नगरों में आयंसमाज द्वारा 


पाठ्शालाओं और स्कूलों को स्थापना की गयी, और इन सबमें श्रार्य भाषा (हिन्दी) की 
पढ़ाई पर विशेष ध्यान दिया गथा। नैरोबी में श्रायंसमाज की प्रथम शिक्षण-संस्था सन्‌ १९६१० 
में स्थापित की गयी थी, जिसका नाम "झा कन्या पाठशाला” था । यह पाठशाला 
श्री मथुरादास के मकान में थी, और अध्यापक का वेतन भी उन्हीं द्वारा दिया जाता था। 
छात्राओं की संख्या बढ़ जाने पर पाठशाला की एक शाखा श्री बदरीनाथ के मकान पर 
खोली गयी | सन्‌ १६२० तक इस संस्था में कोई फीस नहीं ली जाती थी । इसके वाद 
सन्‌ १६२२ में अफ्रीकन बच्चों के लिए एक स्कूल खोला गषा। सन्‌ १६४३ में शिशुओं 
के लिए आर्य नसरी स्कूल की स्थापना की गयी, और वाद में आय॑ गल्स सकेण्डरी स्कूल 
तथा आयय॑ वॉयज़ सँकेण्डरी स्कूल स्थापित किये गये । पर पूर्वी अफ्रीका के भ्रार्य लोग 
बालकों और बालिकाओं के लिए स्कूल खोलकर ही सन्तुष्ट नहीं हुए । मह॒षि दयानन्‍्द 
सरस्वती ने शिक्षा के सम्बन्ध में जो सिद्धान्त प्रतिपादित किये थे, वे उनके सम्मुख थे भौर 
उनके भ्नुसार भारत में जो ग्रुरुकुल स्थापित किये जा रहे थे, उनसे भी वे परिचित थे | 
पूर्वी अफ्रीका में भी इसीलिए एक ग्ुरुकुल की स्थापना का प्रयत्न किया गया, जिस पर 
इसी अ्रध्याय के अगले प्रकरण में प्रकाश डाला जायेगा । 
वर्तमान समय में नैरोबी में निम्नलिखित झाये शिक्षण-संस्थाएँ विद्यमान हैं-- 
पार्कलेण्ड्स झायें गल्से हाईस्कूल--प्रारम्भ में यह शिक्षणालय ववीन्सवे पर 
स्थापित किया गया था। वाद में यह स्थान सरकार हा रा बक॑ले बैंक की नयी इमारत के लिए 
दे दिया गया, जिसके कारण इस स्कूल को नगारा रोड पर सन्‌ १६४८ में पुनःस्थापित 
किया गया | उस समय इसमें प्राथमिक तथा उच्चतर दोनों स्तरों की शिक्षा की व्यवस्था' 
थी। सन्‌ १६५६ में स्कूल की उच्च कक्षाओं को पारकलेण्ड में स्थानान्तरित कर दिया 
गया। केनिया की सरकार की शिक्षाविषयक नयी नीति के परिणामस्वरूप इस संस्था के 
प्राइमरी विभाग को नैरोबी की सिटी कौंसिल ने अपने अ्रधिकार में ले लिया, और 
पाकलेण्ड का सैकेण्डरी व उच्च विभाग केनिया के शिक्षा मन्त्रालय के भ्रधिकार में चला 
गया | भ्रव इसका प्रवन्ध एक बोर्ड ऑफ्‌ गवनंस के हाथों में है, जिसके प्रधान जस्टिस 
एस० के० सचदेंव हैं। बोर्ड आफ गवरनसं में श्रायंसमाज द्वारा' मनोनीत व्यक्ति भी 
पर्याप्त संख्या में सदस्य हैं। भव इसकी स्थिति सरकार द्वारा चहायता आस्त ऐसी शिक्षण- 
संस्था की हैं, जिसका संचालन सरकार के नियन्त्रण में है। स्कूल १७ वीघे के लगभग के 
सुविशाल परिसर में स्थित है, जहाँ एक बड़े शिक्षणालथ के लिए उपयुक्त सब भवन 
विद्यमान हैं । यह सब भू-भवन सम्पत्ति पहले श्रायंसमाज नेरोबी तथा झ्राय॑ प्रतिनिधि 
सभा पूर्वी अफ्रीका की थी, और उसी द्वारा इसके लिए घन प्राप्त किया गया था। पर 
अब इस पर केनियां की सरकार का स्वत्व हो गया है। संस्था पर जो वाषिक व्यय होता 
है, उसका ८० प्रतिशत भाग सरकार द्वारा अनुदांत के रूप में प्रदान किया जाता है। शेष 
२० प्रतिशत की प्राप्ति शिक्षा शुल्क श्रादि द्वारा होती है। सन्‌ १६८२ में इस स्कूल में 
विद्यार्थियों की संख्या ६६० थी, और वहाँ २७ शिक्षक अ्रध्यापन का कार्य कर रहे थे । 
केनिया के शिक्षा-मन्त्रालय द्वारा निर्वारित पांद्यक्रम के' अनुसार इसमें पढ़ाई होती है, और 
विद्यार्थी केनिया नेशनल एक्जामिनेशन्स कौंसिल की परीक्षात्रों में बैठते हैं। स्कूल में 
धघमंशिक्षा की व्यवस्था है, और विद्यार्थियों को वैदिक घर्मो तथा झार्य॑समाज के नैतिक 


नैरोबी, दारुस्सलाम, मोम्बासा, के 
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मन्तव्यों से परिचय कराने का प्रयत्न किया जाता है। नैरोवी श्रायंसमाज द्वारा घ्मं- 
शिक्षा की जो परीक्षाएँ ली जाती हैं, इस स्कूल की छात्राएँ उनमें भी सम्मिलित होती 
हैं। सरकार के कानून के अनुसार अ्फ्रीकन छात्राओं को भी अनिवाय रूप से इस संस्था 
में प्रविष्ट किया जाता है, और वे भी इसके नैतिक वातावरण से लाभ उठाने का अवसर 
प्राप्त करती हैं। स्कूल में शिक्षा का स्तर बहुत ऊँचा है। सन्‌ १९८१-८२ की परीक्षा में 
सिटी कौंसिल नैरोबी के ११० स्कूलों में इस संस्था ने तेरहवाँ स्थान प्राप्त किया था। 
इस स्कूल के साथ की सम्पूर्ण भूमि “श्र द्वानन्द आ्राश्रम” के नाम से प्रसिद्ध है, और यह 
झ्ाय॑ प्रतिनिधि सभा पूर्वी अफ्रीका को सेठ नानजी कालिदास ने दान में दी थी । 
आये गलसे संकेण्डरी स्कूल--सन्‌ १६४८ में स्थापित यह कन्या विद्यालय ने रोबी 
के नगारा क्षेत्र में मुरंग रोड पर स्थित है। इसमें ३०० के लगभग वालिकाएँ शिक्षा 
प्राप्त कर रही हैं, जिनमें ७० प्रतिशत अ्रफ्ीकन हैं। केनिया के शिक्षा-मन्त्रालय द्वारा 
निर्धारित पाठ्यक्रम के अनुसार इसमें शिक्षा की व्यवस्था है, पर साथ ही वहाँ हिन्दी 
भाषा' तथा वैदिक धर्म की भी शिक्षा दी जाती है । 
झाये बॉयज सेकण्डरी स्कूल--नरोवी आर्यंसमाज द्वारा बालकों की शिक्षा के 
लिए इस स्कूल की स्थापना सन्‌ १६६८ में की गयी थी। शुरू में इसमें केवल ४ बालक 
प्रविष्ट हुए थे। एक वर्ष बाद इसके विद्याथियों की संख्या ४८ हो गई, और धीरे-घीरे 
बढ़ती हुई यह संख्या अब ३०० से ऊपर पहुँच च्‌ की है। इसमें भी ७० प्रतिशत के लगभग 
विद्यार्थी अ्फ्कीकत हैं। अध्यापकों की' योग्यता और लगन के कारण इस स्कूल का परीक्षा- 
परिणाम सनन्‍्तोषजनक रहता है, और नैरोवी के शिक्षणालयों में इसका उच्च स्थान है। 
आये प्राइमरी स्कूल ---इस संस्था की स्थापना सन्‌ १६१० में आये कन्या पाठशाला 
के नाम से हुई थी। जेसा कि ऊपर लिखा जा चुका है, यह शुरू में श्री सथुरादास के मकान 
पर स्थित थी, पर घीरे-घीरे इसकी निरन्तर वृद्धि होती गयी, और सन्‌ १६५९६ तक यह 
एक शअत्यन्त.विशाल शिक्षण-संस्था के रूप में विकसित हो गयी । सन्‌ १६६६ में नेरोवी की 
फोर्ट हाय रोड पर इस स्कूल के लिए एक भू-खण्ड सरकार से दमामी पट्टे पर प्राप्त कर 
लिया गया था। उस पर आयंसमाज द्वारा जो इमारतें बनवायी गयीं इसमें २७ क्लास 
रूम, आफिस रूम और ४ स्टोर हैं। सन्‌ १६५८-५६ में इस स्कूल में विद्यार्थियों की संख्या 
२,००० थी, और ७० शिक्षक वहाँ अध्यापत के लिए नियुक्त थे | सन्‌ १६५८ में आरय॑ 
गर्ल्स संकेण्डरी स्कूल की स्थापना के कारण इस संस्था में विद्यार्थियों की संख्या कुछ कम 
हो गयी, पर अब भी प्राइमरी स्तर की शिक्षा के लिए यह नैरोबी का अत्यन्त लोकप्रिय 
व लब्धप्रतिष्ठ शिक्षणालय है। 
आय प्राइमरी स्कूल के ख्च में नेरोवी की सिटी कौंसिल भी हाथ बँटाती है, पर 
जहाँ तक आये गल्से सकेण्डरी स्कूल भर आये बाँयज़ सकेण्डरी स्कूल का सम्बन्ध है, 
उनकी व्यवस्था और संचालन पूर्णतया आयंसमाज नैरोबी के अधीन है, और उसी द्वारा 
इन शिक्षेणालयों का खो चलाया जाता है । आयंसमाज के तत्त्वावधान में विद्यमान इन 
स्कूलों पर आयंसमाज नेरोबी द्वारा' दस लाख शिलिग (८५,७६,००० रुपये) के लगभग 
धनराशि प्रतिवर्ष खच की जाती है। 
झा शिशुशाला (झार्ये नसेरी स्कूल)--नैरोबी के आयंसमाज के समान वहाँ 
' की स्त्री समाज भी अत्यन्त सक्तिय है। उस द्वारा एक शिशुशाला का संचालन किया जा 
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रहा है, जिसकी झआाधारशिला १५ मई, सन्‌ १६५० के दिन स्वामी स्वतन्त्रानन्दजी 
महाराज द्वारा रखी गयी थी। इसका प्रारम्भ १९ बच्चों से किया गया था, पर शीक्र ही 
यह उन्नति के पथ पर अग्रसर होने लगी, और वर्तमान समय में इसमें ४०० के लगभग 
बच्चे शिक्षा प्राप्त कर रहे हैं। शिशुशाला में वहुसंख्यक बच्चे अफ्रीकन हैं, पर उसका 
वातावरण झाय॑ धर्म के अनुरूप हैं। सव बच्चों को वेदमन्त्र याद कराये जाते हैं, और 
सन्ध्या-हवन की वहाँ समुचित व्यवस्था है । अफ्रीकन बालकों और वालिकाओं को वेद- 
मन्त्रों का पाठ करते हुए देखकर कौन ऐसा आर्य हैं, जिसका हृदय प्रसन्नता और गर्वे 
से पूर्ण न हो जायेगा | शिशुशाला के साथ एक सुन्दर यज्ञशाला भी है, जिसमें नित्यप्रति 
प्रार्थना, सन्ध्या व हवन का भ्रायोजन होता है । बच्चों की इस संस्था का प्रवन्ध व संचालन 
स्‍त्री समाज के हाथों में है, और उसी द्वारा इसका खचे चलाया जाता है। स्त्री समाज 
की यह शिशुशाला नैरोवी के नसंरी स्कूलों में अत्यन्त प्रतिष्ठित स्थान रखती है। बच्चों 
को इसमें प्रविष्ट कराने की माँग इतनी भ्रधिक है, कि स्थान की कमी के कारण उसे 
पूरा कर सकना सम्भव नहीं होता । इस ढंग के अ्रन्य स्कूलों की तुलना में इसका शुल्क 
बहुत कम है, और धर्म, जाति, रंग आदि का कोई भी भेद किये विना एशियन और 
अफ्रीकन बच्चे वहाँ साथ-साथ खेलते और पढ़ते हैं । 
सन्‌ १९२४ में झ्रायंसमाज नेरोवी द्वारा झफ्रीकन विद्यार्थियों के लिए एक 
सायंकालीन विद्यालय खोला गया था | कुछ ही समय में इसमें २०० के लगभग विद्यार्थी 
शिक्षा प्राप्त करने लग गये थे । पर खेद है, कि यह देर तक कायम नहीं रह सका। पर 
अफ्रीकन वालकों और वालिकाओं की शिक्षा तथा हित कल्याण का आयसमाज को सदा 
ध्यान रहा'है। इसीलिए पूर्वी अफ्रोका की आय॑ प्रतिनिधि सभा' ने 'दयाननद होम' नाम से 
अफ्रीकन बच्चों के लिए एक अनाथालय सन्‌ १६६२ में स्थापित किया था। इसमें केवल 
अ्रवाथ अफ्रीकंन बच्चों को प्रविष्ठ किया जाता था और उनके भरण-पोषण तथा शिक्षा का 
व्यय श्रार्यंसमांज करता था । दयानन्द होम में बच्चों का रहन-सहन झौर खानपान आये- 
समाज की मान्यताओं के अनुरूप था.। वे निरामिष भोंजन करते थे, वेदरूत्त्रों द्वारा प्रार्थना 
फरते थे, और उन्हें श्राय॑ घ्म की शिक्षा दी जाती थी | इस प्रकार अफ्रीकन लोगों 
में भी एक ऐसा वर्ग विकसित होने लग गया था, जो वैदिक धर्म का अनुयायी था। 
समयान्तर में इस संस्था में शिथिलता श्राने लगी, आर इसे बन्द कर दिया गया। 
केनिया में मोम्वासा भी एक समृद्ध नगर हैं जो समुद्र तट पर स्थित है । इसे 
क्रेनिया का प्रवेशद्वार कहा जाता है, क्योंकि इसी के बल्दरगाह से समुद्र मार्ग द्वारा 
श्रावागमन तथा व्यापार होता है। नैरोबी के आर्यसमाज के समान मोम्बासा के 
ग्रायंसमाज भी बहुत पुराना है। उसकी स्थापना सन्‌ १६०४ में हुई थी। वहाँ के 
आर्यसमाज ने शिक्षा, विशेषतया स्त्रीशिक्षा पर विशेष ध्यान-दिया, और इसीलिए 
सन्‌ १६३५४ में आये गल्‍से स्कूल नाम से एक शिक्षण-संस्था की स्थापना की । शुरू में इसमें 
३० बालिकाएँ प्रविष्ट हुई थीं, ओर स्कूल की कक्षाएं आयंसमार्ज मन्दिर में ही लगने 
लगी थीं। भार्यसमाजियों में इस शिक्षणालय के लिए इतना उत्साह था, कि उन्होंने भ्रपनी 
मासिक आमदनी का १४ प्रतिशत भाग इसके लिए देना स्वीकार किया। अन्य प्रकार से 
भी वे इसकी आ्राथिक सहायता करने में तत्पर रहे। पाँच साल की भ्रवधि में इस स्कूल 
में छात्राओं की संख्या इतनी वढ़ गयी कि श्रायंसमाज मन्दिर में उनकी शिक्षा की व्यवस्था 
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कर सकता सम्भव नहीं रहा। इसीलिए सन्‌ १६४० में उसे रेस्ट हाउस विल्डिग में 
स्थानान्तरित कर दिया गया। १६४४ तक इस स्कूल में:छात्राओं की संख्या २२५ हो गई 
थी, भौर स्थान की कमी के कारण कितनी ही बालिकाओं के प्रवेश के लिए आवेदनंपत्नों 
को अस्वीकृत करने के लिए विवश होना पड़ा था। वाद में आर्यंसमाज के इस कन्या 
विद्यालय ने और भी अधिक उन्नति की, औ र उसे-मोम्वासा के शिक्षणालयों में संम्मानास्पद 
स्थान प्राप्त हो गया । स्त्री आयेसमाज द्वारा वहाँ एक प्राइमरी स्कूल भी स्थापित किया 
गया हैं। कि, 
पूर्वी अफ्रीका के केनिया राज्य में अन्य भी अनेक नगरों में भ्रायं शिक्षण-संस्थाएँ 
विद्यमान हैं, जो मुख्यतया वालिकाशओं की शिक्षा के लिए खोली गयी हैं । किसुमु नगर 
की आर्य पाठशाला और आय॑ प्राइमरी स्कूल, नकुरू की आये पाठशाला और एल्डोरेट 
की आय॑ पाठशाला इन संस्थाओं में उल्लेखनीय हैं । 
पूर्वी अफ्रीका का एक अन्य राज्य तंजानिया है, जिसका मुख्य नगर दारुस्सलाम 
है। यह समुद्र तट पर स्थित एक प्रसिद्ध वन्दरगाह है, और समुद्र मार्ग से आवागमन 
एबं व्यापार का केन्द्र है। वहाँ के झार्यंसमाज के कुछ उत्साही सभासदों ने सन्‌ १६२६ में 
अपने नगर में एक ऐसे शिक्षणालय की स्थापना का संकल्प किया जिसमें कि जाति, रंग 
आदि का भेद किये बिना सब वर्गों की बालिकाएँ वेंदिक आदर्शों व मान्यताश्रों के 
अनुरूप शिक्षा प्राप्त कर सकें । इसके लिए दारुस्सलाम की जनता ने उदारतापूर्वक 
धनराशियाँ प्रदान कीं, और 'श्री देवकुंआर आये कन्या शाला” नाम से बालिकाओं की 
शिक्षा के लिए एक आर्य शिक्षण-संस्था की स्थापना की गयी । यह निश्चय किया गया, 
कि अंग्रेजी के अतिरिक्त हिन्दी और गुजराती भाषाश्रों तथा घमंशिक्षा की भी इस 
शाला में समुचित व्यवस्था की जाये । शिक्षणालय के संचालन व प्रबन्ध के लिए झायें- 
समाज द्वारा आय॑ विद्या सभा का गठन किया गया। दारुस्सलाम की इस आाय॑ कन्या 
शाला ने बड़ी तेजी के साथ उन्‍नति की । कुछ ही वर्षो में इसमें छात्राओं की संख्या 
ध्ू०० के लगभग हो गयी, और वहाँ दसवीं कक्षा तक की पढ़ाई होने लगी। संस्कृत 
की शिक्षा की भी इसमें व्यवस्था कर दी गयी। पूर्वी अफ्रीका के स्कूलों में प्रचलित 
पाठयक्रम के विविध विषय तो इसमें पढ़ाये ही जाते थे। यही आये कन्या शाला 
समयान्तर में डी० ए० वी० ग्ल्से प्राइमरी स्कूल और दयानन्द एंग्लो-सकेण्डरी स्कूल के 
रूप में परिवर्तित हो गयी। तंजानिया में दारुस्सलाम के अतिरिक्त तबोरा, म्वांजा, 
तांगा और अरुशा में भी आर्यंसमाज विद्यमान थे । उन द्वारा भी हिन्दी भाषा तथा आये 
धर्म की शिक्षा के लिए व्यवस्था की गयी । अनेक आये नर-नारियों ने अ्रवेत॒निक रूप 
से बालकों तथा बालिकाशरों को हिन्दी पढ़ाना और धर्म की शिक्षा देना शुरू किया। 
नैरोबी, मोम्बासा और दारुस्सलाम के समान जंजीबार का झायंसमाज भी बहुत 
पुराना है। उसकी स्थापना सन्‌ १६०७ में हुई थी। पूर्वी अफ्रीका के समुद्र तट से कुछ 
दूरी पर स्थित जंजीबार द्वीप लौंग के लिए सर्वत्र प्रसिक्ृहै, और बहुत-से भारतीय व्यापारी 
बहाँ चिरकाल से बसे चले झा रहे थे। यद्यपि राजनीतिक परिस्थिति के बदल जाने के 
कारण अब जंजीबारं में भारतीयों की संख्या अधिक नहीं रही है, पर आयंसमाज अब 
भी वहाँ विद्यमात्त है । इसं समाज ने बालिकाओं की शिक्षा के लिए एक गल्‍से स्कूल 
स्थापित किया था, भर साथ ही एक पुस्तकालय भी, जिसमें धामिक पुस्तकें अच्छी बड़ी 
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संख्या में संग्रह की गयी थीं। 

पूर्वी अफ्रीका का तीसरा राज्य युगाण्डा है। उसकी राजधानी कम्पाला तथा अन्य 
अनेक नगरों में पहले आर्यंसमाज विद्यमान थे, क्योंकि भारतीय मूल के लोग वहाँ भी 
पर्याप्त संख्या में व्यापार, व्यवसाय आदि के लिए बसे हुए थे। इन समाजों के साथ प्राय: 
सवेत्र आय॑ पाठशालाएँ भी स्थापित थीं। पर ईदी भ्रमीन के हाथों में युगाण्डा की राज- 
शक्ति आ जाने के परिणामस्वरूप जब युगाण्डा में भारतीयों के लिए रह सकना सम्भव 
नहीं रह गया, तो आयसमाज के कार्यकलाप का वहाँ स्वयमेव अ्रच्त हो गया। युगाण्डा 
की राजनीतिक दशा में अब पुनः परिवर्तन हुआ है । पर आारयंसमाज का कार्य वहाँ तभी 
सुचारु रूप से प्रारम्भ हो सकेगा, जब भारतीय मूल के लोग एक वार फिर वहाँ अच्छी 
बड़ी संख्या में वसने लग जाएँगे। भारतीयों के लिए जो संकटाकुल समस्या युगाण्डा में 
उत्पन्न हुई थी, वही केनिया तथा तंजानिया में भी प्रकट होने लग गयी है, और वहाँ के 
अफ्रीकन निवासी एशियन लोगों की सम्पन्तता तथा सम्मानास्पद स्थिति से उद्देग 
अनुभव करने लगे हैं। इस दशा में पूर्वी अफोका में भ्रायंसमाज तथा ग्रायं शिक्ष ण-संस्थाओं 
का भविष्य उस समय तक उज्ज्वल नहीं कहा जा सकता, जब तक कि अ्रफ्रीकन लोगों 
में भी उसी प्रकार वैदिक धर्म का प्रचार न हो जाये, जैसाकि क्रिश्चिएनिटी और इस्लाम 
का हुआ है । 

पूर्वों भ्रफोका में श्रायंसमाजों दवा रा शिक्षा के क्षेत्र में जो कार्य किये गये, उनमें हिन्दी 
भाषा के प्रचार तया प्रध्यापत का महत्त्वपूर्ण स्थान है। इस प्रयोजन से वहाँ की झाय॑- 
प्रतिनिधि सभा ने हिन्दी प्रचार विभाग स्थापित किया था, जिसका प्रधान कार्यालय 
मोम्बासा में है। इस विभाग द्वारा हिन्दी के प्रचार एवं शिक्षा के लिए जो केन्द्र स्थापित 
* किये, सन्‌ १९६६० के लगभग उनकी संख्या ३८ थी । इन रे८ केन्द्रों के लिए ३८ संगठन- 
कर्ता नियुक्त किये गये थे, और €८ प्रचारक या शिक्षक | १९८७ व्यक्ति इनमें हिन्दी 
भाषा की शिक्षा प्राप्त कर रहे थे, भर १८,००० के लगभग रुपया प्रतिवर्ष आरयंसमाज 
द्वारा इस कार्य के लिए खो किया जा रहा था। बहुत-से श्रा्य नर-नारी कुछ भी 
पारिश्रमिक लिये विना इन केन्द्रों में हिन्दी पढ़ाने का कार्य करते थे। आराये प्रतिनिधि 
सभा द्वारा स्थापित इन हिन्दी केन्द्रों में शिक्षा प्राप्त कर विद्यार्थी हिन्दी विद्यापीठ 
प्रयोग तथा राष्ट्रभाषां प्रचार समिति वार्घा सदुश संस्थाश्रों द्वारा आयोजित परीक्षाओं 
में बैठा करते थे । पूर्वी श्रफ़ीका के भ्रायंसमाजों द्वारा यह प्रयत्त भी किया गया, कि वहाँ 
की सरकारों द्वारा विभिन्‍न स्तरों की शिक्षण-संस्थाश्रों के जो पाद्यक्रम निर्धारित किये 
जायें, उनमें हिन्दी को भी स्थान प्राप्त हो । पंजाब में जब हिन्दी के लिए सत्याग्रह आन्दो- 
लग प्रारम्भ हुआ, तो पूर्वी अफ्रीका के अनेक आर्थेसमाजों ने अस्ताव स्वीकृत कर न 
केवल उसका समर्थन ही किया, अपितु उसके लिए घन भी भेजा। का 

सन्‌ १६९५५ के लगभग आर्य कन्या पाठशाला नैरोबी के तत्त्वावधान में पंजाब 
यूनिवर्सिटी की हिन्दी रत्न और हिन्दीभूषण परीक्षाओं की पढ़ाई प्रारम्भ की गयी थी। 
श्रीमती गायत्रीदेवी भारद्वाज ने इन परीक्षाओं के पाठ्यक्रम के अनुसार अध्यापन करने 
के सम्बन्ध में संराहतीय कार्य किया था, और उनके प्रयत्न से १५ छात्राओं ने तेरोबी 
में रहते हुए ये परीक्षाएँ उत्तीर्ण कर ली थीं। बाद में श्री विजयकुमार स्तातक द्वारा 
. इस शिक्षा' को जारी रखा गया । पर धीरे-धीरे इसमें शिथिलता झ्राती गयी। 
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विदेशों में आय शिक्षण-संस्थाओं की स्थापना ६6७ 
वर्तमान समय में हिन्दी प्रचार भ्रादि के प्राय: सभी कार्यक्रमों में जो शिथिलता 

आ गयी है, उसके लिए जहाँ वदली हुईं राजनीतिक परिस्थितियाँ उत्तरदायी हैं, वहाँ 


साथ ही भारतीयों का बहुत बड़ी संख्या में पूर्वी श्रफ्रीका को छोड़कर अन्यत्र चले जाना 
भी एक महत्त्वपुर्ण कारण है । ' 


(४) पूर्वी भ्रक्रीका में गुरुकुल की स्थापना का प्रयास 


सन्‌ १६०२ में हरिद्वार के समीप काँगड़ी गाँव में गुरुकुल की स्थापना हुई थी। 
आर्य जनता में इस शिक्षण-संस्था के लिए भ्रनुपम उत्साह था। ग्रुरुकुल की कीति सन्‌ 
१६०४ तक पूर्वी प्रफ़ीका में भी पहुँच गयी थी । अफ्रीका महाद्वीप का यह प्रदेश उस 
समय अंग्रेजों के शासन में था, और बहुत-से भारतीय भी वहाँ सरकारी सेवा एवं 
व्यापार आदि के लिए वस गये थे। जिस प्रकार भारत के .विविध प्रदेशों के लोग अपने 
बालकों को शिक्षा के लिए गुरुकुल्न काँगड़ी में प्रविष्ट कराने के लिए उत्सुक रहते थे, 
वसे ही पूर्वी अफ्रीका में वसे हुए भारतीयों में भी यह आकांक्षा प्रादुर्भूत होने लगी कि 
वे अपने बालकों को गुरुकुल में शिक्षा दिलाएँ। नरोवी भ्रायंसमाज की अन्तरंग सभा के 
रिकार्ड से ज्ञात होता है, कि १ एप्रिल, सन्‌ १९०४५ की सभा की बैठक में लाला लव्भू- 
राम द्वारा प्रेषित इस आशय का आवेदनपत्र विचारार्थ प्रस्तुत हुआ था कि उनके 
वालक को 'गुरुकुल काँगड़ी में प्रविष्ट कराने के लिए आर्थिक सहायता प्रदान की 
जाये। लाज़ा लव्भूराम का आवेदनपत्रे नैरोबीआर्यंसमाज द्वारा स्वीकृत कर लिया 
गया था। पूर्वी अफ्रीका में बसे हुए भारतीयों में श्रपने वालकों को ग़ुरुकुल में भेजने की 
इच्छा कितनी प्रवल थी, इसे स्पष्ट करने के लिए यही वात पर्याप्त है। 
गुरुकुल प्रणाली की शिक्षा की माँग पूर्वी अफ्रीका में इतनी बढ़ती जा रही थी 
कि वहाँ के आय सज्जनों ने अपना एक पृथक्‌ गुरुकुल खोलने की आवश्यकता अनुभव 
की | इसी के परिणामस्वरूप झ्रायंसमाज नैरोवी द्वारा सन्‌ १९१७ सें इस झाशय कां 
एक प्रस्ताव स्वीकृत किया गया, कि ग्रुरुकुल काँगड़ी की एक शाखा पूर्वी अफ्रीका में 
. खोल दी जाये, ताकि इस देश के बालक ग्रुरकुल शिक्षा पद्धति के लाभ उठा सकें। 
. श्री रामचरण ने इसके लिए अपनी सब सम्पत्ति प्रदान कर देने का संकल्प प्रकट किया, 
जिससे नरोवी के श्रार्यों में गुरुकुल की स्थापना के लिए अनुपम उत्साह का संचार 
हो गया । पूर्वी अफ्रीका में शास्रा गुरुकुल खोले जाने के सम्बन्ध में गुरुकुल काँगड़ी 
से पत्र-व्यवहार भी प्रारम्भ कर दिया गया, पर उसका कोई परिणाम नहों निकला, 
और अफ्रीका में ग्ुछकुल खोलने का विचार क्रियान्वित नहीं हो सका । इस प्रसंग में 
यह बात ध्यान देने योग्य है, कि सन्‌ १६१७ में महात्मा मुंशीरामजी ने संन्यास आश्रम 
में प्रवेश कर लिया था और वह गुरुकुल काँगड़ी के मुख्याधिष्ठाता नहीं रहे ये। उनके चले 
जाने पर ग्रुरुकुल में कोई ऐसा व्यक्ति नहीं रह गया-था, जिसमें इस्ध संस्था' तथा गुरुकुल 
शिक्षाप्रणाली के लिए उन्हीं के समान उत्साह हो । विवश होकर कुछसमय पश्चात्‌ उनसे 
(स्वामी श्रद्धानन्दजी से) गुरुकुल को फिर से: संभाल लेते की प्रार्थना की गयी थी, और वह 
पुत्त: गुरुकुल वापस भी झा गये थे। पर सन्‌ १६१७ और उसके पश्चात्‌ कुछसमय तक 
गुरुकुल काँगड़ी के प्रवन्ध व संचालन की जो दशा रही, उसमें यह आशा' की ही कंसे जा 
सकती थी, कि सुदूर अफ्रीका महांद्वीप में एक नये ग्रुरुकुल की स्थापना पर ध्यान दिया 
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६ &5८  झ्रायंसमाज का इतिहास 


जा सके । 

पर पूर्वी अफ्रीका के आये सज्जनों ने इससे गुरुकुल की स्थापना के विचार का 
परित्याग नहीं कर दिया । वे इसके लिए निरन्तर प्रयत्नशील रहे। इसीलिए 
२८ दिसस्व॒र, १६२४ के दिन झ्राये प्रतिनिधि सभा, पूर्वी अफ्रीका द्वारा यह प्रस्ताव स्वीकृत 
किया गया, कि उस देश में गुरुकुल काँगड़ी की एक शाखा स्थापित की जाये । इस प्रस्ताव 
को क्रियान्वित करने के प्रयोजन से महाशय फकीर चन्द, मास्टर लाहोरी राम और 
श्री नाहररसह की एक उपसमितति बना दी गयी । इस उपसमिति को यह अ्रधिकार दिया 
गया, कि वह प्रस्तावित गुरुकुल के लिए घत एकत्र करे और उसकी स्थापना के सम्बन्ध 
में सव आवश्यक पग उठाये। भ्रार्यसमाज के प्रसिद्ध विद्वान्‌ पण्डित चमृपतिजी उन दिनों 
नैरोवी में ही थे। उपसमिति ने उनका भी सहयोग प्राप्त किया, और पूर्वी ्रफ्रीका में व्यापक 
रूप में प्रमण कर गुरुकुल की स्यापना के सम्बन्ध में एक रिपोर्ट तैयार की । गुरुकुल की 
योजना को आगे बढ़ाने के लिए श्रार्य प्रतिनिधि सभा का एक महत्त्वपूर्ण अधिवेशन जिन्‍जा 
में आयोजित कियां गया, जिसकी भ्रध्यक्षता सेठ नानजी कालिदास मेहता ने की। पूर्वी 
अफ्रीका के सभी प्रदेशों से श्रा्य नर-ता री इस अधिवेशन में सम्मिलित हुए, भौर गुरुकुल की 
योजना को सर्वेसम्मति से स्वीकार कर घन एकंतन्न करने के लिए अपील प्रकाशित की गयी । 
गुरुकुल स्थापित करने की योजना,को क्रियान्वित करने के लिए जिन्‍्जा के सभा के अ्रधिवेशन 
में यह भी निर्णय किया गया, कि गुरुकुल की स्थापना की दिशा में प्रथम पग के -रूप में स्वामी 
श्रद्धानन्दजी महाराज की पुण्य स्मृति में उनके नाम पर “श्रद्धानन्द ब्रह्मचय श्राश्म शीघ्ष 
ही स्थापित कर दिया जाये, जिसमें बालक उसी प्रकार ब्रह्मचयंपूर्वक भ्रनुशासित ढंग से 
निवास करें, जैसे कि गुरुकुल काँगड़ी के छात्रावास में करते हैं। विचार यह था, कि शुरू 
में वालकों की शिक्षा की भी व्यवस्था करने में बहुत व्यय होगा। बालक अभी भ्रन्य 
विद्यालयों में शिक्षा प्राप्त करते रहें पर गुरुकुल शिक्षा प्रणाली के जो लाभ हैं, उन्हें 
ब्रह्मचयं श्राश्नम द्वारा प्राप्त कराया जाये। बाद में जब समुचित साधन उपलब्ध हो 
जाएँगे, शिक्षा की व्यवस्था भी इस शआश्नम में कर दी जायेगी, और यह पूर्णरूप से एक 
गुरुकुल का रूप प्राप्त कर लेगा। आश्रम के लिए श्रीवलजी हरिजी से एक मकान किराये 
पर ले लिया गया, और आश्रम का श्रीगणेश कर दिया गया। नैरोबी में इस श्रद्धानन्द 
ब्रह्मचर्य आश्रम की स्थापना २३ दिसम्बर, १६२८ के दिन की गयी थी, और शुरू में ही 
इसमें तीन वालकों ने प्रवेश ले लिया था। चार मास बीतते-बीतते श्राश्रम में निवास 
करते वाले वालकों की संध्या तीन से वढ़कर छह हो गयी, और बाद में इसमें निरन्तर 
वृद्धि होती गयी । 

श्रद्धानन्द बह्मचय श्राशम, नेरोबी की स्थापना और संचालन में श्री दयालजी 
भीमभाई देसाई का कतृ त््व उल्लेखनीय है । वह पंजाब यूनिवर्सिटी के.एस० ए० थे, 
और ग्रुरुकुल सूपा में काम कर च्‌ के थे । गुरुकुल शिक्षा प्रणाली से उनका घनिष्ठ परिचय 
था। सन्‌ १६२७ में वह नैरोवी आये थे, और पूर्वी अफ्रीका की आये प्रतिनिधि सभा ने 
उनसे ब्रह्मचयं श्राश्मम की योजना तैयार करने के लिए निवेदन किया था। श्री देसाई 
ने झ्राश्नम की जो योजना तैयार की, उसमें उसके निम्नलिखित उद्देश्य निर्धारित किये 
गये ये - (१) विद्यार्थियों को शारीरिक दृष्टि से बलवानू श्रौर वीर व साहसी बनाना, 
(२) उनकी मावस्तिक शक्तियों को विकसित करना ौर उन्हें मानसिक. पराधीनता से 
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हर रतीय संस्कृति के उच्च व पवित्र श्रादर्शों को सदा उनके सम्मुख 
रखते हुए 'सादा जीवन और उच्च विचार' के आ्रादर्श को उनके जीवन में क्रियान्वित 
करने का प्रयत्न करना। इन उद्देश्यों की पूति के लिए आश्रम की योजना में निम्नलिखित 
साधनों का प्रतिपादन किया गया था--प्रासन, प्राणायाम, सूरं भेदन व्यायाम, विविध 
प्रकार के खेल, कुश्ती, यात्राएँ, सन्ध्या-हवन, प्रार्थना, उपासना, ब्रह्मचयं॑ झौर उपदेश । 
आश्षम में वालकों का जीवन किस प्रकार का हो, इस सम्बन्ध में यह व्यवस्था की गईं थी 
कि सबके वस्त्र, रहन-सहन और भोजन एक समान होंगे, चाहे कोई धनी की सन्‍्तान 
हो और चाहे निर्वन की । सवको समान रूप से सादा व तपस्थामय जीवन बिताना 
होगा । भ्राश्नम में निवास करने वाले विद्यार्थियों का दैनिक कार्य क्रम इस प्रकार से निर्घा- 
रित किया गया था-- 

प्रातः ५ वजे जागरण । 
५ से ६११० बजे तक--प्रार्थना, शौच, दच्तधावन, व्यायाम एवं स्तान । 
६'३० से ७ वजे तक---सन्ध्या-हवन । 
७ से ७:३० बजे तक--प्रातराश। 
. ७-३० से १:४५ दोपहर तक --शिक्षा के लिए वालक जिन स्कूलों में प्रविष्ठ हुए हों 
उनमें जाकर शिक्षा प्राप्त करना । 
१४५ से २१३० बजे तक-- भोजन | | 
२३० से ५ बजे तक -स्वाध्याव और स्कूल में दिया गया कार्य सम्पत्न करना । 
प से ६*'३० बजे तक--पत्र-पत्निकाएँ पढ़ना । 
५३० से ५३० बजे तक--ऋतु के भ्रनुसार विविध खेल, कुश्ती आदि । 
६'३० से ७ बजे तक--सन्ध्या-हवन। 
७ से ७३० बजे तक--भोजन। 
७'३० से £ बजे तक--स्वाध्याय एवं विविव विषयों की चर्चा । 
९ से ५ बजे प्रातः तक--शयन। 
यह व्यवस्था की गयी थी, कि भोजन निराभिष, सादा व पुष्टिकर हो और ऋतु 

के अनुसार उसमें परिवतंन होता रहे । खेलों में क्रिकेट और वॉलीवाल को प्रमुंखता दी 
गयी थी। आश्रमवासियों की यह दिनचर्या ठीक बसी ही थी, ज॑सी कि ग्रुरुकुल काँगड़ी 
व गुरुकुल सूपा आदि में थी। श्री दयालजी भीमभाई देसाई गुरुकुल सूपा में काम कर 
चुके थे, भौर वहाँ के ब्रह्मचारियों के जीवन को भली-भाँति जानते थे। उसी को दृष्टि सें 
रख कर उन्होंने श्रद्धानन्द ब्रह्मचयं आश्रम की योजना, नियमावली एवं दिनचर्या तैयार 
की थी। भारत के गरुरुकुलों में प्रायः ऐसी सभाएं भी हुआ' करती थीं, जिनमें विद्यार्थी 
भाषण एवं वाद-विवाद का. अ्रभ्यास किया करते थे । गुरुकुल काँगड़ी में ऐसी एक सभा 
का नाम “वाग्वधिनी सभा” था। अन्य अनेक ग्रुरुकुलों में भी वाग्वधिनी सभाओं की सत्ता 
थी । उन्हीं का अनुके रण कर श्रद्धानन्द ब्रह्मचयं भ्राश्नस, नेरोवी में भी वाग्वधिनी सभा 
बनायी गयी, जिसके अधिवेशन शनिवार को हुआ करते थे। आ्राश्रम में एक पुस्तकालय 
भी था, जिसमें हिन्दी, प्रंग्रेजी और गुजराती की पत्र-पत्रिकाओं के साथ-साथ इन भाषाओं 
की पुस्तकों का भी अच्छा संग्रह था । ; 
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भ्रायंसमाज का इतिहास 


एप्रिल, सन्‌ १६२६ में सेठ नानजी कालिदास मेहता ने नरोबी के पार्कलेण्ड 

क्षेत्र में डह एकड़ जमीन श्रद्धानन्द ब्रह्मचयं ग्राश्नय के लिए प्रदान कर दी। इस जमीन 
पर कुछ भवन पहले से भी बने हुए थे। भवनों में वृद्धि करने के लिए सेठजी ने ६,००० 
की धनराशि भी झ्राश्रम को प्रदान की। अब आश्रम को किराये के मकान में रखने 
की आवश्यकता नहीं रही, और उसे पाक लेण्ड की अपनी भूमि में ले आया गया। सेठ 
नानजी कालिदास को इस आ्राश्रम के लिए. इतना उत्साह था और ग्रुरुकुल शिक्षा प्रणाली 
के प्रति उनकी इतनी श्रास्था थी, कि उन्होंने श्रपने बालक तथा अपने भाई व अन्य 
सस्वन्धियों के वच्चों को भी आ्राश्रम में प्रविष्ट करा दिया ! पूर्वी अफ्रीका के अन्य कितने ही 
आये सज्जनों ने उनका अनुकरण किया, जिसके कारण सन्‌ १६३० में श्राश्रम के विद्याथियों 
की संख्या वयालीस तक पहुँच गयी। वालकों को आश्रम में प्रवेश कराने की माँग इस 
समय इतनी बढ़ गयी थी, कि उसे पूरा नहीं किया जा सकता था। १६३० में जो केवल 
४२ बालक ही वहाँ थे, इसका फारण अधिक वालकों के लिए जगह का न होना था । 
इसी तथ्य को दृष्टि में रखकर पूर्वी अफ्रीका की आये प्रतिनिधि सभा ने निश्चय किया 
कि शीघ्र ही श्राश्रम में इतने नये भवन बनवा दिये जायें, जिससे कि २०० विद्यार्थी वहाँ 
आराम से निवास कर सकें। इसके लिए धन की अपील की गयी, जिसके परिणाम- 
स्वरूप २०,००० शिलिंग नकद एकत्र हो गये, और अनेक दानियों ने घन देने की प्रति- 
ज्ञायें भी कों। इससे श्रद्धानन्द ब्रह्मचयं आ्राश्नम में भवनों की आवश्यकता के पूर्ण होने में 
बहुत सहायता' मिली । भोजन भण्डार, व्यायामशाला, स्तानागार आ्रादि की सब समुचित 
व्यवस्था वहाँ कर दी गयी, और पूर्वी अफ्रीका के सभी प्रदेशों के विद्यार्थी उसमें प्रवेश 
पाने लगे। सन्‌ १६३० में जो ४२ वालक इस आश्चम में निवास कर रहे थे, उनमें केनिया 
के १६, युगाण्डा के १७, जन्जीवार के २, ताँगनीका के २ और तोंगा व कहाले के एक- 
एक विद्यार्थी थे। उस समय पूर्वी अफ्रीका ब्रिटेन का एक झ्रधीनस्थ उपनिवेश था, और 
केनिया, युगाण्डा आ्रादि.उसके विविघ भाग थे। वर्तमान समय में केनिया, युगाण्डा और 
तन्‍जानिया (तांगनीका) स्वतन्त्र राज्य हैं। 

श्रद्धानन्द ब्रह्मचयं आश्रम का शुल्क ४० शिलिंग मासिक था। यह घनराशि वालकों 
के भोजन एवं निवास के लिए ली जाती थी। वे जिस स्कूल में शिक्षा प्राप्त कर रहे हों, 
उसकी फीस इससे अतिरिक्त थी। पूर्वी श्रफ्तोका और विशेषतया नेरोबी के सावंजनिक 
व सांस्कृतिक जीवन में इस आश्रम का महत्त्वपूर्ण स्थान था, क्योंकि इसका धार्मिक व 
सदाचारमय वातावरण तथा इसमें निवास करने वाले वालकों का अनुशासित जीवन 
जनता को बहुत आहंष्ट करता था। श्रीमती सरोजिनी नायडू, श्रीमती शब्नो देवी और 
श्री श्रीनिवास शास्त्री सदुश कितेने ही भारतीय नेता व शिक्षाविज्ञ इस आश्रम को देख- 
कर अत्यधिक प्रभावित हुए और उन्होंने इसकी भूरि-भूरि प्रशंसा की । श्रद्धानन्द ब्रह्मचय 
आ्ाश्रम के प्रथम अ्रधिष्ठाता (सुपरिण्टेण्डेण्ट) श्री दयालजी भीमभाई देसाई थे । उन्होंने 
ही इस प्लाश्नम की योजना व नियमावली तैयार की थीं, और कुछ वर्षों तक इसके 
अधिष्ठाता व सचिव के पद पर रह कर इसे उन्नति के मार्ग पर अग्रसर करने का भी _ 
प्रयत्त किया था। सन्‌ १६३२ में झ्राश्षम के साथ लगी हुई कुछ अ्रन्य भूमि तथा इमारतें 
झ्ाये प्रतिनिधि सभा, पूर्व अ्रफ्रीका द्वारा क्रय कर ली गयी थीं, जिनके कारण इस संस्था 
का समुचित रूप से विस्तार कर सकना सम्भव हो गया था। कुछ वर्षों तक झश्रम निरन्तर _ 
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उन्नति करता गया, भर उसमें निवास करने वाले विद्याथियों की संख्या में भी वरद्धि 
होती गयी । 
पर भारत की ग्रुरुकुल संस्थाप्रों के समान नेरोबी के ब्रह्मचर्य आश्रम में भी कुछ 

समय पश्चात्‌ ह्वास के चिक्त प्रकट होने लग गये । उसका आकर्षण कम होता गया और 
विद्याथियों की संख्या में कमी' आने लगी। सन्‌ १६३७ में सभा द्वारा एक उपसमिति इस 
बात पर विचार करने के लिए नियुक्त की गयी, कि क्या: ग्राश्रम' द्वारा उन उद्देश्यों की 
पूर्ति की जा रही है, जिनको सम्मुख रखकर इसकी स्थापना की गयी थी। विचार-विमर्श 
के अनन्तर कमेटी इस परिणाम पर पहुँची, कि जब तक आश्रम की व्यवस्था ठीक नहीं हो 
जाती, श्र विद्यार्थियों की दिनचर्या व रहन-सहन' पर समुचित नियन्त्रण कायम नहीं 
कर दिया जाता, उसे कायम रखने से कोई लाभ नहीं है। साथ ही, यह भी आवश्यक है - 
कि विद्याथियों की संल्या में वृद्धि की जाये। थोड़े-से विद्यारथियों के साथ आश्रम को 
चलाना निरथंक है। सभा ने कमेटी के इस मत से श्रपनी सहमति व्यक्त की, और 
सामयिक रूप से आ्आाश्रम के काये को स्थगित कर देने का निश्चय किया | पर सभा का' 
यह भी प्रयत्न रहा, कि आश्रम की व्यवस्था को ठीक करके उसे समुचित ढंग से चलाया 
जाये, और अफ्रीका के निवासी गुरुकुल शिक्षा प्रणाली के लाभों से वंचित न रहें । पर ये 
प्रयत्तन सफल नहीं हुए । आश्रम चलता तो रहा, पर उसमें विद्यार्थियों की संख्या निरन्तर 
कम होती गयी । जो विद्यार्थी वहाँ रहते थे, उनकी दिनचर्या भी झ्राश्नम के आदशों व 
नियमों के अनुरूप नहीं थी। उन्हें भ्रनुश/सन में रखना गौर सदाचारमय जीवन बिताने 
के लिए प्रेरित करना सुगम नहीं था। वे समभते थे, कि हम शुल्क देकर रह रहे हैं, और 
हमारी स्थिति किरायेदार की है। हमारे रहन-सहना व खान-पान आदि पर नियन्त्रण 
रखने का किसी का कोई भ्रधिकार नहीं है। इस दशा में आश्रम के छात्रावास को वन्द 
कर देने का प्रश्न एक वार फिर (७ नवम्बर, सन्‌ १६५२ को) आये प्रतिनिधि सभा की 
श्रन्तरंग सभा के समक्ष प्रस्तुत हुआ । वहुसंख्यक सदस्यों का विचार था कि यद्यपि झ्राश्नम 
का सब खर्च फीस से प्राप्त हो जाता है, पर उस द्वारा आर्यसमाज का कोई प्रयोजन 
सिद्ध नहीं हो रहा हैं। अतः यही उचित है, कि उसे बन्द कर आ्ाश्रम में एक कुमार 
विद्यालय की स्थापना कर दी जाये । अन्तरंग सभा के छह सदस्यों ने इस विचार के पक्ष 
में बोट दिये और दो ने विरोध में। इस प्रकार वहुमत के निर्णय के अनुसार श्रद्धानन्द 
ब्रह्मचयं आश्रम को बन्द कर दिया गया। उस समय आश्रम में १४ विद्यार्थी निवास कर 
रहे थे। उन्हें इस निर्णय की सूचना दे दी गयी, भोर भगले शिक्षा सत्र से उन्होंने अपने 
निवास का अन्‍्यत्र प्रवन्ध कर लिया | 


(५) दक्षिणी भ्फीका की श्राय॑ शिक्षण-संस्थाएँ 


दक्षिणी अफ्रीका में भारतीयों का प्रवेश सन्‌ १८६० में प्रारम्भ हुआ था। वहाँ 
गौराज्ध लोगों के बड़े-बड़े फार्म थे, जिनमें प्रधानतया गन्ने की खेती हुआ करती थी । 
इन फार्मों में काम करने के लिए मजदूरों की आवश्यकता थी। इसीलिए ग़रीव भारतीयों 
को पाँच साल का पट॒टा लिखवाकर वहाँ ले जाना प्रारम्भ किया गया, और इस प्रकार 
अफ्रीका महाद्वीप के इस दक्षिणी प्रदेश में भारतीयों की आवादी में निरन्तर वृद्धि होती 
गयी। घीरे-घीरे व्यापार के लिए भी कतिपय भारतीयों ने इस देश में जाकर बसना श्रू 
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कर दिया । यद्यपि दक्षिणी अफ्रीका में भारतीयों को वसे हुए कई दशाव्दियाँ हो चुकी 
थीं, पर उनके बच्चों की पढ़ाई का वहाँ कोई प्रवन्ध नहीं था। क्रिश्चियन मिशनरियों 
ने वहाँ भ्रमेक स्कूल अवश्य खोले हुए थे। पर उनमें विद्याथियों को ईसाई वनाने पर 
अधिक ध्यान दिया जाता था। सन्‌ १६०८ में स्वामी शंकरानन्द दक्षिणी अफ्रीका गये, 
और वहाँ उन्होंने धर्मप्रचार का कार्य प्रारम्भ किया। उनका ध्यान भारतीय वालक- 
बालिकाओं की शिक्षा की ओर भी गया। सन्‌ १६०६ में नाताल की सरकार ने एक 
शिक्षा कमीशन की नियुक्ति की थी। स्वामी शंकरानन्द ने कमीशन के सम्मुख भारतीयों 
की शिक्षा की समस्या को प्रस्तुत किया | उस समय भारतीय बच्चे चोदह साल की आयु 
तक ही शिक्षा प्राप्त कर सकते थे । इसके वाद पढ़ना कानून द्वारा उनके लिए निषिद्ध था । 
स्वामीजी ने इस कानूनी रुकावट को हटाने के लिए बहुत प्रयत्व किया, और अन्त में 
उन्हें सफलता प्राप्त हुईं। इस समय से भारतीयों द्वारा अपने वच्चों की पढ़ायी के 
लिए शिक्षणालय खोले जाने लगे, भौर उनके लिए सरकारी सहायता भी प्राप्त होने 
लगी। दक्षिणी अफ्रीका के अ्रनेक नगरों में इस समय तक झ्रायंसमाजों की स्थापना हो 
चुकी थी। उन द्वारा भी भनेक स्कूल खोले गये, झौर भारतीय बच्चों की शिक्षा की समस्या 
कुछ भ्रंश तक हल हो गयी । 

पर सरकार द्वारा निर्धारित व्यवस्था के अनुसार दक्षिणी श्रफ्रीका के सव स्कूलों 
में शिक्षा का माध्यम अंग्रेजी भाषा थी, और उसी की पढ़ाई को सर्वाधिक महत्त्व दिया 
जाता था। नाताल की सरकार ने जो शिक्षा' कमीशन नियुक्त किया हुआ था, उसे इस 
बात पर भी विचार करना था, कि हिन्दी, गुजराती शझ्रादि भारतीय भाषाओं का शिक्ष- 
णालयों में क्‍्या' स्थान हो। इस सम्बन्ध में भारतीयों का क्या रुख हो और कमीशन के 
सम्मुख भारतीयों की ओर से क्या विचार प्रस्तुत किये जायें, इस पर विचार करने के 
लिए किम्बर्ली में एक कान्फरेन्स का आयोजन किया गया | उस समय श्री श्रीनिवास 
शास्त्री दक्षिणी श्रफ्रीका में भारत सरकार के प्रतिनिधि के रुप में नियुक्त थे। बह शिक्ष- 
णालयों में मातृभाषा को स्थान देने के प्रवल विरोधी थे। उनका विचार था कि नाताल 
में वसे हुए भारतीयों को अंग्रेजी ही पढ़नी चाहिये, और उसी में सब कामकाज करना 
चाहिये। हिन्दी, गुजराती आदि मातू भाषाओं को पढ़ने की उन्हें कोई आवश्यकता नहीं 
है । आयेसमाज ने शास्त्रीजी के इस विचार का प्रवल रूप से विरोध किया, और आये 
नेताओं के प्रयत्न से कान्फरेन्स में मातृ भाषाओ्रों की शिक्षा के पक्ष में निर्णय हुआ । इस 
प्रश्न पर जनता भी आय समाज के साथ थी। पर सरकार ने भ्रायंसमाज और जनता 
के मत की तुलना में शास्त्रीजी के विचार को श्रधिक महत्त्व दिया! परिणाम यह हुआ्रा, 
कि दक्षिणी अफ्रीका के शिक्षणालयों में हिन्दी आदि भारतीय भाषाओं को कोई भी स्थान 
प्राप्त नहीं हुआ, भ्रौर उनकी शिक्षा की पूरी उत्तरदायिता' जनता पर झा गयी। शिक्ष- 
लालयों में भारतीय भाषाओं को स्थान प्राप्त न होने के कारण उनकी शिक्षा की व्यवस्था 
कर सकना सुगम नहीं था, क्योंकि इसके लिए वहुत घन की आवश्यकता थी। पर श्रार्य- 
समाज ने सब कठिनाइयों का सामना करते हुए हिन्दी भाषा की शिक्षा के लिए अनेक 
शिक्षणालय स्थापित किये। दक्षिणी श्रफ्रीका में जो श्राज तक हिन्दी भाषा कायम है, 
उसका प्रधान श्रेय आयंसमाज को ही दिया जाना चाहिये । वहाँ के विविध झारय॑समाजों 
तथा उनके केन्द्रीय संगठन थ्राय॑ प्रतिनिधि सभा के सब कार्य प्रधावतया हिन्दी में किये 
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जाते हैं, और उनका निरन्तर यह प्रयत्त रहता है, कि स्थान-स्थान पर हिन्दी 
पाठशालाएं स्थापित कर हिन्दी भाषा का प्रचार किया जयये । 

शिक्षा के क्षेत्र में दक्षिणी अफ्रोका के आयसमाजों के कार्यकलाप के दो भाग 
. हैं-हिन्दी की शिक्षा की व्यवस्था करना और वालक-वालिकाशों को वैदिक धर्म के 
मन्तव्यों से परिचित कराना तथा उनके जीवन को आये संस्कृति के नौतिक आदर्शों के 
अनुरूप बनाने का प्रयत्त करना । पहले कार्य के लिए श्रायंसमाजी नेताओं के प्रयत्व से 
'हिन्दी शिक्षा संघ” नाम से एक संगठन विद्यमान है, जिसके अ्रध्यक्ष पण्डित नर॒देव वेदा- 
लंकार हैं। ५१ शिक्षण-संस्थाएँ इस संघ के साथ सम्बद्ध हैं, जिनमें से २४ की स्थापना 
विविध आर्यंसमाजों द्वारा की हुईं है। यहाँ इनमें से कुछ का उल्लेख ही किया जा सकता 
है। आायंसमाज केटो मेनर ने सितम्बर, १९२९ में हिन्दी पाठशाला की स्थापना की 
थी, जिसका उद्घाटन श्री वालकिशोर महा राज ने किया था। अगस्त, १६२८ में दरवन 
प्रायंसमाज की आये युवक सभा ने एक शिक्षण-संस्था स्थापित की थी, जिसमें दिन 
के समय सरकारी पाठ्यक्रम के अनुसार अ्रंग्रेजी की शिक्षा दी जाती है, और रात 
के समय हिन्दी भ्रौर तमिल भाषाएँ पढ़ायी जाती हैं। खण्डाला एस्टेट के हिन्दुओं 
में शिक्षा और धर्म के प्रचार के उद्देश्य से जनवरी, १९३१ में 'खण्डाला एस्टेट हिन्दू 
संगठन नाम से एक संस्था गठित की गयी थी, जिसके गठन में वहाँ के आ्रायंसमाजियों 
का प्रमुख कतृ त््व्था। सन्‌ १६३५ में इस की ओर से एक कन्या पाठशाला स्थापित की 
गयी। उस समय दक्षिणी अफ्रीका में तो क्‍या भारत में भी स्त्रीशिक्षा का विशेष 
प्रचार नहीं था । माता-पिता अपनी कन्याओं को पाठशालाझों में भेजने से हिचकते ये। 
पर संगठन ने उन्हें अपनी बालिकाओं को शिक्षा! देने के लिए प्रेरणा देने में विशेष उत्साह 
प्रदर्शित किया, जिसके परिणामस्वरूप पन्द्रह व बाद इस पाठशाला में छात्राओं की 
संख्या २०० के लगभग हो गयी। इस शिक्षणालय में प्रातः सरकारी स्कूलों के पाठ्यक्रम 
के अनुसार अंग्रेजी की पढ़ाई होती है, श्रौर सायंकाल हिन्दी की । भ्रायंसमाज क्लेरवुड 
ने सन्‌ १६३३ में एक हिन्दी पाठशाला की स्थापना की थी, जिसके लिए आार्यसमाज 
के संस्थापक-सदस्य श्री आर० भूषण ने अपना भवन सात वर्ष के लिए विना किराये के 
दे दिया था, और श्री रविवरण तथा श्री एस० एम० महाराज ने अध्यापन-कार्य के लिए 
प्रपनी अवेतनिक सेवायें अरपित कर दी थीं। कुछ ही समय में इस पाठशाला ने बहुत 
उन्नति कर ली । इसका अ्रपना भवन हो गया, और प्रातः-सायं दोनों समय इसमें हिन्दी 
की पढ़ाई होने लगी। विद्याथियों की संख्या भी इसमें सैकड़ों तक पहुँच गयी ॥ आर्ये- 
समाज वेस्टविल द्वारा सन्‌ १६३३ में हिन्दी पाठशाला स्थापित की गयी थी। अनेक 
विध्न-बाधाओों का सामना करते हुए यह शिक्षणालय निरन्तर उन्नति करता गया, और 
कालान्तर में सुदृढ़ आधार पर स्थापित हो गया। नाताल प्रान्त की राजधानी पीटर- 
मेरित्सवर्ग में भारतीय लोग अच्छी बड़ी संख्या में निवास करते हैं । वहाँ का झआयंसमाज 
भी पर्याप्त रूप से सशक्त है। उस द्वारा एक पाठशाला भी चलायी जा रही है, जिसमें 
दो सौ के लगभग विद्यार्थी हैं। पीटर मेरित्सवर्ग के समीप प्लेसिसलेयर कस्े में 
क्रिश्चियन मिशनरियों का एक स्कूल था, जिसमें ५०० के लगभग भारतीय बच्चे शिक्षा 
प्राप्त करते थे। वहाँ हिन्दुओं की कोई संस्था नहीं थी। आर्यसमाज के नेता श्री 
एंफ० सत्यपाल को यह बात बहुत अखरी । उन्होंने वहाँ एक सम्मेलन का आयोजन किया, . 
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और 'नागरी हितैषी सभा” नामसे एक संस्था की स्थापना की । बाद में यही झायंसमाज 
के रूप में परिवर्तित हो गयी। समाज द्वारा वहाँ भी हिन्दी पाठशाला स्थापित की ग्रयीं | 
मेरित्सवर्ग के समीप पेंट्रिच नाम की एक अन्य बस्ती है। वहाँ भी आयंसमाज विद्यमान 
है, और उस द्वारा हिल्दी पाठशाला भी चलायी जा रही है। माउप्ट पार्‌ट्रिज में आंय॑- 
समाज की स्थापना सन्‌ १६३४ में. हुई थी। उस द्वारा एक वर्ष बाद वहाँ हिन्दी पाठशाला 
खोल दी गयी ! इस वस्ती में भ्र॑ग्रेजी शिक्षाकों भी कोई सुविधा नहीं थी। झत: १६४३ 
में वहाँ झ्रायंसमाज द्वारा एक अंग्रेजी स्कूल भी स्थापित कर दिया गया। इसी प्रकार 
दक्षिणी भ्रफ्तीका के अन्य भी अनेक आर्यंसमाजों द्वारा हिन्दी पाठशालाएँ स्थापित की 
हुईं हैं, भर हिन्दी भाषा की शिक्षा व प्रचार के लिए वे अत्यन्त महत्त्वपूर्ण कार्य कर 
रही हैं। शिक्षा का प्रसार आय समाज के कार्यकलाप का महत्त्वपूर्ण अंग है, अत्त: दक्षिणी 
अफ्रीका में नौ ऐसे स्कूल भी आर्यंसमाज द्वारा चलाये जा रहे हैं, जिनमें सरकारी पाठय- 
क्रम के अनुसार श्रंग्रेजी की शिक्षा दी जाती है। पर शिक्षा के क्षेत्र में उसका मुख्य कार्य 
हिन्दी पाठशालाञं की स्थापना तथा संचालन ही है। सल 

जसा कि ऊपर लिखा जा चुका है, दक्षिणी भ्रफ्रीका के हिन्दी शिक्षणालयों के केन्द्रीय 
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संगठन “हिन्दी शिक्षा संघ' है, जिसका प्रधान कार्यालय दरवन में है। हिन्दी पाठशालाञों 


की प्रथम चार कक्षाओं में शिक्षा का पाठ्यक्रम इस संघ द्वारा तैयार किया जाता है, और 
चार वर्ष की पढ़ाई के पश्चात्‌ संघ छात्रों की 'प्रथमा' परीक्षा लेता हैं। परीक्षा में उत्तीर्ण 
विद्यार्थियों को संघ हारा प्रमाणपत्र दिये जाते हैं। चौथी कक्षा के बाद का पाठ्यक्रम वही 
रखा गया है, जिसका निर्धारण राष्ट्रभाषा प्रचार समिति वार्घा (महाराष्ट्र) द्वारा किया 


जाता है। समिति की परीक्षाओं के लिए दक्षिणी श्रफ्रीका के अनेक नगरों में परीक्षा केन्र " 


भी विद्यमान हैं । हिन्दी की उच्च स्तर की शिक्षा प्राप्त कर विद्यार्थी 'कोबिद' और 
रत्न” (राष्ट्र भाषा रत्न) की परीक्षाओं में बैठते हैं। दक्षिणी भ्रफ्रीका के जो विद्यार्थी 
हिन्दी की इन परीक्षाओं को उत्तीर्ण कर चुके हैं, उनकी संख्या ४००० से भी अधिक है | . 
पण्डित नरदेव वेदालंकार दक्षिणी अ्रफ्रीका में राष्ट्रभाषा प्रचार. सुमिति वार्षा के 
प्रतिनिधि हैं। हिन्दी पढ़ाने के लिए उन्होंने श्रगेक पाठ्य-पुस्तकें भी लिखी हैं, जिन्हें 
हिन्दी शिक्षा संघ ने प्रकाशित किया है। हिन्दी के अध्यापकों के प्रशिक्षण के लिए भी 
संघ द्वारा विशेष व्यवस्था' की गयी है। । न्‍ 

हिन्दी शिक्षा संघ और आर्येसमाज के प्रयत्त से अब दक्षिणी अफ्रीका के सरकारी 
शिक्षणालयों में भी हिन्दी को स्थान प्राप्त होना प्रारम्भ हों गया है। नेशनल सीनियर 
सर्टिफिकेट की परीक्षा के पाठ्यक्रम में हिन्दी को भी अन्यतम विषय के रूप में स्थान दे 
दिया गया है, और दरवन वेस्टवील यूनिवर्सिटी के बी० ए० के पाठ्यक्रम में भी हिन्दी को 
एक विषय की स्थिति प्रदान कर दी गयी है । एम० झआाई० सुलतान टेक्निकल कॉलिज 
दरबन में भी हिन्दी की शिक्षा की व्यवस्था है। भारतीय भाषाओं में केवल हिन्दी ही 
वहाँ पढ़ाई जा रही है। 

दक्षिणी अफ्रीका में शिक्षा के क्षेत्र में भ्रायंसमाज का दूसरा कार्य वैदिक धर्म तथा 
आरय॑ संस्कृति के मूल तत्त्वों की शिक्षा देना है। इस प्रयोजन से वहाँ 'वेद निकेतर्न नाम 
से एक संस्था भारयसमाज द्वारा स्थापित की गगी हैं, जिसके प्रधान पण्डित नरदेव बेदा- 
लंकार हैं। निकेतन द्वारा बैंदिक धर्म का पाठ्यक्रम निर्धारित किया गया है, श्रौर उसके 
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विदेशों में झ्राय शिक्षण-संस्थाओं की स्थापना छ०भ्र 


लिए पाद्य-पुस्तकें भी तैयार करायी गयी हैं। वैदिक घर्मं की शिक्षा के लिए पाँच परीक्षाएँ 
नियत हैं, धर्मप्रथमा, घमंग्रवेश, धर्मप्रकाश, घर्ंग्रवीण और धर्मंप्रभाकर। ये परीक्षाएँ 
वर्ष में दो बार मई तथा अक्तूबर में ली जाती हैं, और इनके लिए अनेक परीक्षा-केन्द्र 
स्थापित हैं। दक्षिणी अफ्रीका में ये केन्द्र निम्नलिखित स्थानों पर हैं - लनासिया, तोंगात, 
. स्तान्गर, दरवन और पीटर मेरित्सवर्ग । त्रिनिदाद, फीजी, मॉरीशस और गुयाना में भी 
. इन परीक्षाश्रों के केन्द्र विद्यमान हैं, और वहाँ के विद्यार्थी भी वेद निकेतन द्वारा निर्धारित 
घर्मे शिक्षा के पाठ्यक्रम को पढ़कर इन परीक्षाओं को उत्तीर्ण करते हैं। इन परीक्षाओं 
. की लोकश्रियता का अनुमान इस वात से किया जा सकता है, कि सन्‌ १९०९ में २९८ 
विद्यार्थी इन परीक्षाओं में बैठे थे, जिनमें से २३९ दक्षिणी अफ्रीका के थे। इन परीक्षाप्रों 
के कारण दक्षिणी श्रफ़ीका के भारतमूलक त्तिवासियों को बेदिक घ॒र्मं से परिचय प्राप्त 
करने और उसकी शिक्षाओं के अनुसार झ्राचरण करने का यथोचित अवसर प्राप्त हो रहा 
हैं। वेद निकेतन ने जहाँ घधम्मप्रथमा, धर्मप्रवेश और घमंप्रकाश परीक्षाओं के लिए 
लिशाशा ध्वाए प्रथ्धशात]व85 0 मांगतएंशा। ऐ४४० पद्चचठां ॥88 07 प्राशतपांशा और 
ड88श॥ं4] 7६४९॥।8५७ ० स्तरवणंआ चासक पुस्तकें अंग्रेजी में तैयार करायी हैं, 
_. वहाँ शास्त्रनवनीतम्‌ (8 0.णालंड5 5077 तऊ्रांधतए/ 9077प६8) नाम से एक झधिक 
. गम्भीर प्न्‍्ध भी उसके तत्त्वावधान में प्रकाशित हुआ है। यह ग्रन्थ भी अंग्रेजी में है, श्रौर 
इसे पण्डित नरदेव वेदालंकार ने श्री धर्मदेव वेदवाचस्पति-तथा डा० सुरेश कुमार विद्या- 
लंकार की सहायता से लिखा है। इसमें सन्‍्देह नहीं कि दक्षिणी अफ्रीका में वैदिक घमम की 
शिक्षा के लिए वेद निकेतन द्वारा महत्त्वपूर्ण कार्य किया जा रहा है। यह निकेतन वहाँ 
' की आय॑ प्रतिनिधि सभा द्वारा ही गठित है, और वही इसका संचालन कर रही है। यह 
लिखने की आवश्यकता नहीं कि दक्षिणी अफ्रीका में हिन्दी भाषा के प्रचार तथा वैदिक 
. , धर्म की शिक्षा का जो कार्य हो रहा है, उसमें पण्डित नरदेव वेदालंकार का अत्यधिक 
_कतृ'त््व है। नरदेवजी गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय के स्नातक हैं, और चिरकाल 
से इस सुद्रवर्ती अक्रीकन राज्य में आयेसमाज के विविध कार्यो का उत्साह तथा लगन से 

: संचालन कर रहे हैं । 
., दक्षिणी अफ्रीका में हिन्दी की शिक्षा के असंग में स्वामी भवानीदयाल संन्‍्यासी का 
- - उल्लेख करना भी भ्रावश्यक है। उनके पूर्वंज चिर काल से दक्षिणी अ्रफ्रीका में वसे हुए थे, 
. और उनका जन्म भी वहीं पर हुआ था । वचपन में वह अपने पिताजी के साथ भारत गये 
थे, और वहाँ आयंसमाज के सम्पर्क में आ्राकर उन्होंने वैदिक धर्म, राष्ट्रीय भावना तथा 
. हिन्दी प्रेम के लिए प्रेरणा प्राप्त की थी | बीस वर्ष की आयु में सन्‌ १६१२ के अन्त में वह 
» अफ्रीका वापस लौटे और उन्होंने प्रपना जीवन घर्मं तथा' भारतीय जनता की सेवा के 
लिए अपित कर दिया । सन्‌ १९१३ में महात्मा गांधी ने दक्षिणी अफ्रीका में जब तत्या- 
ग्रह प्रारम्भ किया, तो भवानीदयालजी ने भी उसमें भाग लिया । पर उनका वास्तविक्त 
कार्यक्षेत्र आयेसमाज था। सन्‌ १६२७ में उन्होंने संन्यास की दीक्षा ग्रहण कर ली थी, 
और सार्वदेशिक झाय॑ प्रतिनिधि सभा की ओोर से दक्षिणी अफीका में वैदिक धर्म का प्रचार 
करना प्रारम्भ कर दिया था। हिन्दी की शिक्षा भी इसी घमंप्रचार का झंग थी । स्वामी 
जी ने विविध श्रायंसमाजों के साथ हिन्दी पाठशालापों की स्थापना कर तथा झल्य हिन्दू 
संगठनों को भी हिन्दी की शिक्षा के लिए प्रेरित कर हिन्दी के प्रचार के लिए झत्यन्त 


व 
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७०६ आर्यसमाज का इतिहास 
सराहनीय व महत्त्वपूर्ण कार्य किया था । 


(६) फींजी में श्रायं शिक्षण-संस्थाएँ | 

प्रशान्‍्त महासागर के दक्षिण-पश्चिमी भाग में स्थित फीजी द्वीप समूह पहले एक 
ब्रिटिश उपभिवेश था, जो भ्रव से लगभग चौदह वर पूर्व स्वाबीन हुआ । सेकड़ों छोटे-बड़े 
द्वीपों से बने इस देश में गन्ने की खेती विशेष रूप से होती थी, भ्ौर गौराज् लोगों के 
स्वामित्व में विद्यमान गन्ने के बड़े-वड़े फार्मों में काम करने के लिए प्रतिज्ञावद्ध कुलीप्रथा 
के अ्रबीन भारत से श्रमिकों को वहाँ ले जाना शुरू कर दिया गया था । सन्‌ १५७६ से 
भारतीयों का फीजी में प्रवास आरम्भ हुआ, जो सन्‌ १६२० तक जारी रहा । इस अवधि 
में कुल मिला कर साठ हजार के लगभग भारतीय स्त्री-पुरुष फीजी गये, जिनमें से बहु- 
संख्यक वहीं पर स्थायी रूप से वस गये । व्यापार तथा अन्य रोजगारों के लिए भी बहुत- 
से भारतीय वहाँ जाते रहे | वर्तमान समय में फीजी द्वीप-समूह की जनसंख्या छह लाख से 
कुछ अधिक है, जिसमें ५१ प्रतिशत के लगभग भारतीय मूल के हैं। इनमें वहुसंख्या 
हिन्दी भाषा भाषी लोगों की है। उत्तरप्रदेश और विहार के जो लोग फीजी जाकर वसे 
थे, उनमें कुछ ऐसे भी थे जिन्हें मह॒षि दयानन्द सरस्वती और आायंसमाज के मन्तव्यों से 
परिचय था। ये सत्यार्थप्रकाश को भी अपने साथ फीजी ले गये थे । इन्हीं द्वारा वहाँ झाये- 
समाजों की स्थापना की गयी । फीजी द्वीप समूह का पहला आरायंसमाज दिसम्बर, १६०४ 
में श्री ननक्‌ स्वर्णकार के प्रयत्न से बाबू मंगल्सिह के घर पर स्थापित हुआ था। इस 
समय तक फीजी में शिक्षा का कार्यमुख्यतया क्रिश्चियन मिशनरियों के हाथों में था। 
उन्हीं द्वारा वहाँ श्रनेक स्कूल खोले हुए थे, जिनमें भारतीय बच्चे भी शिक्षा प्राप्त किया 
करते थे । यह सर्वेथा स्वाभाविक था, कि इन स्कूलों में पढ़ने वाले बच्चे ईसाई धर्म से 
प्रभावित हों । इसी कारण प्रथम आयंसमाज की स्थापना के समय से ही उसके साथ एक 
पाठशाला भी खोल दी गयी । १६०४ के पश्चात्‌ फीजी में श्रायंसमाज के कार्य में निरन्तर 
वृद्धि होती गयी, और वहाँ के आ्रायं समाजियों ने प्रयत्व किया, कि कोई सुयोग्य प्रचारक 
भारत से फीजी आ जाये। इसके परिणामस्वरूप स्वामी राममनोहरानन्द सन्‌ १६१३ में 
फीजी गये, श्रौर उनके श्रा जाने पर वहाँ के आयंसमाजियों में नवीन उत्साह का संचार 
हो गया। स्वामीजी द्वारा' फीजी द्वीप-समूह में अ्रनेक स्कूल खोले गये, और जनवरी, 
१६१४ में एक आरय॑ सम्मेलन का' आयोजन हुआ, जिसमें यह निर्णय किया गया कि झ्राय॑ 
लोग अपने वच्चों को भारतीय ढंग की ही शिक्षा दिलाया करें और इस प्रयोजन से एक 
बड़े शिक्षणालय की स्थापना की जाये। इसके लिए घन भी एकत्र किया गया, और अगले 
वर्ष विचार-विमश्श के अनन्तर वीतीलेवू द्वीप में लोटोका के निकट एक शिक्षणालय खोले” 
जाने की वात तय कर ली गयी । 

स्वामी राममनोहरानन्द के प्रचार के कारण फीजी द्वीप-समूह में अ्रनेक स्थानों 
पर आयंसमाजों की स्थापना हो गयी थी । भरत: यह आवश्यक समक्का गया, कि विविध 
आ्रायंसमाजों तथा भ्रायंजनों को संगठित करने के लिए एक आये प्रतिनिधि सभा को 
ग़ठन किया जाये । आये जनता ने इस विचार का हादिक स्वागत किया, और शीघ्र ही 
आय प्रतिनिधि सभा का निर्माण कर लिया गया। सन्‌ १६१७ में 'वा' में आर्य सम्मेलन 
हुआ, जिसमें गुरुकुल, अनाथालय श्रौर पुस्तकालय झ्रादि खोलने के सम्बन्ध में प्रस्ताव 
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स्वीक्षत किये गये | इस समय तक भारत में भ्रनेक गुरुकुल स्थापित हो चुके थे, और 
आश्रम पद्धति की इन संस्थाओं ने आर्य जनता में बहुत लोकप्रियता प्राप्त कर ली थी। 
फीजी के आर्यों का भी ध्यान गुरुकुल शिक्षा की ओर गया, और उन्होंने भी अपने देश 
में एक गुरुकुल खोलने का निश्चय किया। इसके लिए ७५ साल के पट्टे पर 'ननोवा' 
नामक स्थान पर जमीन प्राप्त कर ली गयी, और नवम्बर, १६१ ६ में बहाँ गुरुकुल स्थापित 
कर दिया गया। गुरुकुल की स्थापना फीजी प्राय प्रतिनिधि सभा के भ्रधिवेशन के भ्रवसर 
पर की गयी थी। जनता में उप्तके लिए बहुत उत्साह था, और १९०० पौंड (४० हजार 
रुपये के लगभग) उप्तके लिए चन्दा भी प्राप्त हो गया था । गुरुकुल की स्थापना के समय 
प्र जो समारोह हुआ, उसमें फीजी के विविध द्वीपों के आर्य नर-नारियों के अतिरिक्त 
झग्नेक सरकारी पदाधिकारी और सम्भ्रान्त व धनी व्यक्ति भी सम्मिलित थे । गुरुकुल के 
लिए विद्यालय-कक्ष, छात्रावास तथा विविध आवश्यक भवनों के निर्माण में सेठ हीरालाल 
का कत्‌ त््व सराहनीय था। स्वामी राममनोहरानन्द गुरुकुल के सफलतापूर्वक संचालन 
के लिए बहुत प्रयत्न कर रहे थे। हिन्दी, संस्कृत और अंग्रेजी वह स्वयं पढ़ाते थे | पण्डित 
हरदयाल का सहयोग उन्हें प्राप्त था, और फीजी के अन्य आये सज्जन भी इस संस्था के 
लिए जी जान से प्रयत्न करने में तत्पर थे। पर ग्रुरुकुल के सम्मुख प्रमुख समस्या सुयोग्य 
अध्यापकों को प्राप्त करने की थी। स्वामी राममनोहरानन्द ने इस समय गृहस्थ आश्रम 
में प्रवेश करने का निश्चय कर लिया था। अ्रतः उनके लिए अध्यापन-कार्य में ग्रधिक समय 
लगा सकना सम्भव नहीं रहा था। उनका गृहस्थी वन जाना आर्येसमाजियों को पसन्द 
नहीं आया, और वे उनका विरोध भी करने लग गये। जब तक योग्य अ्रध्यापक न 
मिलें, पण्डित हरदयाल और पण्डित शिवदत्त श्रपने सामथ्यें व योग्यता के अनुसार गुरु- 
कुल में भ्रध्यापन का कार्य करते रहे, पर वे स्वयं भी यह स्वीकार करते थे कि ग्रुरुकुल 
में पठन-पाठत की समुचित व्यवस्था! तभी सम्भव हो सकेगी, जब कि भारत से कोई 
विद्वान्‌ इस संस्था को संभालने के लिए फीजी झा जायेंगे। फीजी आय॑ प्रतिनिधि सभा ने 
इसके लिए बहुत प्रयत्न किया । स्वामी श्रद्धानन्दजी से भी इस सम्बन्ध में पत्र-व्यवहार 
किया गया, पर इस सबका कोई परिणाम नहीं निकला | 

सन्‌ १६२४ में मथुरा में दयानन्द जन्म शताब्दी के अवसर पर दक्षिणी अफीका के: 
स्वामी भवानी दयाल संन्‍्यासी भी उस' समारोह में सम्मिलित हुए थे। वहाँ उनकी भेंट 
पण्डित गोपेन्द्र वारायण पथिक से हो गयी। पण्डितजी उन दिनों ग्रुरुकुल वृन्दावन में 
कार्य रत थे। ग्रुरुकुल में उनके कार्य से सब सन्‍्तुष्ट थे। स्वामीजी भी उनसे मिलकर 
बहुत प्रसन्‍त हुए और उन्होंने पथिकजी को विदेशों में बसे हुए भारतीयों की सेवा के लिए 
तैयारकर लिया | फीजी में गुरुकुल का कायंभार सभालने के लिए एक अनुभवी कार्यकर्ता 
की आवश्यकता थी, भरत: स्वामी भवानीदयाल संत्यासी की प्रेरणा से पथिकजी फीजी 
जाने के लिए तैयार हो गये, भौर जून, १६२४ में उन्होंने वहाँ के लिए प्रस्थान कर दिया। 
जब वह फीजी पहुंचे, ग्रुरुकुल की अत्यन्त दुर्देशा थी! पर पथिकजी के कतृ त्त्व से उसमें 
नव॑जीवन का संचार हो गया । कुछ ही समय में उसकी अवस्था संभल गयी । विद्यांथियों 
की संख्या में वृद्धि होने लगी, और जनता भी उसकी सहायता के लिए तत्पर हो गयी। 
फीजी में रहते हुए पण्डित ग्रोपेन्द्रवारायण पथिक ने अनुभव किया, कि वहाँ के कुछ 
विद्यार्थियों को शिक्षा के लिए भारत भेजना चाहिये, ताकि वहाँसे बेदिक धर्म की समुचित 
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शिक्षा प्राप्त कर वे अपने देश में श्रायंसमाज के प्रचार-अ्रत्तार में सहायक हो सके । वह 
चाहते थे कि फीजी के वालक भारत के गुरुकुलों में जाकर वेदशास्त्रों की उच्च शिक्षा प्राप्त 
करें, और वहाँ से स्नातक होकर अपने देश में वैदिक धर्म की सुदृढ़ नींव पर स्थापना 
करें। इस प्रयोजन से उन्होंने गुरुकुल काँगड़ी और ग्रुरुकुल वृन्दावन के साथ पत्र-व्यवहार 
किया। काँगड़ी गुरुकुल के संचालकों ने इस सम्बन्ध में विशेष रुचि अदर्शित नहीं की। 
पथिकजी का वृन्दावन गुरुकुल से पहले से ही सम्पर्क था। वहाँ के प्रबन्धक फीजी के 
विद्यार्थियों को प्रविष्ट करने के लिए तैयार हो गये । उन्होंने श्री गोपेन्द्रनारायण पथिक 
की सब शर्तें स्वीकार कर लीं, भौर फीजी के विद्यार्थियों का पहला दल सन्‌ १६२७ में 
शिक्षा-प्राप्ति के प्रयोजन से भारत जाने के लिए तैयार कर लिया गया। वृन्दावन गुर्कुल 
की प्रगति का परिचय देते हुए वहाँ शिक्षा प्राप्त करने वाले फीजी के विद्याथियों का 
उल्लेख किया जा चुका है। न केवल गुरुकुल विश्वविद्यालय वृन्दावन में ही, अपितु भारत 
की अन्य शिक्षण-संस्थाओं में भी इस समय फीजी के विद्यार्थी प्रवेश पाने लगे और यह्‌ 
प्रम्परा चिरकाल तक जारी रही। 
फीजी आये प्रतिनिधि सभा के निमन्‍्त्रण पर सन्‌ १६२७ में पण्डित भ्रमीचन्द्र 
विद्यालंकार अपनी पत्नी श्रीमती सर्ववती देवी के साथ फीजी गये। वह कुशल वक्ता और 
पेदशास्त्रों के गम्भीर विद्वान थे। उनकी शिक्षा गुरुकुल काँगड़ी में हुई थी, अतः गुरुकुल 
शिक्षा प्रणाली से भी वह भली-भाँति परिचित थे। उन्होंने फीजी पंहुँचकर वहाँ के गुरु- 
कुल (जो गुरुकुल सवेनी के नाम से प्रसिद्ध है) का कायंभार संभाल लिया, और उनके 
करत त््व के कारण इस संस्था की बहुत उन्नति हुईं । सवेनी के वाद सूबा और वा नगरों में 
भी अभीचन्द्रजी ने वालकों औरवालिकाशों के लिए शिक्षणालयों की स्थापना की । उनका 
ध्यान उच्च शिक्षा की ओर भी गया, शौर इस प्रयोजन से जो डी० ए० वी० कॉलिज 
'फीजी में स्थापित किये गये थे, उनकी उन्नति के लिए भी उन्होंने प्रयत्न किया । वहाँ जो 
पहला डी० ए० वी० कॉलिज स्थापित हुआ था, पण्डित अमीचन्द्र विद्यालंकार ही उसके 
प्रधानाचायें थे। | 
श्री गोपेन्द्रनारायण पथिक और पण्डित अमीचन्द्र विद्यालंकार सदृश सुयोग्य 
संचालकों के प्रयत्न से गुरुकुल सवेनी ने फीजी ढीप-समूह की शिक्षण-संस्थाओं में महत्त्व 
पूर्ण स्थान प्राप्त कर लिया था। फीजी की विधान परिषद्‌ के भारतीय सदस्य श्री 
परमानन्द सिंह ने इसका अवलोकन कर यह सम्मति प्रकट की थी--“इस संस्था के 
विद्यार्थियों के पूर्ण झनुशासन और शिक्षक वर्ग की अनुकरणीय नतिकता से मैं भ्रत्यधिक 
प्रभावित हुआ हूँ । यह कहना अतिशयोक्ति नहीं होगा, कि यह इस उपनिवेश (फीजी) 
में अपने ढंग की सर्वोत्तम संस्था है ।” फीजी के जो प्रतिष्ठित नागरिक गुरुकुल सवेनी के 
भ्रबन्धक रहे, उनमें श्री एस० बी० पटेल, श्री बी० एल० हीरालाल सेठ, श्री सरजूप्रसाद 
और पण्डित हरदयाल शर्मा के नाम उल्लेखनीय हैं । 
इसमें सन्देह नहीं, कि गरुरुकुल सवेनी के रूप में फीजी में एक ऐसा शिक्षणालय 
स्थापित हो गया था, जिसमें मह॒षि दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित शिक्षाविषयक 
मन्तव्यों का अनेक अंशों में अनुसरण किया जाता था। उसके छात्रावास में रहने वाले 
विद्यार्थियों की दिनचर्या गुरुकुल श्राश्रम पद्धति के अनुरूप थी, और गरुरुकुल के पाठ्य- 
क्रम में संस्कृत भौर हिन्दी को समुचित स्थान दिया गया था। पर इस शिक्षणालय का 
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गुरुकुलीय रूप देर तक कायम नहीं रह सका । वर्तमान समय में गुरुकुल सवेनी, नाम का 
ही गुरुकुल है, क्योंकि उसमें छात्रावास है ही नहीं। नसेरी तथा प्राइमरी विभागों की 
सात कक्षाओं की पढ़ाई वहाँ होती है, जिसके लिए सरकार द्वारा निर्धारित पाठ्यक्रम 
का उपयोग किया जाता है। विद्यार्थियों की संख्या ४०० के लगभग है। पर झव भी 
इसका स्वरूप एक आये शिक्षण-संस्था का अवश्य है। वहाँ पढ़ाई का प्रारम्भ सामूहिक 
प्रार्थना के साथ होता है, जिसमें वैदिक मन्त्र प्रयुक्त किये जाते हैं। सवेनी ग्रुरुकुल के सभी 
विद्यार्थी हिन्दू नहीं हैं। उनमें मुसलमान और काईवीती (फीजी के मूल निवासी) भी हैं। 
प्र सव प्रार्थना में सम्मिलित होते हैं । घामिक शिक्षा की भी इस संस्था में व्यवस्था है। 
गुरुकुल के वर्तमान मुख्याध्यापक श्री एस० एन० हरिप्रसाद बड़े परिश्रमी और सुयोग्य 
शिक्षाविज्ञ हैं। उनके प्रयत्न से इस संस्था का स्थान भ्रव भी फीजी के शिक्षणालयों में 
पर्याप्त महत्त्व का है। इस प्रसंग में यह भी उल्लेखनीय है, कि फीजी द्वीप-समूह से जो 
विद्यार्थी उच्च शिक्षा के लिए ग्रुरुकुल वृन्दावन भेजे गये थे, उनमें वहुसंख्यक ऐसे थे 
भिन्‍होंने कि अपनी प्रारम्भिक शिक्षा गुरुकुल सवेनी में प्राप्त की थी। 

गुरुकुल सवेनी के श्रतिरिक्त फीजी में आर्यंसमाज के जो अनेक शिक्षणालय हैं, 
उनमें निम्नलिखित उल्लेखनीय हैं-- वुनीमोनो आरय॑ स्कूल, लोटोका (१६३०); आयें- 
समाज गल्‍्से स्कूल, समचुला (१६३०); आये कन्या पाठशाला, वा (१६३८); भवानी- 
दयाल मेमोरियल स्कूल, वैनीवूकू (१६४२); नदूना आये पाठशाला, लबासा (१६४२); 
स्वामी श्रद्धानन्द मेमोरियल स्कूल, समबुला (१६५२); बुनिकविकलोवा आय॑ स्कूल, 
रा (१६९५२); डी० ए० वी० प्राइमरी स्कूल, बा (१६५६); कोरोतरी झाय॑ पाठशाला, 
लवासा (१६६१); बैनीकोरों आये पाठशाला, लवासा (१६६३); पण्डित विष्णुदेव, 
मेमोरियल स्कूल, सूवा. (१६९७०); डी० ए० बी० बॉयूज कॉलिज, समबुला (१६५२); 
डी० ए० वी० गल्‍्से कॉलिज, समबुला (१६५२); डी० ए० वी० हाईस्कूल, बा 
(१६५३); पण्डित विष्णुदेव मेमोरियल स्कूल, लोटोका (१६७२); भवानी दयाल 
मेमोरियल सकेण्डरी स्कूल, नॉसोरी (१६७३) भौर श्रायं हाईस्कूल, नदूना लवासा 

१६७२)। 
| का शिक्षणालयों में लोटोका का पण्डित विष्णुदेव मेमोरियल सकेण्डरी स्कूल 
गुरुकुल सवेनी का ही सँकेण्डरी स्तर की शिक्षा का विभाग हैं। इसमें विद्यार्थियों की 
संख्या ५०० से भी श्रधिक है। जिन अन्य शिक्षणालयों का ऊपर उल्लेख किया' गया है, 
उनमें २०० से ८०० तक की संख्या में विद्यार्थी शिक्षा आप्त कर रहे हैं। छह लाख के 
लगभग आवादी के इस देश में इतनी आय शिक्षण-संस्थाओ्रों की सत्ता शिक्षा के क्षेत्र में 
झार्यसमाज के महत्त्वपूर्ण कार्यकेलाप का' परिचायक है। डी० ए० वी० आन्दोलन ने 
विदेशों को भी कितना . प्रभावित किया है, यह इसी से स्पष्ट है कि फीजी में भी चार 
डी० ए० वी० शिक्षणालय विद्यमान हैं। ' 
(७) अन्य देशों में आये शिक्षण-संस्थाएँ ु 
बरमा--सन्‌ १९३७ तक बरमा भी भारत का उसी प्रकार एक प्रान्त था, जसेकि 


बंगाल, पंजाब आदि थे। उन्‍्नीसवीं सदी का अन्त होने से पूर्व ही वहाँ भी झारयंसमाजों 
की स्थापना शुरू हो गई थी। सबसे पहले सन्‌ १५६८ में मांडले में झरयंसमाज स्थापित 
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हुआ था, भर उसके वाद उसी बर्ष रंगून में । सन्‌ १६३० तक वरमा भ्ान्त में वाईस 
झायैसमाज स्थापित हो चुके थे, और वहाँ झाय॑ प्रतिनिधि सभा का भी गठन कर लिया 
गया था.। भ्रायसमाज के प्रचार-प्रसार के साथ-साथ बरमा में भी आय॑ शिक्षण-संस्थाओं 
की स्थापना प्रारम्भ हुई। बीसवीं सदी के प्रथम चरण में पंजाब, संयुक्त प्रान्त (उत्तर- 
प्रदेश) तथा राजस्थान में श्रनेक डी० ए० वी० स्कूल खुल चुके थे। उन्हीं की शिक्षा- 
पद्धति एवं कार्यविधि से प्रभावित होकर बरमा के विविध नगरों में भी डी० ए० वी० 
स्कूल स्थापित किये गये । पहला डी० ए० वीं० स्कूल सन्‌ १६११ में मचीना में खुला 
था, फिर १६१७ में श्वेवो में, फिर १६१६ में म्यातिक्यीना में, फिर १६२६ में मनेवा में 
झौर फिर १६३७ में मंगोई में। इन सब में सामान्य शिक्षा के साथ-साथ धर्मंशिक्षा 
की भी व्यवस्था थी, और हिन्दी भाषा को शिक्षा के माध्यम के रूप में प्रयृक्त किया 
जाता था । केवल श्वेबो के डी० ए० वी० स्कूल में हिन्दी के साथ-साथ वरमसी भाषा में 
भी शिक्षा दी जाती थी। सन्‌ १६३७ में एनानजीव (मचीना) में हिन्दू स्कूल नाम से एक 
अन्य शिक्षणालय स्थापित किया गया, जिसका संचालन भी श्रार्यंसमाज के अधीन था | 
बरमा के प्रमुख नगर रंगून और मांडले हैं।ये दोनों झ्रायंसमाज के भी प्रधान केन्द्र 
थे । रंगून में म्रायंसमाज के अतिरिक्त झायेकरुमार सभा और भ्रार्ये स्त्री समाज की भी 
सत्ता थी। इन द्वारा वहाँ सात रात्रि पाठशालाएँ चलायी जा रही थीं। साथ ही, वहाँ . 
:डी० ए० वी० कॉलिज भी विद्यमान था। इसकी अपनी तिमंजिला इमारत थी। मांडले 
आर्यसमाज द्वारा भी अनेक शिक्षणालय स्थापित थे, जिनमें विद्यार्थियों की संख्या हजारों 
में थी। इनमें प्राइमरी स्तर तक की शिक्षा की व्यवस्था थी। मांडले में एक डी० ए० वी० 
हाईस्कूल भी था, जिसके साथ एक छानावास भी था। इस स्कूल में शिक्षा का स्तर 
बहुत ऊँचा था, जिसके कारण यह जनता में बहुत लोकप्रिय था। इसकी लोकप्रियता से 
प्रोत्साहित होकर मांडले भ्रायंसमाज द्वारा वालिकाओं के लिए भी पृथक्‌ डी० ए० बी० 
हाईस्कूल की स्थापना कर दी गई थी। समयाल्‍्तर में मांडले का डी० ए०-वी० हाई- 
स्कूल एक कॉलिज के रूप में विकसित हों गया था। बरमा के अन्य भी अनेक ,नगरों 
में आयसमाज द्वारा स्थापित शिक्षणालय विद्यमान थे | 
दक्षिण पूर्वी एशिया के अन्य देशों के समान बरमा भी.सन्‌ १६३६-४५ के महा- 
युद्ध की चपेट में आ गया था । महायुद्ध से उत्पन्न हुई परिस्थितियों में बरमा पर से 
ब्रिटिश प्रभुत्व का अन्त हो गया और वहाँ स्वतन्त्र सरकार स्थापित हो गयो । मंहायुद् 
के. कारण जो राजनीतिक उथल-पुथल मच गई थी, उसमें आरयंसमाज के लिए भी अपना 
कार्य जारी रख सकना सुगम नहीं रहा था। पर जब वहाँ शान्ति और व्यवस्था: कायम हो 
गई, तो आर्यसमाज का कार्यकलाप फिर से प्रारम्भ हो गया और आय॑ शिक्षणालयों की 
उन्नति पर भी ध्यान दिया जाने लगा । पर नयी वरमी सरकार की नीति शिक्षण-संस्थाभ्रों 
के राष्ट्रीयकरण की थी। परिणाम यह हुआ, कि आयंसमाज के स्कूलों और कॉलिजों को 
भी सरकार ने अपने अधिकार में ले लिया, और सरकार के शिक्षा विभाग द्वारा निर्धा- 
रित पाद्यक्रम के अनुसार ही वहाँ पढ़ाई होने लगी। इस दशा में शिक्षा के सम्बन्ध में आरये- 
समाज के कार्यकलाप का यही स्वरूप रह गया, कि हिन्दी, संस्कृत तथा वैदिक धर्मे की 
शिक्षा के लिए पृथक्‌ कक्षाएँ व पाठशालाएँ खोली जाएं। मांडले तथा अन्य अनेक स्थानों 
की आयसमाजों द्वारा अब हिन्दी कक्षाएँ चलायी जा रही हैँ, जिनमें राष्ट्रभाषा प्रचार 
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समिति, वार्बा द्वारा निर्वारित पाठ्यक्रम के भ्रनूसार हिन्दी की शिक्षा की व्यवस्था है, 
श्र उसी की परीक्षाएँ भी वहाँ दिलायी जाती हैं। म्यीत॒क्यीना में श्रब दो हिन्दी 
पाठशालाएँ विद्यामान हैं, और एक शिक्षणालय संस्कृत की पढ़ाई के लिए भी वहाँ है । 
आयसमाजों के साप्ताहिक सत्सँगों, सम्मेलनों तथा विशेष श्रायोजनों द्वारा बंदिक धर्म की 
शिक्षा की भी वरमा में व्यवस्था की जाती है। य्रेनाग्योन्ग के आर्यंसमाज के साथ जो 
हिन्दी पाठशाला है, उसमें घर्मशिक्षा का भी प्रवन्ध है । 
सिगापुर--दक्षिण-पूर्वी एशिया में सिंगापुर का विशेष महत्त्व है। ब्रिटिश 

नौसेना का इस क्षेत्र में यह प्रधान केन्द्र रहा है, और एक प्रसिद्ध बन्दरगाह है। आय॑- 
समाज की स्थापना वहाँ सन्‌ १६२७ में हुई थी। १६३६-४४ के महायुद्ध के समय इस 
पर जापान का अधिकार हो गया था, और कुछ वर्षों तक वहाँ अव्यवस्था मची रही थी। 
इस दशा में श्रायंसमाज का कार्य भी वहाँ भ्रवरुद्ध हो गया था, और उस द्वारा संचालित 
डीौ० ए० वी० स्कूल को भी बन्द कर देता पड़ा था। सन्‌ १६६१ में वहाँ श्रायंसमाज का 
कार्य पुनः प्रारम्भ हुआ, और उसके साथ ही एक सायंकालीन शिक्षणालय के रूप में 
डी० ए० वी० स्कूल भी पुनः स्थापित हुआ । इस स्कूल में हिन्दी की शिक्षा की समुचित 
व्यवस्था है 
की ली दक्षिणी अमेरिका के इस राज्य में भारतीय मूल के लोगों की संख्या 
३७ प्रतिशत के लगभग है। उनमें वेदिक घर्म का अच्छा प्रचार है, और वहाँ अनेक 
झायंसमाज विद्यमान हैं । सुरीवाम के झायंसमाजों द्वारा जो शिक्षणालय स्थापित हैं, 
उनमें कोयविग्ने निकेरी, पारामारिवों, सारमक्का और हाई टियून के आये विद्यालय, 
बालगृह तथा मोहनसिह रकूल उल्लेखनीय हैं। इन सबकी शिक्षा में हिन्दी का अमुख 
स्थान है, और इनके माध्यम से दक्षिणी अमेरिका के इस देश में भी हिन्दी भली-भाँति 
फल फूल रही है। सुरीताम में स्थित आय॑ शिक्षण-संस्थाझ्रों की संख्या इस समय 
सोलह है। ह 

, त्विनिदाद--अमेरिकन महाद्वीप के पूर्व में बेस्ट इण्डीज़ नामक जो द्वीप समूह है, 
उसका एक महत्त्वपूर्ण ढ्वीप त्रिनिदाद है, जिसमें भारतीयों की संर्या४० प्रतिशत के लगभग 
है । भारतीय मूल के लोग मुख्यतया प्रतिज्ञाबद्ध कुलीअथा के अधीन ही वहाँ जाकर बसे 
थे। बीसवीं सदी के प्रारम्भिक वर्षों में इस देश में आ्रायंसमाज का भ्रचार शुरू हो गया 
था, और कुछ समय में ही वहाँ अनेक भ्रायंसमाज स्थापित हो गये थे । | प्राइमरी स्कूलों 
की स्थापना तिनिदाद के आर्यसमाजों के कार्यंकलाप का महत्त्वपूर्ण अंग रहा है। पहले 
इस देश में जो भी स्कूल थे, वे सब प्रायः क्रिश्वियन मिशनरियों द्वारा स्थापित थे। जब 
आर्यंसमाज ने स्कूलों की स्थापना शुरू की, तो ईसाइयों द्वारा उनका विरोध किया जाना 
स्वाभाविक था | रेवरेण्ड नटरस नामक एके क्रिश्चियन पादरी भारत से तरिनिदाद गया 
था, और वहाँ उसने ईसाई घमम पर अनेक व्याख्यान दिए ये | इनमें उसने हिन्दूं घेमे पर 
कट आक्षेप किये, जिसके कारण हिन्दू जनता में बहुत उत्तेजना उत्सव हो गयी, औरं 
उन्होंने क्रिश्चियन' स्कूलों के बहिष्कार का निश्चय कर लिया । इससे आये शिक्षण- 
संस्थाओं की लोकप्रियता और विकास में बहुत सहायता मिली। मुसलमानों का समर्थंत 
व सहयोग भी इन संस्थाओं को प्राप्त था। वस्तुतः, ईसाई स्कूलों के मुकाबले में हिन्दू 
और मुसलमान परस्पर सहयोग से अपने शिक्षणालय चलाने में तत्पर थे। पर उनमें 
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७१२ झ्रायंसमाज का इतिहास 


यह सहयोग देर तक कायम नहीं रहा। एप्रिल, १६५२में त्रितिदाद के चागुआनस 
नगर में मोन्ट्रोज वैदिक स्कूल की स्थापना हुईं। इसका संचालन आयंसमाज के हाथों में 
था, यद्यपि हिन्दुप्रों के सभी सम्प्रदायों व वर्गों का सहयोग इसे प्राप्त था। इसके पश्चात्‌ 
ब्रिनिदाद में प्रायंसमाज द्वारा अस्य अनेक स्कूलों की स्थापना की गयी, जिनकी संख्या-अ्रव 
ग्यारह तक पहुँच चुकी है। 
गुयाना--भारतीय मूल के लोग इस देश में बहुसंख्या में हूँ। वहाँ आयंसमाज 
का अच्छा प्रचार है और 'अमेरिकन आयंन लीग” तथा श्राय॑ प्रतिनिधि सभा के रूप में 
आर्येसमाज के दो केन्द्रीय संगठनों की भी वहाँ सत्ता है। अमेरिकन आयेन लीग की 
स्थापना सन्‌- १९३७ में श्री भास्करानन्द सरस्वती द्वारा की गयी थी। इसके तत्त्वावधान 
में दो डी० ए० वी० कॉलिज चल रहे हैं, जिनमें से एक ज्यार्ज-ठाउन में और दूसरा पोर्ट 
मूराण्ट में है। इस द्वारा एक स्कूल का भी संचालन किया जा रहा है। सन्‌ १६५४ में 
पण्डित श्रुतिकान्त विद्यालंकार गुयाना गये थे, और उन्होंने वहाँ गरुयाता ओरियण्टल 
कॉलिज नाम से एक शिक्षण-संस्था की स्थापना की थी । डॉ० उपर्बूध सन्‌ १६५६ में 
वैदिक धर्म के प्रचार के लिए गुयाना गये थे। वहाँ उन्होंने आर्य वीर दल के संगठन के 
झ्रतिरिकत महल्कोनी आश्रम की भी स्थापना की थी, जो वेदिक मन्तव्यों की शिक्षा का 
केन्द्र थां। गुयाना में 'गुयाना गुरुकुल महाविद्यालय” नाम की भी एक संस्था विद्यमान 
हैं, जिसकी स्थापना सन्‌ १६३६ में. निम्नलिखित उद्देश्यों को सम्मुख रखकर की गयी 
थी --(१) प्राचीन ऋषियों का ज्ञान, संस्कृति तथा परम्पराओं का ग्रुयाता में प्रचार- 
प्रसार करना। (२) धर्म और संस्कृति के प्रसार के लिए युवा शक्ति को संगठित 
करना । (३) वैदिक कर्म काण्ड में प्रवीण पण्डितों को तैयार करना, श्र (४) शारीरिक 
तथा मानसिक स्वास्थ्य के लिए निरामिषता को प्रोत्साहित करना । इन उद्देश्यों की पूर्ति 
के लिए यह निश्चय किया गया, कि दीर्घावकाश के समय में शिक्षणालयों और यूथ कंम्पों 
का तथा सप्ताहान्त में वेदिक प्रवचनों व ग्रोष्ठियों के आयोजन किये जायें, विविध 
विषयों की शिक्षा की व्यवस्था पत्राचार द्वारा की जाये और इस प्रकार जो विद्यार्थी 
शिक्षा ग्रहण करें, उनकी परीक्षायें भी ली जायें। साथ ही, पच्राचार द्वारा शिक्षा के 
लिए उपयुक्त पाठ्य-पुस्तके भी तैयार की जायें। ग्रुयाना ग्रुरुकुल महाविद्यालय द्वारा 
झ्रभी किसी पृथक शिक्षणालय की स्थापना नहीं की गयी है, पर उपरिलिखित साधनों 
: द्वारा वह गुयाना में वैदिक घम्मं की शिक्षा के लिए महत्त्वपूर्ण कार्य करने में तत्पर है। 
पत्राचार द्वारा इस महाविद्यालय ने निम्नलिखित विषयों की शिक्षा की व्यवस्था की 
हुईं है--बैदिक घर्मं एवं दशोन, हिन्दी, संस्क्ृत, स्पेनिश और अंग्रेजी । प्रारम्भिक, मध्य 
तथा. उंच्च --तीनों स्तरों का पाठयक्रम गुरुकुल महाविद्यालय द्वारा निर्धारित' है, और 
उनकी परीक्षाश्रों को उत्तीर्ण कर लेने पर विद्यार्थियों को प्रमाणपत्र (डिप्लोमा) तथा 
शास्त्री की डिग्री प्रदान की जाती है। वैदिक धर्म की डिग्री (शास्त्री) परीक्षा के लिए 
निर्धारित पाठ्यक्रम में विद्याथियों को सत्या्थप्रकाश, ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका, संस्का र- 
विधि भ्ौर उपनिषदों: तथा वेदों के चुने हुए संदर्भों का भ्रध्ययन करना होता है। 
महाविद्यालय में शिक्षा के स्तर का इससे अनुमान किया जा सकता है। अन्य विषयों के 
पाठ्यक्रम का स्तर भी पर्याप्त रूप से ऊँचा है । 
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पत्राचार द्वारा शिक्षा देने के भ्रतिरिक्त ग्रुयाना ग्रुरकुल महाविद्यालय द्वारा 
मध्य-जुलाई से मध्य-सितम्बर तक ग्रीष्मावकाश के समय झाठ सप्ताहों के लिए कक्षायें 
झ्ायोजित कर उनमें भी पढ़ायी की व्यवस्था की जाती है ! ये कक्षायें प्रघानतया ज्याजं- 
ठाउन में स्थित केन्द्रीय वेदिक मन्दिर में लगती हैं। कतिपय आयंसमाजों में भी अवकाश 
के इस काल में कक्षायें लगायी जाती हैं। प्रतिवर्ष अगस्त मास में ग्ुरुकुल महाविद्यालय 
द्वारा आय वीर दल शिक्षा शिविर भी लगाया जाता है, जिसमें वैदिक धर्म एवं दर्शन, 
हिन्दी और संस्कृत के साथ-साथ योग (झासन, ध्यान और प्राणायाम) भौर भारतीय 
संगीत की भी शिक्षा दी जाती है। अनेकविघ शिल्पों तथा व्यापार-व्यवसाय की शिक्षा 
की व्यवस्था भी इस गुरुकुल द्वारा की गयी है। 
गुयाना में वहुत-से हिन्दी विद्यालय भी विद्यमान हैं। इन विद्यालयों के एक केन्द्रीय 
संगठन की भी वहाँ सत्ता है, जिसे 'अखिल गरुयाना हिन्दी स्कूल्स सम्मेलन” कहते हैं। इन 
विद्यालयों का संचालन प्रधानतया आ्रायेसमाजियों द्वारा ही किया जा रहा है । 
यूरोपऔऔर अ्रमेरिका के अनेक देशों में भी आयंसमाज का प्रचार-प्रसार अरब 
प्रारम्भ हो चुका है, और विविध स्थानों पर आयसमाजों की स्थापना भी हो गयी है। पर 
अभी वहाँ कोई डी० ए० वी० स्कूल, गुरुकुल या भन्य झाय॑ शिक्षणालय स्थापित नहीं 
हभा है। कुछ नगरों में वेदिक बर्मं की कक्षायें भ्रवश्य लगायी जा रही हैं, और उनमें कुछ 
व्यक्ति पढ़ने के लिए झ्ाते भी हैं, पर उन्हें शिक्षण-संस्था कह सकना सम्भव नहीं है। 
भारतीय मल के हजारों लोग वर्तमान समय में इंग्लण्ड, हालेण्ड झ्रावि देशों में बसे हुए 
आर उनमें आय्ंसमाजी भी पर्याप्त संख्या में हैं। पर उन्होंने अपने बच्चों के लिए 
श्रभी उस ढंग से पथक शिक्षणालय नहीं खोले हैं, जैसे कि फीजी, मॉरीशस आदि में 


विद्यमान हैं । 
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सहायक इतिहास-सामग्री का विवरण 


(१) शिक्षा के क्षेत्र में ग्रायंसमाज के समग्र कार्यकलाप का कल करने वाले 
कोई ग्रन्थ अभी प्रकाशित नहीं हुए हैं। श्रतः विविध आ्राय॑ शिक्षण-संस्थाश्रों की सेवा में 
एक प्रश्नावली भेजी गयी थी, जिसके उत्तरों द्वारा उनके सम्बन्ध में समुचित जानकारी 
प्राप्त की जा सकती थी। पाँच सौ के लगभग शिक्षणालयों ने हमारी प्रश्नावली के 
अनुसार अपने विवरण भेजे। ये इस ग्रन्थ के भ्रणपन की आधार-सामग्री है, जिसका इसमें 
ययास्थान उपयोग किया गया है । 

(२) आय॑ शिक्षण-संस्थाओ्रों के सम्बन्ध में प्रकाशित पुस्तकें - 

(क) आय॑ शिक्षण-संस्थाझ्रों की परिचय निर्देशिका (सावंभौम भ्रार्यसमाज 
शिक्षण-संस्था परिषद्‌, अजमेर) 

(ख) आय॑ डाइरैक्टरी (सार्वदेशिक आय॑ प्रतिनिधि सभा) 

(ग) शभ्ाय॑ निर्देशिका (सार्वदेशिक झ्राय॑ प्रतिनिधि सभा) 

(घ) आय॑ विद्यालय निर्देशिका (प्रदेशीय विद्यायंसभा, उत्तर प्रदेश) 

(डइः) आयंसमाज शिक्षा दर्शन (कन्या प्रुरुकुल महाविद्यालय, हाथरस) 

(३) डी० ए० वी० कॉलिज ट्रस्ट एण्ड मेनेजिय सोसायटी की वाषिक रिपोर्ट । 

(४) ग्रुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय की वाषिक रिपोर्ट तथा नियमवलियाँ | 

- गुरुकुल काँगड़ी की प्रगति के विविध विवरण | 
(५) आये प्रतिनिधि सभाओ्रों के इतिहास एवं वाषिक विवरण | 
(क) आ्राय॑ प्रादेशिक प्रतिनिधि सभा के वाधिक विवरण (विविध वर्षों के) 
(ख़ि) श्राय॑ प्रतिनिधि सभा पंजाब का इतिहास । 
(ग) आ्राय॑ प्रतिनिधि सभा उत्तरप्रदेश का इतिहास । 
(घ) मदनमोंहन सेठ --वैदिक वैजयन्ती | 
(हू) आरा प्रतिनिधि सभा हरयाणा का इतिहास तथा वाधिक विवरण । 
. (च) सावंदेशिक आराय॑ प्रतिनिधि सभा का इतिहास । 
(छ) विविध श्राये प्रतिनिधि सभाओ्रों के वाधषिक विवरण । 

(६) स्मारिकाएँ--गत वर्षों में बहुत-से ग्रायंसमाजों तथा शिक्षण-संस्थाओं की. 
शताब्दी, ही रक जयन्ती, स्वर्ण जयन्ती तथा रजत जयन्ती के अ्रव॒सरों पर स्मारिकाएँ 
प्रकाशित हुई हैं, जिनमें शिक्षा के क्षेत्र में ग्रायंसमाज के कार्येकलाप पर भी प्रकाश डाला गया 
हैं। इनमें कुछ भ्रधिक महत्त्व की स्मारिकाएँ आयंसमाज स्थापना शताव्दी कलकत्ता, 
शताब्दी आयंसमाज दानापुर, शताब्दी समारोह श्रायंसमाज अ्रमृतसर, रजत जयन्ती 
स्मारिका आ्रायंसमाज सान्ताक्रज, रजत जयन्ती स्मारिका दयानन्द कॉलिज अजमेर, 
शताब्दी समारोह स्मारिका श्रायंप्रमाज कानपुर, हौरक जयन्ती स्मारिका आर्यसमाज 
नेरोबी, आयंसमाज स्थापना शताव्दी राजघमं प्रकाशन रोहतक, ग्रुरुकुल' प्रभात आलम 
स्मारिका, आय वैदिक पाठशाला सोसायटी दिल्‍ली स्मारिका, दयानन्द शोधपीठ भ्रजमेर 
स्मारिका, भ्रायंसमाज स्थापना शताब्दी समारोह स्मारिका भ्राये प्रतिनिधि सभा, हर॒याणा, 
गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर स्मारिका, महर्षि दयानन्द स्मारक ट्रस्ट टंकारा स्मारिका, 
बिहार राज्य श्रार्य प्रतिनिधि सभा स्वर्ण जयन्ती समारोह स्मारिका श्रादि हैं। इनके 
ब्रतिरिक्त श्रन्य भी बहुत-सी स्मारिकाएँ हैं, जिनका इस ग्रन्य में उपयोग किया गया है। 
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सहायक इतिहास-सामग्री का विवरण ७१५ 
| (७ ) विविध पत्र-पत्रिकाओं के विशेष अंक, यथा आये जगत्‌ दिल्‍ली का महात्मा 
हसराज अंक, सुधारक रोहतक का गुरुकुल परिचयांक (दो खण्ड), आय॑ जीवन का शिक्षा 

विशेषाक्ू, आये संसार कलकत्ता का आर्य समाज स्थापना शताब्दी विशेषपाडू झ्रादि | 

(८) विविध पत्र-पत्निकाओं की पुरानी फाइलें--डी० ए० वी० समाचार, आय॑- 
पत्रिका, प्रकाश, सद्धमं प्रचारक, श्रद्धा, भारतादेय, अलंकार, झ्रार्य मित्र, आय॑ जीवन, 
भारत सुदशाप्रवर्तक झादि | 

(६) अभिननदन ग्रन्थ, यथा पण्डित आनन्दप्रिय अभिननदन ग्रन्थ, कालकाग्रसाद 
भटनाग र अभ्रभिनन्दन ग्रन्थ, पण्डित घर्मेदतत अभिनन्दन ग्रन्थ, पण्डित प्रियत्नत अभिनन्दन 
ग्रन्थ, पण्डित जगदेव सिद्धान्ती अभिननन्‍दन ग्रग्थ भ्रादि । 

(१०) विविध ग्रुरुकुलों तथा आझाय॑ शिक्षण-संस्थाओं का परिचयात्मक साहित्य, 
नियमावलियाँ, वाषिक विवरण आदि। कन्या महाविद्यालय जालन्धर, गुरुकुल वृन्दावन, 
गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर आदि बहुत-सी महत्त्वपूर्ण आये शिक्षण-संस्थाओं का इस 
प्रकार का मुद्रित साहित्य इस ग्रन्थ के प्रणयन में प्रयुक्त किया गया है । 

(११) महात्मा हंसराज, महात्मा मुँशीराम (स्वामी श्रद्धानन्द) लाला देवराज, 
महात्मः नारायण स्वामी, स्वामी दर्शनानन्द, पृण्डित गुरुवत्त आदि प्रसिद्ध झ्राय॑ नेताओं के 
जीवन चरित्र एवं उनके सम्बन्ध में लिखी गयी पुर्तक । है 

: (१२) आर्यंसमाज के प्रारम्भिक इतिहास पर लिखे गये कुछ ग्रन्थ, यथा कनथ 
जोन्स का 'आय॑ धर्म और सोर्सेज़् ऑन पंजाब हिस्द्री, लाला लाजपतराय कृत आयें 
समाज' आदि । 

(१३) विविध झ्रायंसमाजों के इतिहास, यथा देहरादुन, मेरठ, मोम्बासा, 
नैरोवी, ना रेशस आदि के झारयंसमाजों के इतिहास । है 

(१४) विदेशों में श्रायंसमाज के कार्यक्लापविषयक पुस्तकें, यथा पण्डित नरदेव 
विद्यालंकार की 'आय॑समाज एण्ड इण्डियन्स एब्रोड', सुखराज छोटई की “हिस्टोरिकल 
एकाउण्ट ऑफ आये प्रतिनिधि सभा, साउथ अफ्रीका , मोहनलाल मोहित की "मॉरीशस 
में आर्यंसमाज' रामनारायण शास्त्री की 'सुरीनाम' और “लण्डन अभय सार्वभौम सम्मेलन 

स्मारिका' आदि। ह मं कृतिपय ऐसे 

के (१४) नेहरू म्यूजियम एण्ड लायब्रेरी, नयी दिल्ली में विद्यमान कति ऐसे 
।, पुराने विवरण तथा सोसायटियों की कायंवाही-पंजिकाएं, जो अभी भ्रकाशित नहीं हुई हैं रा] 
ह (१६) अनेक आय शिक्षण-संस्थाओ्रों को 88% 00072 कल - 
सभाओं, विद्या परिषदों तथा शिक्षा- उपसमितियों आदि की ऐसी -पंजिका 
जो अप्रकाशित हैं। ति मं अस्तेकर 

ह (१७) प्राचीन भारतीय शिक्षा-पद्धति के सम्बन्ध में डाक्टर ह डाक्टर 
आरण० के० मुकर्जी 4५४ की ग्रन्थ तथा विविध विद्वानों द्वारा लिखित प्राचीन 

इतिहास के उच्च ग्रन्थ । का 

५२७४ (१५८) उननीसवीं और बीसवीं सदी में भारत में शिक्षा के सम्बन्ध में श्री ए० 
एल० वसु, रमेशचन्द्र मजूमदार, नूरुलला तथा नायक, चाल्स ट्रेविलियन, रिचर, जन 
शाप॑, एम० एन लॉ, शे रिंग, थामस, परांजपे, सेयद महमूद और अल्तेकर झादि की वे 
पुस्तकें जिनका उल्लेख इस ग्रन्थ के दुसरे तथा छठे अध्यायों के फुटचोटों में किया गया है का 

(१६) ट्रिब्यून सदुश अंग्रेजी पत्रों के पुराने अंकों में डी० ए० वी० शिक्षण- 
संस्थाओं के सम्बन्ध में उल्लेख | 
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: श्री पण्डित लब्भूरामजी शर्मा . 

श्री शर्मा का जन्म पंजाब के एक घनी 

वे सम्भ्रान्त परिवार में हुआ था । सन्‌ १९२२ 

में वह केनियां गये, और कुछ समय अपना 
स्वतन्त्र व्यवसाय करने के बाद उन्होंने रेलवे 
की सर्विस स्वीकार कर ली । सन्‌ १६५४ में वह 
केनिया रेलवे के कमशियल आफिसर के पद से 
सेवानिवृत्त हुए, और भारत. वापस लौटकर 
चंडीगढ़ में बस गये । जब तक वह केनिया में रहे, 
आयंसमाज के कार्यकलाप में उत्साहपूर्वक भाग 
लेते रहे । नकुरूऔर किसुमु में श्रायंसमाजों की 
स्थापना में उनका कतृ त्त्व विशेष महत्त्व का 
. था। चंडीगढ़ में भी श्री शर्माजी श्रायंसमाज 
के प्रचारःअ्रद्ध के लिए निरन्तर प्रयत्तशील 
रहे । चड।७७ की डी० ए० वी० शिक्षण- 
संस्था . ? र ७ओऔर सेक्टर २२ के 
आयंसमाजों को स्थापना में उतका योगदान 
: सदास, “7 - सन्‌ १९७२ में उनका 
. « निषन हुआ हे 


.._ इवदत्त शंर्मा। ये दो 


श्रीमती सुशीला देवीजी शर्मा 

पण्डित लव्भू राम का की पत्नी श्रीमती 
भुशीलादेवी सच्चे अर्थों में ऋएरे पति को सह- 
घर्मिणी थीं। उनके पिता श्री पण्डित घनीराम 
शास्त्री संस्कृत के प्रकाण्ड पण्डित थे । उन्होंने 
अपनी पुत्री को भी उच्च शिक्षा दी थी। 
सुशीलाजी सन्‌ १९२४ में केनिया' गयीं, और 
वहाँ जाकर उन्होंने किसुमु में शार्य दल्से स्कूल 
की स्थापना की । यह किसुमु का प्रथम आये 
शिक्षणालय था, और सुशीलाजी स्वयं इससें 
झवतनिक रूप से अध्यापन का कार्य किया 
करती थीं। किसुमु, नकुरू और नरोबी में 
आय स्त्री-समाजों की स्थापना तथा संचालन 
में उनका योगदान श्रत्यन्त महत्त्व का था, और 
चंडीगढ़ आकर भी वह श्रायंसमाज के प्रचार- 
प्रसार तथा स्त्रीशिक्षा के कार्यों में निरन्तर 
उत्साहपूर्वक भाग लेती रहीं । सन्‌ १९५० में 
नरोबी में उनका देहावसान हुआ | 


मम जी शर्मा के दो सुधुत्र हैं, पण्डित ब्रह्मदत्त शर्मा और पण्डित 
«: महषि दयानन्द सरस्वती के मन्तव्यों में अगाध आस्था रखते हैं, और 


आयेसमाज के कार्यकलाप में उत्साहपूर्वक भाग लेते हैं। पण्डित देवदत्त शर्मा सन्‌ १९८१ और 

सन्‌ १६८२ में नरोबी आर्यंसमाज के मन्त्री रहे हैं। उनका पुत्र संयुक्त राज्य अमेरिका में 
भेडिकल आफिसर है, भौर वह उसके माध्यम से उस देश के विविध नगरों में आर्यंसमाजों की 
५ स्थापना कर वहाँ आये प्रतिनिधि स$, के. संगठन का प्रयत्न करने में लगे हैं। 
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संरक्षक-सदस्य 


श्रो महेन्द्र कुमारजी भल्‍ला । 

श्री महेन्द्र कुमार भल्ला का जन्म ६ मार्च, सन्‌ १६९३१ को जालन्धर में हुआ था। 
उनके पिता डा० हुकुमचन्द भल्ला जालन्धर के प्रसिद्ध आयंसमाजी थे। वह किल्ला आर्यसमाज 
के भ्रनेक वर्षों तक प्रधान रहे थे, और डी० ए० वी० शिक्षेण-संस्थाओं की स्थापना तथा 
बिस्तार में उनका प्रमुख कतू त््व था । नकोदर के डी० ए० बी० कॉलिज के तो वह संस्थापक 


ही थये। महात्मा हंसराजजी के साथ उनकी घनिष्ठ मित्रता थी । श्री महेन्द्र कुमार भल्ला की . 


शिक्षा जालन्धर के साईंदास एंग्लो-संस्कृत हाईस्कूल और डी० ए० वी० कॉलिज ने हुई ।: : 


सन्‌ १९६५२ में श्रीमती शकुन्तला भलला से उत्तका विवाह हुआ, और उसी व हि ८ नया चले ' 
गये। कैनिया जाकर उन्होंने वहाँ शिक्षा को अपना कार्यक्षेत्र बनाया, भर / टी 7: कैनियन .. 
'क्रॉलिज तथा किताल में किताल हाईस्कूल की स्थापना की । साथ ही, उन्हं।-. - +पत्वथों के 

निर्माण का उद्योग भी शुरू किया ! झ्ायेसमाज के कार्यकलापः में. श्री शतना क्र “ऐेगदान' 


सराहनीय है। वहचिरकाल तक नैरोबी म्रायंसमाज की अच्तरंग रण... : मन्‍्त्री रहे... - 


: हैँ, भौर भ्रव उसके प्रधान हैं। नरोबी में झायंसमाज की जो अनेक. | * ० भरेजी :.. 
का उनकी व्यवस्था व संचालन में प्रमुख हाथ है। वह झनेक स्कूली के... ..पें दूध न्वंक्ता के 


रूप में भी कार्य करते रहे हैं। वह अत्यन्त करमठ प्रौर मिलनसार भांय॑ सज्जन हैं। लण्डन भी 
उनका कार्यक्षेत्र हैं, और वहाँ के आयंसमाज के. भी वह सरवाक-सदस्य हैं।' हि । 
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द कुमारो एन्जेला कोछड़ ' 


कुमारी एन्जेला कोछड़ की आयु केवल पन्द्रह वर्ष की है, और उनके भाई अरुण 

कोछड़ की आग़ु उनसे एक वर्ष के लगभग कम है। पर ये दोनों वहन-भाई वैदिक धर्म के प्रचार 

तथा आय॑समाज के कार्यों में अभी से श्रनुपम उत्साह प्रदर्शित कर रहे हैं । लण्डन में श्रायंसमाज 
का कोई भी अधिवेशन हो, छोटा या बड़ा कोई भी सम्मेलन या समारोह हो, एन्जेला और अरुण 

का उसमें सक्रिय रूप से योगदान रहता हैं । उनके मघुर संगीत तथा गीतों को सुनकर श्रोता 

“भक्तिरस में. मगन हो जाते हैं। श्रभिनय ओर नाटक के माध्यम से भी वे महर्षि दयानन्द सरस्वती 
के संदेश को जनता तक पहुंचाते हैं, और वैदिक धर्म पर व्यास्यान भी देते हैं। सावभौम आ्रार्य 

महासम्मेलन, लण्डन में देश-देशान्तर से आये हुए श्रायं नर-नारी आ्रायंसमाज के प्रति उनकी लगन 

-आंर प्रतिभा को देखकर चमत्कृत रह गये थे। २४ नवम्बर, १६८० को लण्डन के हाउस झ्ॉफ 
कामन्स में ११ से १४ वर्ष तक की झ्रायु के वच्चों की भाषण में जो प्रतियोगिता हुई थी, उसमें 

अरुण-ने प्रथम पुरस्कार प्राप्त किया था और एन्‍्जेला ने तृतीय । इन भाई-बहन में भारतीय 
और पाश्चात्य संस्क्ृतियों का अपूर्व सिश्रण है, और दोनों की अच्छाइयों को उन्होंने ग्रहण किया 


. हुमा है। उनका जन्म एक दृढ़ श्रायंसमाजी परिवार में हुआ है। उनके पिता श्री एम० एंल० 
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_कोछड़ तथा माता श्रीमती शंकुन्त कोछड़ की यही श्राकांक्षा है कि उनकी पुत्री और पुत्र वैदिक ' 


धर्म का प्रचार तथा श्रायंसमाज की सेवा में श्रपना जीवन लगा दें । हमें विश्वास है, कि एन्जेला 
आर झ्रुण उनकी इस इच्छा को पूर्ण कर अपना तथा अपने माता-पिता का नाम उज्ज्वल करेंगे | 
भगवान्‌ से प्रार्थना है कि ये भाई-बहन चिरायु हों, इनकी प्रतिभा का निरन्तर विकास होता 
रहे, गे सच्चे श्र्थों में प्राय बनें और इन हारा मनुष्यमात्र का हित-कल्याण सम्पादित हो । 
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की वैदिक धर्म में सुदृढ़ आस्था भौर भार्यसमाज 
के प्रति सच्चा प्रेम नैरोबी के भाय॑ स्कूल में 
. शिक्षा। दिसम्बर, १६४५ में डाक्टर वेदप्रकाश 

जी कौशल से भारत में विवाह। डावंटर कौशल 
का. सम्बन्ध लुधियाना के एक प्रसिद्ध आये 


परिवार से है, जिसके भ्रन्यतम सदस्य डावटर_ 


बख्तावर्रसहजी कौशल ने अपना सम्पूर्ण 
जीवन वौदिक धर्म के प्रचार तथा झार्यसमाज 
की सेवा में व्यतीत किया है। 

श्रीमती सुदर्शना कौशल और उनके पति 
अब दस साल से लण्डन में है। वहाँ वे दोनों 
आयंसमाज के कार्यकलाप में उत्साहपूर्वक 
भाग लेते हैं, और उनके सारे परिवार की यही 
आकांक्षा है कि महर्षि के मिशन को पूरा करने 
में सहायक हो सकें। उनका जीवन सरल, 
सात्विके और धामिक है। 


* % 
डाक्टर (भ्रीमती) शान्ताजी मल्होत्रा 
सन्‌ १९३६ में लाहौर में जन्म | पिता 

पण्डित भीम॑सेनजी विद्यालंकार अ्रविभाजित 
पंजाब के प्रतिष्ठित आय॑ नेता थे, जो वर्षों तक 
श्राय॑ प्रतिनिधि सभा पंजाब के महामन्‍्त्री रहे। 
सन्‌ १६५६ में पंजाब यूनिवर्सिटी से राजनीति- 
शास्त्र में एम० ए० परीक्षा उत्तीर्ण कर उसी 
बं आय गल्से कॉलिज, भ्रम्वाला छावनी में 
प्राध्यापिका नियुक्त हुईं और सन्‌ १६६९१ में 
इसी कॉलिज.की आचार्या। गत तेईस वर्ष से 
उच्च शिक्षा की इस आये संस्था का सफलता- 
पूर्वक संचालन। १६६५ में, श्री राजकगर 


. अल्होत्रा, (हर॒याणा में एक्जीक्यूटिव इंजी- 


नीयर) से विवाह। श्री मल्होत्रा धामिक प्रकृति 
और आये विचारों के सेज्जन हैं। माता-पिता 
के धा्िक संस्कार उनके सुपुत्र राजीव पर भी 
पूर्ण रूप से विद्यमान हैं। ३० 
सन्‌ १३७५ में एजांपव्श प।०णड्टा८ ० 
5एधायां 202 फएवाक्षा0 विषयपर डॉ० सत्यकेतु- 
विद्यालंकार के निदेशन. में शोघकार्य किया, 
और गुरुकुल काँगड़ी. विश्वविद्यालय से 
पी-एच० डी० की डिग्री प्राप्त की ! ह 
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